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ବିବରଣୀ 


ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କଳିର ନିଗ୍ରହ 

କଳିର ପାଞ୍ଚଟି ନିବାସ ସ୍ଥାନ 

ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ରଷି ପୁତ୍ରଙ୍କ ଅଭିଶାପ 
ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ପଶ୍ଚାତାପ ଏବଂ ଦଣ୍ଡ ଯାଚନା 
ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ବିରକ୍ତି ତଥା ଶୁକଦେବଙ୍କ ଆଗମନ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର 
ବିରାଟଙ୍କ ଧ୍ୟାନ 

ସୁକ୍ଷ୍ମ ରୂପର ଧ୍ୟାନ 

ସଗୁଣ ସାକାରର ଧ୍ଧାନ 
ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି ବିଷୟକ ପ୍ରଶ୍ନ 
ପୁରାଣରେ ଉତ୍ତର ଦେବାର ବିଶେଷ ଶୈଳୀ 
ଶୁକଦେବଙ୍କ ଉତ୍ତର 

ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମା 
ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନ 

ଚତୁଃଶ୍ଳୋକୀ ଭାଗବତ 
ଭାଗବତ ପୁରାଣର ଦଶ ବିଷୟ 


ତୂତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 
ବିଦୁର ତଥା ମୈତ୍ରେୟ ରଷିଙ୍କ ସମ୍ବାଦ 
ବରାହ ଅବତାର 
ଦିତିଙ୍କ ଯାଚନା 


ଜୟ-ବିଜୟଙ୍କୁ ଆସୁରୀ ଯୋନିର ପ୍ରାପ୍ରି 

ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଏବଂ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷର ଜନ୍ମ 

ବରାହ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷର ଯୁଦ୍ଧ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଜ୍ଞାନାବତାର ( କପିଳାବତାର ) 

କପିଳ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମାତା ଦେବହୁତିଙ୍କ ଜ୍ଞାନାର୍ଜନ 
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ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ଦକ୍ଷ ପ୍ରଜାପତି ଏବଂ ଶିବଙ୍କ ବୈମନସ୍ଯ 
ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞରେ ସତିଙ୍କ ଆମ୍ମ ଦହନ 

ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞର ବିଧ୍ଵଂସ 

ଭଗବାନ ଶଙ୍କରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞର ପୂରି 
ଧ୍ରୁବଙ୍କ ମାନଭଙ୍ଗ 

ଧ୍ରୁବଙ୍କ ବନ-ଗମନ 

ଧ୍ରୁବଙ୍କୁ ନାରଦଙ୍କ ଉପଦେଶ 


ଭଗବତ୍ଦର୍ଶନ ପରେ ଧୁବଙ୍କର ଘରକୁ ଫେରିବା 
ଧ୍ରବଙ୍କର ଯକ୍ଷମାନଙ୍କ ସହ ଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ମନୁଙ୍କ ଶିକ୍ଷା 


ଧ୍ରବଙ୍କୁ ଧ୍ରବଲୋକର ପ୍ରାପ୍ତି 


ଧ୍ରବ-ବଂଶର ରାଜା ଅଙ୍ଗ ତଥା ବେନଙ୍କ କଥା 


ପୂଥୁଚରିତ୍ର 

ରାଜା ପୂଥୁଙ୍କ ଯଜ୍ଞରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରାକଟ୍ୟ 
ରାଜା ପୂଥୁଙ୍କର ପ୍ରଜାଙ୍କୁ ଉପଦେଶ 

ରାଜା ପୂଥୁଙ୍କୁ ସନତକୁମାରମାନଙ୍କ ଉପଦେଶ 


ପ୍ରଚେତାଗଣଙ୍କୁ ଭଗବାନ ଶଙ୍କରଙ୍କ ଉପଦେଶ 


ପୁରଞ୍ଜନୋପାଖ୍ୟାନ 
ପୁରଞ୍ଜନୋପାଖ୍ୟାନର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ପଞ୍ଚମ ସ୍କନ୍ଧ 
ପ୍ରିୟବ୍ରତ ଚରିତ୍ର 
ପ୍ରିୟବ୍ରତଙ୍କ ବଂଶର ବର୍ଣ୍ଣନ 
ରଷଭାବତାର 
ରଷଭଦେବଙ୍କର ନିଜପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ 
ଅବଧୂତ-ଧର୍ମ 


ଭରତଙ୍କର ହରିଣ-ଶାବକରେ ଆସକ୍ତି 
ଜଡ଼-ଭରତ ଏବଂ ରାଜା ରହୁଗଣଙ୍କ ଭେଟ 
ରାଜା ରହୁଗଣଙ୍କୁ ଜଡ ଭରତଙ୍କ ଉପଦେଶ 
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କ୍ରସଂଚ ବିବରଣୀ ପୂଷ୍ଠା 

ଠି ଭବାଟବୀର ନିରୂପଣ ୨୫୫ 
୧୦. ଭୂରଚୋଳ ବର୍ଣ୍ରନ ୨୫୭ 
୧୧. ବିଭିନ୍ନ ନରକ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଗତିର ବର୍ଣ୍ଣନ ୨୫୮ 

ଷଷ୍ଠ ସ୍କନ୍ଧ 
୧. ଅଜାମିଳୋପାଖ୍ୟାନ ୨୬୫ 
୨. ନାମ-ମହିମା ୨୬୯ 
୩. ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବୃହସ୍ପତିଙ୍କର ଅପମାନ ୨୭୬ 
୪. ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିଶ୍ଵରୂପଙ୍କ ବରଣ ୨୭୬ 
୫. ବୃତ୍ରାସୁରର ବଧ ପାଇଁ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଦଧ୍ରଚୀ ରଷିଙ୍କୁ ଅସ୍ଥି ମାଗିବା ୨୭୭ 
୬. ବୃତ୍ରାସୁରର ଭଗବତ୍‌ଭକ୍ତ ଏବଂ ଭଗବଦ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ୨୭୮ 
୭. ବୃତ୍ରାସୁରର ପୁର୍ବଚରିତ୍ର ୨୭୯ 
ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 

୧. ଯୁଧ୍ରଷ୍ଠିରଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ - ନାରଦଙ୍କ ସମାଧାନ ୨୮୩ 
୨. ହିରଣାକ୍ଷ୍ୟର ବଧ ପରେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଦ୍ଵାରା ସ୍ବଜନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ୨୮୫ 
୩. ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର ତପସ୍ୟା ଏବଂ ବରଦାନ ପ୍ରାପ୍ତ ୨୮୭ 
୪. ପ୍ରହ୍ଲାଦ- ଚରିତ୍ର ୨୮୯ 
୫. ପ୍ରହ୍ନାଦ ଉପରେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର ଅତ୍ୟାଚାର ୨୯୩ 
୬. ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଦ୍ଵାରା ଅସୁର ବାଳକମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ୨୯୪ 
୭. ନୂସିଂହ ଅବତାର ୩୦୦ 
୮. ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମ-ଧର୍ମ ୩୧୧ 
୯. ସାମାନ୍ୟ-ଧର୍ମ ୩୧୪ 
୧୦. ସ୍ତ୍ରୀ-ଧର୍ମ ୩୧୬ 
୧୧. ଚବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟାଶ୍ରମ ଣ୧୭ 
୧୨. ବାନସପ୍ରସ୍ଫାଶ୍ରମ ୩୧୮ 
୧୩. ସଂନନ୍ୟୋସାଶ୍ରମ ୩୧୯ 
୧୪. ଗୂହସ୍ଥମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମୁକ୍ତିର ମାର୍ଗ ୩୨୧ 
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ଗଗ ଫା ପଥ 
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ହ୍‌ ପେ ଵଵ 


ବିବରଣୀ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଭଗବାନ ହରିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗଜେନ୍ଦ୍ରର ମୁକ୍ତି 
ଭଗବାନ ଅଜିତଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା 


ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମୁଦ୍ର-ମନ୍ଦନର ପ୍ରସ୍ତାବ 


ସମୁଦ୍ର - ମନ୍ନ 

ଭଗବାନ ଶଙ୍କରଙ୍କର ବିଷପାନ 
ମୋହିନୀ-ଅବତାର 

ସମୁଦ୍ର-ମନ୍ଦନର ଅର୍ଥ 

ଦେବାସୁର- ସଂଗ୍ରାମ 

ଭଗବାନ ଶଙ୍କରଙ୍କର ମୋହିତ ହେବା 
ରାଜାବଳିଙ୍କର ଅମରାବତୀ ଉପରେ ବିଜୟ 
ବାମନ-ଅବତାର 

ବଳିଙ୍କର ସତ୍ୟସନ୍ଧତା 

ରାଜା ବଳିଙ୍କର ଅଭିମାନର ନିବାରଣ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ବସ୍ସଳତା 
ମତ୍ସ୍ୟାବତାର 


ନବମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଅମ୍ବରୀଷ-ଚରିତ୍ର 

ଇକ୍ଷାକୁ-ବଂଶ 

ଶ୍ରୀରାମ ତଥା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 

ଆଦର୍ଶର ପରିସୀମା - ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ 
ପରଶୁରାମ - ଅବତାର 

ଯଯାତି - ଚରିତ୍ର 

ରନ୍ତିଦେବଙ୍କ କରୁଣା ଏବଂ ଉଦାରତା 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 
ଅବତାରର ପ୍ରସ୍ତାବନା 


ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ୂଥିବୀର କଷ୍ଟ ନିବାରଣର ଆଶ୍ଵାସନା 


ପୂଷ୍ଠା 


୩୨୯ 
୩୩୫ 
୩୩୭ 
୩୩୮ 
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2୦ 
୩୭୦ 
୩୭୪ 
୩୭୭ 


୩୮୧ 
୩୮୫ 
୩୮୫ 
୩୮୮ 
୪୦୦ 
୪୦୨ 
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୪୦୬ 
୪୧୫ 


॥ ୪॥ 


କ୍ରସଂଚ ବିବରଣୀ ପୂଷ୍ଠା 

୩. ବସୁଦେବ- ଦେବକୀଙ୍କ ବିବାହ ୪୧୭ 
୪. ବସୁଦେବଙ୍କର କଂସକୁ ବଚନ- ପ୍ରଦାନ ୪୧୮ 
୫. କଂସ ଦ୍ଵାରା ଦେବକୀଙ୍କର ଛଅ ପୁତ୍ରଙ୍କ ହତ୍ୟା ୪୨୦ 
୬, ବ୍ରହ୍ମାଦି ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗର୍ଭସ୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି ୪୨୪ 
୭. ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରାକଟ୍ୟ - କୃଷ୍ଣାବତାର ୪୨୫ 
୮. ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନେଇ ବସୁଦେବଙ୍କର ଗୋକୁଳ-ଯାତ୍ରା ୪୩୪ 
ଠି ଯୋଗମାୟାଙ୍କ ଭବିଷ୍ୟବାଣୀ ୪୩୭ 
୧୦ ନନ୍ଦଘରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଜନ୍ମୋତ୍ସବ ୪୩୮ 
୧୧. ପୁତନା-ମୋକ୍ଷ ୪୪୨ 
୧୨. ଶକଟାସୁରର ଉଦ୍ଧାର ୪୪୭ 
୧୩. ତୂଣାବର୍ତର ଉଦ୍ଧାର ୪୪୯ 
୧୪. ନାମକରଣଂ-ସଂସ୍କାର ୪୫୧ 
୧୫. ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ବାଳ-ଲୀଳା ୪୫୩ 
୧୬. ମୂଭ୍ରିକା ଭକ୍ଷଣ ଲୀଳା ୪୫୬ 
୧୭. ଉଖଳବବନ୍ଧନ ଲୀଳା ୪୬୦ 
୧୮. ଯାମଳାହୁଁନଙ୍କ ଉଦ୍ଧାର ୪୬୪ 
୧୯. ବସ୍ପାସୁରର ଉଦ୍ଧାର ୪୬୭ 
୨୦. ବକାସୁରର ଉଦ୍ଧାର ୪୬୮ 
୨୧ ଅଘାସୁରର ଉଦ୍ଧାର ୪୭୦ 
୨୨. ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ମୋହ ୪୭୨ 
୨୩. ଧେନ୍ୁକାସୁରର ଉଦ୍ଧାର ୪୭୯ 
୨୪. କାଳୀୟ ନାଗର ଦମନ ୪୭୯ 
୨୫. ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦାବାନଳରୁ ବ୍ରଜବାସୀ ମାନଙ୍କର ରକ୍ଷା ୪୮୬ 
୨୬. ବଳରାମଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଳମ୍ବାସୁରର ଉଦ୍ଧାର ୪୮୭ 
୨୭. ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅଗ୍ନିପାନ ° 
91୮ ¡ ବଂଶୀର ବିଶେଷତା ୪୯୩ 
୨୯. ବେଣୁଗୀତ ୪୯୫ 
୩୦. ବସ୍ତହରଣ-ଲୀଳାର ରହସ୍ଯ ୪୯୬ 
୩୧. ଗୋପବାଳକ ମାନଙ୍କର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଅନ୍ନଯାଚନା ୫୦୨ 
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ବିବରଣୀ 


ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଅଭିମାନର ମର୍ଦନ 

ଗୋବର୍ଵନ ଧାରଣ ଲୀଳା 

ନନ୍ଦବାବାଙ୍କୁ ବରୁଣ ଲୋକରୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
ରାସଲୀଳାର ପ୍ରସ୍ତାବନା 

ରାସଲୀଳା 

ଗୋପୀ-ଗୀତ 

ସୁଦର୍ଶନ ଏବଂ ଶଙ୍ଖଚୁଡର ଉଦ୍ଧାର 

ଯୁଗଳ ଗୀତ 

ଅରିଷ୍ଟାସୁର, କେଶୀ ତଥା ବ୍ୟୋମାସୁରଙ୍କ ଉଦ୍ଧାର 
ଅକୂରଙ୍କ ବ୍ରଜଯାତ୍ରା 

ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ-| ବଳରାମଙ୍କର ମଥୁରା ଗମନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମଥୁରା ପ୍ରବେଶ 

କୁବ୍‌ଜା ପ୍ରତି କୃପା 

ଧନୁ-ଭଙ୍ଗ 

କୁବଳୟାପୀଡର ଉଦ୍ଧାର 

ଚାଣୁର, ମୁଷ୍ଟିକ ଆଦିଙ୍କ ଉଦ୍ଧାର 

କଂସର ଉଦ୍ଧାର 

ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବଳରାମଙ୍କର ଗୁରୁକୁଳକୁ ଗମନ 
ଉଦ୍ଧବଙ୍କ ବ୍ରଜଯାତ୍ରା 

ଉଦ୍ଧବଙ୍କର ଗୋପୀମାନଙ୍କ ସହ ସମ୍ବାଦ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କୁବ୍‌ଜାକୁ ଦିଆଯାଇଥିବା ବଚନର ପୂରି 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅକୂରଙ୍କ ଘରକୁ ଗମନ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ ( ଉତ୍ତରାର୍ଦ ) 


ଜରାସନ୍ଧର ସତର ଥର ଆକ୍ରମଣ 
ଦ୍ବାରିକାର ନିର୍ମାଣ 
କାଳଯବନଂ-ଭସ୍କ ହେବା 
ମୁଚୁକୁନ୍ଦଙ୍କ କଥା 

ବଳରାମ ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ବିବାହ 


ପୂଷ୍ଠା 

୫୦୭ 
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୫୭୫ 
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କ୍ରଚସଂଚ ବିବରଣୀ ପୂଷ୍ଠା 
୬. ରକ୍ମିଣୀଙ୍କ ସଂଦେଶ ଏବଂ ତାର ରହସ୍ୟ ୫୮୭ 
୭. ରକ୍ମିଣୀଙ୍କ ଅପହରଣ ୫୯୨ 
ନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ-ରକ୍ଜିଣୀ ବିବାହ ୫୯୪ 
୯, ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ବ ଦ୍ଵାରା ଶମ୍ବରାସୁର ବଧ ୫୯୪ 
୧୦, ସ୍ୟଯମନ୍ତକ ମଣି କଥା ୫୯୫ 
୧୧. ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଚଜାମ୍ବବତୀ ବିବାହ ୫୯୬ 
୧୨. ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ-ସତ୍ଯଭାମା ବିବାହ ୫୯୬ 
୧୩. ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ବିବାହ ୫୯୭ 
୧୪. ଭୌମାସୁରର ଉଦ୍ଧାର ୫୯୯ 
୧୫. ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଷୋହଳ ହଜାର ବିବାହ ୫୯୯ 
୧୬. ଶ୍ରୀକୂଷ୍ଣ-ରକ୍ମିଣୀ ସମ୍ବାଦ ୬୦୧ 
୧୭. ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସନ୍ତତିମାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନ ୬୦୨ 
୧୮. ରାଜା ନୂଗଙ୍କ ଉଦ୍ଧାର ୬୦୩ 
୧ ରାଜା ପୌଣ୍ତକଙ୍କ କଥା ୬୦୪ 
୨୦ ନାରଦଙ୍କର ଭଗବାନଙ୍କ ଗୂହସ୍ଥି ଦେଖା ୬୦୬ 
୨୧. ଜରାସନ୍ଧ ଦ୍ଵାରା ବନ୍ଦୀ ରାଜାମାନଙ୍କର ଦୂତର ଆଗମନ ୬୦୭ 
୨୨. ଇନ୍ଦ୍ରପ୍ରସ୍ଥକୁ ଯାତ୍ରା ୬୦୮ 
୨୩. ଜରାସନ୍ଧର ଉଦ୍ଧାର ୬୦୮ 
୨୪. ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅଗ୍ରପୂଜା ଏବଂ ଶିଶୁପାଳର ଉଦ୍ଧାର ୬୧୦ 
୨୫. ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର ଅପମାନ ୬୧୩ 
୨୬. ବଳରାମଙ୍କ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ୬୧୪ 
୨୭. ଶ୍ରରୀକୂଷ୍ଣଙ୍କ ସଖା ସୁଦାମାର କଥା ୬୧୪ 
୨୮. ମାତା ଦେବକୀଙ୍କର ଛଅଟିଯାକ ପୁତ୍ରଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୬୨୪ 
୨୯. ସୁଭଦ୍ରା ହରଣ ୬୨୪ 
୩୦ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମିଥିଳା-ନରେଶ ବହୁଲାଶ୍ଵ ଏବଂ 

ଶ୍ରୁତଦେବ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଘରକୁ ଏକାସମୟରେ ଗମନ ୬୨୫ 
୩୧. ଭସ୍କାସୁରର ବିନାଶ ୬୨୭ 
୩୨. ଭୂଗୁରଷିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ତ୍ରିଦେବଙ୍କ ପରୀକ୍ଷା ୬୩୦ 
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ବିବରଣୀ 
ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ମୁକ୍ତିର ସ୍ଵରୂପ 
ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କ ନାଶର ପୂଷ୍ପଭୂମି 
ଯଦୁବଂଶୀଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମଶାପ 

ବସୁଦେବଙ୍କୁ ନାରଦଙ୍କର ଜ୍ଞାନୋପଦେଶ 

ରାଜା ନିମି ଏବଂ ନଅ ଯୋଗୀଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବାଦ 
ପ୍ରଥମ ପ୍ରଶୁ- ଭାଗବତ ଧର୍ମର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 

ଦ୍ବିତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ ଭକ୍ତର ଲକ୍ଷଣ 

ତୃତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ ମାୟାର ସ୍ଵରୂପ 

ଚତୁର୍ଥ ପ୍ରଶ୍ନ- ମାୟା ତରଣର ଉପାୟ 

ପଞ୍ଚମ ପ୍ରଶ୍ନ- ନାରାୟଣଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ 

ଷଷ୍ଠ ପ୍ରଶ୍ନ କର୍ମଯୋଗର ସ୍ଵରୂପ 

ସପ୍ତମ ପ୍ରଶ୍ନ ଅବତାରମାନଙ୍କ କଥା 

ଅଷ୍ଟମ ପ୍ରଶ୍ନ ଅଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଗତି 

ନବମ ପ୍ରଶ୍ଵ- ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ଭଗବତ୍‌-ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ 
ସ୍ଵଧାମକୁ ଫେରିବା ପାଇଁ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧବଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା 

ଉଦ୍ଧବ ଗୀତା 

ଅବଧୂତୋପାଖ୍ୟାନ (ଚବିଶ ଗୁରୁଙ୍କ କଥା) 
ବଦ୍ଧ-ମୁକ୍ତ ତଥା ଭକ୍ତଙ୍କ ଲକ୍ଷଣ 

ସତ୍ସଙ୍ଗର ମହିମା 

ହଂସୋପାଖ୍ୟାନ 

ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାର୍ଗ 

ସିଦ୍ଧିମାନଙ୍କ ନିରୂପଣ 

ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତି 

ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମ- ଧର୍ମ 

ଶୁଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଭକ୍ତିର ନିରୂପଣ 

ଜ୍ଞାନଯୋଗ, କର୍ମଯୋଗ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗ 


୦୦୦୦ କା ଏ ୭ ଓ ଚା ଚା 
କ୍ରସଂ ବିବରଣୀ ପୃଷ୍ଠା 
ଵଵ ୦ ୦୦୦୦ ୦୭୦୧ ଓଥଠ@ଓ୩%93୩୮୧*. ` 


୨୮. ଗୁଣ-ଦୋଷର ବିବେଚନ ୭୬୬ 

୨୯. ସାଂଖ୍ୟର ବିବେଚନ ୭୬୬ 
୩୦. ଭିକ୍ଷୁଗୀତ ୭୬୯ 
୩୧, ସଂଖ୍ୟାଯୋଗ ୭୭୩ 
୩୨. ତ୍ରିଗୁଣଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟର ବର୍ଣ୍ଣନ ୭୭୪ 
୩୩. ଏଲଗୀତ ୭୭୫ 
୩୪. କ୍ରିୟାଯୋଗ ୭୭୫ 
୩୫. ପରମାର୍ଥର ନିରୂପଣ ୭୭୬ 

ଦ୍ଵାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 

୧. କଳିଯୁଗର ଗୁଣଦୋଷ ୭୮୫ 
୨. ଚାରି ପ୍ରକାରର ପ୍ରଳୟ ୭୮୬ 
୩. ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ମୋକ୍ଷ ୭୮୭ 
୪. ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ରଷିଙ୍କର ମାୟା ଦର୍ଶନ ୭୯୧ 
୫. ଉପସଂହାର ୭୯୧ 


॥ ¥ | 


ଡ୍ଗ 


®୫ 


ଓ ଶ୍ରୀ ଚିନ୍ମନୟ ସଦ୍‌ଗୁରବେ ନମଃ ॥ 
ଓ ଶ୍ରୀ ଚିନ୍ମୟ ସଦ୍‌ଗୁରବେ ନମଃ ॥ 
ଓ ଶ୍ରୀ ଚିନ୍କୟ ସଦ୍‌ଗୁରବେ ନମଃ ॥ 
ଓ ଶ୍ରୀ ଚିନ୍ମୟ ସଦ୍‌ଗୁରବେ ନମଃ ॥ 


ଓ ନମୋ ଭଗବତେ ବାସୁଦେବାୟ ॥ 
ଓ ନମୋ ଭଗବତେ ବାସୁଦେବାୟ ॥ 
ଓଁ ନମୋ ଭଗବତେ ବାସୁଦେବାୟ ॥ 
ଓ ନମୋ ଭଗବତେ ବାସୁଦେବାୟ ॥ 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଶରଣଂ ମମ ॥ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଶରଣଂ ମମ ॥ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଶରଣଂ ମମ ॥ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଶରଣଂ ମମ ॥ 


॥ ୧॥ 


ୟ 
୨୭ ସେପ୍ଟେମ୍ବର, ୨୦୦୧ 


ଦୁଇ ପଦ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ ଏପରି ଏକ ହୃଦୟସ୍ପର୍ଶୀ ଗ୍ରନ୍ଥ ଯେ, ତାର ପାଠକ, ଶ୍ରୋତା 
ଏବଂ ବକ୍ତା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦ ସାଗରରେ ବୁଡେଇ ଦେଇଥାଏ । ସବୋୌକ୍ଭୁଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି 
ସହିତ ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ଦିବ୍ୟ ଭକ୍ତି ରସରେ ମଧ୍ଯ ଆପ୍ଲୁତ ହୋଇଯାଏ । ଏହି ଉକ୍ତି ରସ 
ହି ମନୁଷ୍ୟର ପରମ ଉପଲବ୍ଧି । 


ସନ ୧୯୮୯ ରେ ସନ୍ଦୀପନି ସାଧନାଳୟ, ମୁମ୍ବାଇରେ ମୋର ଭାଗବତ ସପ୍ତାହ 
ଆୟୋଜନ ହୋଇଥିଲା । ଚିନ୍କୟ ମିଶନ, ମୁଲୁଣ୍ଡର ଜଣେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପରିଶ୍ରମୀ ସଦସ୍ୟା 
ଶ୍ରୀମତୀ ସବିତା ଚକ୍ରବର୍ଭୀ ଅତି ମନୋଯୋଗ ପୂର୍ବକ ଭିଡିଓ ଟେପ୍‌ ଦ୍ଵାରା ସେହି 
ପ୍ରବଚନକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଥିଲେ । ତା ପରେ ବ୍ରହ୍ମରରିଣୀ ଅମୂତା ଚୈତନ୍ୟ ଏକାଗ୍ରତା 
ପୂର୍ବକ ତାର ସମ୍ପାଦନ କଲେ । କମ୍ପ୍ୟୁଟର ଦ୍ଵାରା ପାଣ୍ଡୁଲିପିକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାରେ ଚିନ୍ମୟ 
ମିଶନ, ଲକ୍ଷ୍ନୌର ଯୁବଶାଖା ବିଶେଷ ଭାବେ ସମୀର, ସଞ୍ଜୟ, ପୁନୀତ, ମନୀଷ, 
କମଳ, ପ୍ରୀତି, ରତୁ ଏବଂ ରାଜିକା ତଥା ଚିନ୍ମୟ ମିଶନ ଲକ୍ଷ୍ମୌର ସଦସ୍ୟ ଡା. ମୋତି 
ବାବୁ ବହୁତ ପରିଶ୍ରମ କରିଥିଲେ । ଏ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ହାର୍ଦିକ ଅଭିନନ୍ଦନ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏବଂ ପୁଜ୍ୟ ଗୁରୁଦେବଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ ଏ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସଦାସର୍ବଦା ରହିଥାଉ । ହରି 


ଓମ | 
ପ୍ରଭୁ ସେବାରେ 
ସ୍ଵାମୀ ତେକୋମୟାନନ୍ଦ 


॥ ୨॥ 


ମୂଳା ସ୍ଵାମୀ ତେଜୋମୟାନନ୍ଦଜୀଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ ସପ୍ତାହର ଅବସରରେ 
(୩୧ ଅକ୍ଳୋବର- ୬ ନଭେମ୍ବର ୧୯୯୨) 


ପରମ ପୂଜ୍ୟ ଗୁରୁଦେବ ସ୍ଵାମୀ ଚିନ୍ମୟାନନ୍ଦଜୀଙ୍କର 
ଉଦ୍‌ଘାଟନୀ ସନ୍ଦେଶ 


ବନ୍ଧୁଗଣ, ଇତିହାସର ଏକ ମହାନତମ ଚମଳ୍କାର ହେଉଛି ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ବୈଦିକ 
କାଳରୁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୀର୍ଘ ଏବଂ ଅନ୍ତହୀନ ଇତିହାସ । ଏଥିପାଇଁ ଏହା (ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ) 
ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ଏବଂ ଦର୍ଶନର ମୂଳସ୍ରୋତ ଅଟେ । ଯଦ୍ୟପି ଆମ ନିଜର ଘୋର 
ଅଜ୍ଞାନର କାରଣ ହେତୁ ଆମେ ତାକୁ ଖଣ୍ଡନ କରୁ କିନ୍ତୁ ଆଜି ମଧ୍ଯ ଆମେ ହିନ୍ଦୁ । ଅନ୍ୟ 
ଧର୍ମର ଇତିହାସକୁ ବିଚାର କରନ୍ତୁ । ସେସବୁ ବହିଯାଇଥିବା ବାୟୁର ଆଭାସ ମାତ୍ର ଏବଂ 
ନଷ୍ଟ ହେବା ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେଲେଣି । ପୁଣି ଏଇ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ବଞ୍ଚୁଛି କିପରି ? ଆମର 
ଏଠାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ବା ଇସଲାମ ଭଳି ସଙ୍ଗଠନ ମଧ୍ଯ ନଥିଲା ତଥାପି ସେ ବଞ୍ଚ ରହିଲା । 


ଇତିହାସର ଉତ୍‌ଥାନ- ପତନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଆସିଥିବା ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଅଛି । ଏ କଥା 
ନୁହେଁ ଯେ ତାର ଶତ୍ରୁ ନ ଥିଲେ । ତାର ଶତ୍ରୁ ବାହାରେ ହିଁ ନୁହେଁ, ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଥିଲେ| 
ଆଜି ମଧ୍ଯ ଆମର ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଶତ୍ରୁ ଏହି ମହାନ୍‌ ସଂସ୍କୃତିର ବିନାଶ କରିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରଯନ଼୍ଶୀଳ, ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଏହି ସଂସ୍କୃତି ଏବେ ବି ଜୀବନ୍ତ । ଆପଣ କହନ୍ତି ଯେ, ମୁଁ ହିନ୍ଦୁ 
ଧର୍ମ ଉପରେ ଆସ୍ତ୍ରା ରଖେ ନାହିଁ, ନମସ୍ତେ । କିନ୍ତୁ ଏହି ନମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ କେଉଁଠୁ ବାହାରୁ 
ଆସି ନାହିଁ । ଏହା କିପରି ବଞ୍ଚଛି ? ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ନମନିୟତା ଯୋଗୁଁ ଏହା ବଞ୍ଚୁଛି । 


ବୃକ୍ଷ ନିଜର ୦୫୮୮୦141୮ ଦ୍ଵାରା ବିକଶିତ ହୋଇଥାଏ । ସେ ଭିତରୁ ବିକଶିତ 
ହୋଇ ଛୋଟରୁ ବଡ଼ ସ୍ଵସ୍ତ୍ ବିଶାଳ ବୃକ୍ଷ ହୋଇଯାଏ । ୦୫୮୮୬10୮) ଭିତରୁ ବଢିଥାଏ, 
ଯେପରି କୌଣସି ଗର୍ଭିଣୀ, ଗର୍ଭସ୍ଥ ଶିଶୁ ବଦିବା ସହିତ ସେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ବଢ଼ିଥାଏ । 
ସେହିପରି ଯେତେବେଳେ ବୃକ୍ଷଟିଏ ବଢ଼ିଥାଏ, ସେତେବେଳେ ବାହାର ଛାଲିଗୁଡିକ 
ତାକୁ ସ୍ଥାନ ଦେଇ ଦିଅନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେ ଛାଲି ବୃକ୍ଷକୁ କେବେ ଛାଡ଼େ ନାହିଁ । ଏହା ବୃକ୍ଷକୁ 
ବାନ୍ଧି ରଖୂଥାଏ । ସେହି ବୃକ୍ଷକୁ ୦୫୩୩୮୮॥୩) ଭିତରୁ ଏବଂ ଛାଲି ଗୁଡିକ ବାହାରୁ ବାନ୍ଧି 
ରଖଥାଆନ୍ତି । 
॥ ୩॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆମର ଧର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ବିକଶିତ ହେବାର କ୍ଷମତା ଅଛି, ଯଦ୍ଵାରା ସେ 
ସମାଜକୁ ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ବାନ୍ଧି ରଖଥିଲା ଯେତେବେଳେ ସେ ଅତ୍ଯଧ୍ରକ ବୂଦ୍ଧି 
ହୋଇଥିଲା । ଆଜି କ'ଣ ଆମ ଭିତରେ ବୈଦିକ ସମାଜ ନାହିଁ ? ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ 
ଏଁତିହାସିକ ପରିବର୍ତନ ଆମର ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ ଏହି ପରିବର୍ତନ ହୋଇଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ, ଯୁଦ୍ଧ ହେଉ ବା ଶାନ୍ତି, ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ହେଉ ବା ସମ୍ପନ୍ନତା- ହିନ୍ଦୁତ୍ବ ଆମକୁ ବାନ୍ଧି ରଖୁଛି | 
ଏହି କ୍ଷମତା ଅନ୍ୟ ଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ କେବେ କେବେ ମିଳିଥାଏ, ସେମାନେ ବିକଶିତ ନ 
ହୋଇ ମତାନ୍ଧ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ସମାଜକୁ ପଦାଘାତ କରନ୍ତି । ତାକୁ ବିକଶିତ 
ହେବାକୁ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ସେତେବେଳେ ଭିତରୁ ବିଦ୍ରୋହ ହୁଏ ଏବଂ ସେ ଧର୍ମ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ । 


ଅନେକ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିମାନ ଆସିଛନ୍ତି ଏବଂ ଚାଲିଯାଇଛନ୍ତି । ଗ୍ରୀକ୍‌, ରୋମାନ, 
ମେସିଡୋନିୟନ ପ୍ରଭୂତି । ସେମାନେ ଆସି ବସ୍ତୁତଃ ସମାଜର ସେବା କଲେ, କଳା ଓ 
ସାହିତ୍ୟରେ ସଂସ୍କୃତିର ବୈଭବଶାଳୀ ଯୁଗ ଆଣିଲେ କିନ୍ତୁ ଇତିହାସର ଏକ ମୋଡ଼ରେ 
ପୁଣି ତାହା ଲୁପ୍ତ ହୋଇଗଲା । ଏପରି କାହିକି ? କାହିକି ନା ସେମାନେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
(ତାଙ୍କର ନୂତନ ଆକାଂକ୍ଷା ଏବଂ ଆବଶ୍ୟକତା, ଜୀବନରେ ନୂତନ ପ୍ରୟୋଗ ପାଇଁ 
ଉତ୍ସୁକ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ) ଏକାଠି ବାନ୍ଧି ରଖୁ ପାରିଲେ ନାହିଁ । ଏପରି ନୁହେଁ ଯେ, ଏକ 
ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ରୂପରେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଏପରି ଆକାଂକ୍ଷା ଏବଂ ଆଶା କେବେ ରହି ନାହି କିନ୍ତୁ 
ଏହି ଧର୍ମ ସ୍ଵୟଂ ବଢି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକାଠି ରଖୂବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିଛି । ଏହି ଧର୍ମର 
ଅନେକ ପ୍ରମୁଖ ଲକ୍ଷଣ ମଧ୍ଯରୁ ଏହା ଗୋଟିଏ । 


ଏହା ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେ, ବୈଦିକ କାଳରେ ଏକ ପଦ୍ରତି ରୂପରେ କୌଣସି 
ଭକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ ହୋଇ ନଥୁଲା କାହିକି ? କାହିକି ନା ସେ ସମୟରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଧ୍ଵକ 
ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଥିଲେ । ତାଙ୍କ ମନରେ ସ୍ଵଛ୍ଥ ଇଚ୍ଛା ଥିଲା । ତେଣୁ ତାଙ୍କର ବହିମୁର୍ଖତା ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଵଳ୍ପ ଥିଲା । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଜନ୍ମରୁ ଚିନ୍ତନଶୀଳ ଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ 
ସରଳ ଥିଲା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଦେଶ ସୁନ୍ଦର ଥୁଲା । ଯେଉଁଠାରେ ଲୋଭୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ 
ବୃକ୍ଷର ନାଶ କରି ନଥୁଲେ । ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ପଦ ପ୍ରଚୁର ମାତ୍ରାରେ ଥଲା । ସେହି ସମ୍ପନ୍ନତା 
ମଧ୍ଯରେ ମାନବର ଆକାଂକ୍ଷା ବହୁତ କମ ଥଲା । ତେଣୁ ସେ ଅଧରକ ଚିନ୍ତନଶୀଳ 
ହୋଇଗଲେ। ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟରେ ବୌଦ୍ଧିକ ଚିନ୍ତନ ଉପରେ ହି ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଇଥିଲା । 


॥ ୪ ॥ 


ଉଦ୍‌ଘାଟନୀ ସନ୍ଦେଶ 


ମହାଭାରତ ଯୁଜ୍ଧ ପ୍ରାରମ୍ଭ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଧ୍ରକନ୍ତୁ ତା'ଠାରୁ ବହୁତ ପୁର୍ବରୁ 
ଲୋକମାନେ ଆତମ୍ମକେନ୍ଦ୍ରିତ, ତୃଷ୍ଣାଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଗଲେ । ସେମାନେ ନିଜର ଇଚ୍ଛା ପୂରଣ 
କରିବା ପାଇଁ ସମାଜର ଅନ୍ୟ ସଦସ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରୁ 
ନଥିଲେ । ସେମାନଙ୍କର ମନ ଚଞ୍ଚଳ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା ଏବଂ ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ 
ପକ୍ଷରେ କିଛି ସମୟ ବସି ଚିନ୍ତନ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । 


ପରମ ଗୁରୁ ବ୍ୟାସଜୀ ସେହି ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସମାଜର ଏହି ଆବଶ୍ୟକତାକୁ 
ବୁଝିଲେ, ( ମୁଁ ସମ୍ପର୍ଣ୍ ବିବରଣୀକୁ ଯାଉନାହିଁ) ତେଣୁ ସେ ଏକ ପଦ୍ଧତି ବିକଶିତ କଲେ 
ଯାହାକି ବୌଵିକ ଚିନ୍ତନ ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଥିଲା ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତି ଜାଗ୍ରତ କରିବା । 
ସେହି ତୀବ୍ର ଭକ୍ତିକୁ ପ୍ରକଟିତ କରିପାରୁଥିବା ଏକ ରୂପ ଚିନ୍ତନ କରିବା ପାଇଁ- ସେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହୁଅନ୍ତୁ ଅଥବା ଶ୍ରୀରାମ- ପୌରାଣିକ ପରମ୍ପରାର ଆରମ୍ଭ ହେଲା ।| ଆମେ 
କୌଣସି ରୂପ ଉପରେ ନିଜର ମନକୁ ଲଗାଇ ପାରିବା ନାହିଁ, ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଆମ 
କଳ୍ପନାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ବିଶଦ ରୂପରେ ନ ଆସିଛି । ତେଣୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅଥବା ଶ୍ରୀରାମଙ୍କୁ ନେଇ 
ଏକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଗଲା । ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ, ଆମର ଏବଂ ଆପଣଙ୍କର 
ସମ୍ମୁଖରେ ଆସୁଥିବା ସାଂସାରିକ ସମସ୍ୟାର କିପରି ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି, ଏହି ସବୁର 
ଏତେ ବିଶଦ ବଣ୍ଣ୍ରନ କରାଗଲା ଯେ, ଯେକେହି ବ୍ଯକ୍ତି- ସେ ଯୁଦ୍ଧ ଭଳି ମାନସିକ ଅଶାନ୍ତ 
ଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା-ଯଦି ସେ ସେଠାରେ ଆସି ବସିଯାଏ, ତେବେ ତାହା ଶୁଣି ତାର 
ମନ ପରମ ସତ୍ତା ଆଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । 


ବୈଦିକ କାଳୀନ ଉପାସନା ପଦ୍ଧତିକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା ଆଜିର ସାଧାରଣ 
ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରାୟ ଅସାଧ୍ଯ ଅଟେ। କିନ୍ତୁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ଆହୁରି ସୁନ୍ଦରତା ପ୍ରଦାନ କରୁଥୁବା 
ଘନଶ୍ୟାମଙ୍କର ଯମୁନା ତଟରେ ବିଚରଣ, ତାଙ୍କର ମୁରଲୀର ମଧୁର ସଙ୍ଗୀତ, 
ଗୋପୀମାନଙ୍କର ସେହି ସଙ୍ଗୀତରେ ବିଭୋର ହୋଇ ଆକଷିତ ହେବା ଏବଂ ତାଙ୍କୁ 
ଘେରି ନୃତ୍ୟ କରିବା- ଏହିସବୁ ଏପରି ଦୃଶ୍ୟ ଯେ ଯାହାର ସାକ୍ଷାତ ସହଜରେ ହୋଇଯାଏ 
କାରଣ ଏହା ଆମ ସ୍ତରର କଥା । 

ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଏବଂ କଲେଜରେ ପଢ଼ା ହେଉଥିବା ଭୌତିକ ବିଜ୍ଞାନ 
ଆମେ ବୁଝିପାରିବୁ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ଆପଣ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଶ୍ରେଣୀରେ ଛାତ୍ରକୁ ଉଚ୍ଚ ଭୌତିକ 
ବିଜ୍ଞାନ ପଢ଼ାଇବେ ତେବେ ସେ ବୁଝିପାରିବ ନାହିଁ । ହଁ, ଥରେ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ, ଭୌତିକ 
ବିଜ୍ଞାନ ପଢ଼ି ଧରେ ଧ୍ଵରେ ଯାଇ ସ୍ନାତକୋତ୍ତର ଶ୍ରେଣୀରେ ଉଚ୍ଚ ଭୌତିକ ବିଜ୍ଞାନ ବୁଝି 


॥ ୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପାରିବେ । ସେହିଭଳି ଭାବରେ ଭକ୍ତି ମନକୁ ଶାନ୍ତ କରିଦିଏ । ତାର ବିକ୍ଷୋଭ ହ୍ରାସ 
ପାଏ ଏବଂ ପୁଣି ସେହି ସ୍ଥିର ମନ ହୃଦୟସ୍ଥ ଚୈତନ୍ୟର ସୁକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ ସତତ ଚିନ୍ତନ 
କରିବାର ସାଧନ ହୋଇଯାଏ । 


ଆଜି ଆପଣଙ୍କୁ ଏବଂ ଆମକୁ ଏକମାତ୍ର ମାର୍ଗ ଉପଲବ୍ଧ, ତାହା ହେଉଛି ଭାଗବତ | 
ଆମେ ଉପନିଷଦକୁ ପଢିପାରିବୁ । ବୁଵିସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ବୁଝିପାରିବୁ କିନ୍ତୁ କେବଳ 
ଏହିପରି ବୁଝିବା ଦ୍ଵାରା ହି ଉପନିଷଦ ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ । ଆମେ ନିଜ ଜୀବନରେ 
ତାହା ଆଚରଣ କରିବାକୁ ହେବ ¦ କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ସେହି ଦିଗରେ ପ୍ରଯନ୍ନ 
କରୁ, ସେତେବେଳେ ଆମେ ନିଜକୁ ଅସମର୍ଥ ଅନୁଭବ କରୁ, କାରଣ ଆମ ମନ ତ 
ସବୁବେଳେ ଏପଟ ସେପଟ ଦୌଡୁଥାଏ । ଏହା ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ଅଙ୍ଗେ ଲିଭାଇବା 
କଥା। ଏଥୁରେ ଗୋପନୀୟତାର କୌଣସି କଥା ନାହିଁ । ଆମ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କାମୀ, ଲୋଭୀ,, ସ୍ବାର୍ଥୀ ଏବଂ ଆତ୍ମକେନ୍ଦ୍ରିତ ଅଟୁ । 


ଏପରି ସ୍ତ୍ରିତିରେ ଆମେ ସେହି ମହତ୍ତମର ଧ୍ୟାନ କିପରି କରିବା ? ମନକୁ ତାର 
ଭ୍ରମଣରୁ ଟାଣି ଆଣି ଏହା ବୁଝାଇବା ପାଇଁ କିପରି ପ୍ରେରିତ କରିବୁ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଚିନ୍ତନରେ ଉଚ୍ଚତର ଆନନ୍ଦ ଏବଂ ଅଧ୍ଵକ ଆହ୍ଲାଦ ରହିଛି । ସେଥୁପାଇଁ ବ୍ୟାସଜୀ ଆଜିର 
ମନୋବିଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଅଜ୍ଞାତ ସମସ୍ତ ସମ୍ଭବ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ଯୁଲ୍ତିମାନ ଅଧ୍ରକତମ 
ଆକର୍ଷଣୀୟ ରୂପରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତି । 


ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ, ଯଦି ଆପଣଙ୍କୁ କୁହାଯାଏ ଯେ ତିରୁପତି ଯିବେ, ତେବେ 
ଆପଣ ପରାରିବେ, କାହିକି ? “ଧନ ପାଇଁ' ' | ତାହା ଆପଣଙ୍କୁ ବୁଝି ହୋଇଯିବ, 
କାହିଁକି ନା ଆପଣ ତାହାହି ତ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ନିଷ୍ଠାବାନ୍‌ ଶିକ୍ଷକ କହିଥାଏ, ହଁ, 
ତାହା ତୁମକୁ ମିଳିପାରେ । “କିପରି ୧” “ତିରୁପତି ଯିବା ଦ୍ଵାରା” ତେବେ ଆପଣ 
ସେଠାକୁ ଚାରି ପାଞ୍ଚଥର ଯାଆନ୍ତି, ପୁଣି କହନ୍ତି, “ ସ୍ଵାମୀଜୀ) ଆମର କାରବାର ବଢୁ 
ନାହ । ` ଏଚିରୁପିତା ଗଲେ: ° ହା, ଗଁଲି [|° କିପର 9 ”  ନିଜା କାରରେ" 
“ ବାସ୍‌, ସେଥୁପାଇଁ ତ ବଢୁ ନାହି | ତୁମକୁ ପାଦରେ ଚାଲି ଚାଲି ଯିବା ଉଚିତ | “ ଏପରି 
କି ?” ଆପଣ ପୁଣି ଧଇଁ ସଇଁ ହୋଇ ଚାରି ପାଞ୍ଚଥର ଯାଆନ୍ତି । ତା ଦ୍ଵାରା ଆପଣଙ୍କ 
ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ତ ସୁଧୁରିଯାଏ, କିନ୍ତୁ କାରବାର ବଢ଼େ ନାହିଁ । “ ସ୍ଵାମାଜୀ, ଆମକୁ ଲାଗୁଛି 
ଏଥରେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସିଦ୍ଧି ହେବ ନାହିଁ । ” “ କାହିଁକି ¢ ତୁମେ ପାଦରେ ଯାଇଥୁଲ ? ” 
“ହ, ପାଦରେ ତ ଯାଇଥିଲି | ” “ ଚାଲୁଥିବା ସମୟରେ ତୁମେ କ'ଣ କରୁଥିଲ ? ” 


॥ ୬ ॥ 


ଉଦ୍‌ଘାଟନୀ ସନ୍ଦେଶ 


“କେବଳ ଶ୍ଵାସ ନେଉଥିଲି ।” “ ନାହିଁ, ତୁମକୁ ଗୋବିନ୍ଦ- ଗୋବିନ୍ଦ- ଗୋବିନ୍ଦ ଜପ 
କରିବା ଉଚିତ | ” 

ପୁଣି ଏପରି ହୁଏ ଯେ, ଯେତେ ଯେତେ ଆପଣ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ 
କରି ଆଗକୁ ବଢୁଛନ୍ତି। ସେତେ ସେତେ ଆପଣଙ୍କର ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ମଧ୍ଯ 
ବଜଢୁଛି। ପୁଣି ଆପଣ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଛନ୍ତି । ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟବସାୟ ମଧ୍ଯ ବଢ଼ିଯିବ, 
କାହିକି ନା ବ୍ୟବସାୟ ସଦାବେଳେ ମାନ୍ଦା ହୋଇ ରହି ନ ଥାଏ । ଦେଖନ୍ତୁ ଯଦି 
ବ୍ୟବସାୟ ନ ବଢେ, ତେବେ ଆପଣ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଚତୁର ନୁହନ୍ତି | ଭୁଲ କରି କରି ଏବେ 
ଚତୁର ହୋଇଗଲେଣି । ଯେତେବେଳେ ଆପଣଙ୍କର ବ୍ୟବସାୟ ସମ୍ଭାଳି ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ଆପଣଙ୍କର ଗୋବିନ୍ଦଙ୍କ ଉପରେ ଆସ୍ଥ୍ରା ବଢିଯାଏ । 


ଆପଣ କହି ଉଠଠ୍ତି, “ ଦେଖନ୍ତୁ ଏହି ସବୁ ଭଗବାନ ତିରୁପତି ଭେଙ୍କଟାଚଳପତିଙ୍କ 
କାରଣରୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ସବୁ ହିଁ ତାଙ୍କରି କୃପା । ପୁଣି ଆପଣ ପ୍ରତିମାସ “ ଗୋବିନ୍ଦ- 
ଗୋବିନ୍ଦ” ଜପ କରି ପାଦରେ ଯିବାକୁ ଲାଗନ୍ତି । ଆପଣଙ୍କର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ସୁଧୁରି ଯାଏ, ଆସ୍ଥା 
ବଢ଼ିଥାଏ ଏବଂ ବ୍ୟବସାୟର ମଧ୍ଯ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥାଏ । କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ, ଯଦି 
ଆପଣଙ୍କୁ କୁହାଯାଏ ଯେ, ବ୍ଯବସାୟ ସୁଧାର ନିମନ୍ତେ ଆପଣଙ୍କର ଆସ୍ତ୍ରା ( ବିଶ୍ଵାସ) 
ବଢିବା ଉଚିତ, ତେବେ ଆପଣ କହିଥାନ୍ତେ “' ପୁଣି ଆସ୍ଥା କେଉଁଠାରୁ ଆଣିବି ? ଏହା 
ଦନ୍ତମଞ୍ଜାନ ଭଳି ବଜାରରେ ମିଳୁ ନାହିଁ। ' ଠିକ୍‌ ଅଛି, ଏଭଳି ଭାବରେ ଆସ୍ଥା ଆସେ 
ନାହିଁ । ସେଥିପାଇଁ ବ୍ୟାସଦେବଜୀ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ମାର୍ଗ ଦର୍ଶନ କରାଇଛନ୍ତି। ସେ 
ଆପଣଙ୍କୁ ଯୁକ୍ତି ଶିଖାଇଛନ୍ତି । 

ଏହି ପ୍ରକାର ସମସ୍ତ ପୁରାଣରେ ଶତାଧ୍ରକ ଛୋଟ, ଛୋଟ ଯୁକ୍ତିମାନ ଦିଆଯାଇଛି, 
ଯାହାକି ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଏବଂ ସବୁ ପ୍ରକାର ସ୍ତର ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ଅଟେ। ଏହି 
ପୁସ୍ତକ ଏପରି ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପୁସ୍ତକ ଅଟେ । ଏହି କାରଣରୁ ଆମର ପୁର୍ବଜ ଏହାକୁ 
ପଢୁଥିଲେ । ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ସେମାନଙ୍କର ମନ ଅନ୍ୟ କେଉଠି ଥୁଲା । ସେମାନଙ୍କର 
ଏହି ଆଦର୍ଶ ନଥୁଲା । ତେଣୁ ସେମାନେ କେବଳ ପାଠ କରୁଥିଲେ । ଏହା ଉପରେ 
ସେମାନେ କେବେ ବିଗ୍ଚର କରି ନାହାନ୍ତି ଯେ କ'ଣ ପଢୁଛନ୍ତି । ସେମାନେ ବୁଝୁଥୁଲେ 
ଯେ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କର ପାଠ ଶୁଣିବେ, ସେ ନିଜେ ନ ଶୁଣନ୍ତୁ ବରଂ ଭଗବାନ 
ନିଶ୍ଚୟ ଶୁଣିବେ, ତା ପ୍ରତି କ୍ଷାନ ଦେବେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିଯିବ । 


॥ ୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏଠାରେ ଆପଣ ସମସ୍ତେ ଗମ୍ଭୀରତା ପୁର୍ବକ ଅଧ୍ଯୟନରତ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଭାଗବତର 
ଆନ୍ତରିକ ଭାବ ଏବଂ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଉପରେ ପ୍ରକାଶ କରିବାରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦକ୍ଷ । ଧ୍ଯାନ ଦେଇ 
ଶୁଣିବେ। “ଯେଉଁମାନେ ଗମ୍ଭୀର ସେମାନେ ଛୁଟି ନିଅନ୍ତୁ |' 


ଯଦି ଅଧ୍ଵକାରୀ ଛୁଟି ନ ଦେବେ, ତେବେ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ ଯିବା ବନ୍ଦ କରି ଦିଅନୁ | 
ଶେଷରେ ଆପଣ ଦେଖୁବେ ଯେ ଅଧ୍ରକାରୀ କହୁଛନ୍ତି. “ ତେବେ ଆପଣ ଫେରି ଆସିଲେ । 
ଧନ୍ୟବାଦ ! ବସନ୍ତୁ !” ଏହା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଅଟେ | 


ଧ୍ୟାନ ପୂର୍ବକ ଶୁଣନ୍ତୁ। କଥନକୁ ଏବଂ ବିଗ୍ଧରକୁ ଶ୍ରବଣ କରୁଥିବା ସମୟରେ 
ତାକୁ ସ୍ବୟଂ ନିଜ ଜୀବନରେ ଆଚରଣ କରନ୍ତୁ । ବିଜ୍ଞାନର ପାଠ୍ଯପୁସ୍ତକ ଭଳି ତାର 
ଗମ୍ଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ କରନ୍ତୁ । ଆପଣ ଅନୁଭବ କରିବେ ଯେ, ଆପଣଙ୍କର ବହୁତ ଲାଭ 
ହୋଇଛି- ଯାହା ଆପଣ ଉପନିଷଦ ପଢ଼ି, ଗୀତା ସ୍କରଣ ରଖ ଏବଂ ବିବେକ ଚୂଡ଼ାମଣି 
ରଟନ କରି ପାଇଛନ୍ତି, ତା'ଠାରୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଅଧ୍ୟଯକ । ଆପଣ ପାଇବେ ଯେ, ଭାଗବତରେ 
ବିଷୟାସକ୍ତି ଅଛି, ରାଗଦ୍ଵେଷ ଅଛି, କରତା ଅଛି ଏବଂ ଅପରାଧ ବୂଭି ମଧ୍ଯ ଅଛି । 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁସାରେ ସୁନ୍ଦର ଅସତ୍ୟ କହିବାରେ ସଙ୍କୋଚ କରି 
ନାହାନ୍ତି । ଆପଣଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଲାଗୁଥିବ ଯେ, ଠିକ ହୋଇଛି | କାହିକି ? କାହିକି ନା ଏପରି 
ମିଥ୍ୟାରେ କୌଣସି ଭୁଲ ନାହି, ଯଦ୍ବାରା ଶେଷରେ ସମାଜକୁ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ । 
ଯାହା କରାଯାଇଛି, ଠିକ୍‌ କରାଯାଇଛି । 


ଆପଣ ପାଇବେ ଯେ- ଆପଣଙ୍କର ସମସ୍ତ ସ୍ତରର ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାରର 
ସନ୍ଦେହ ଏବଂ ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କର ଏଥିରେ ନିରାକରଣ ହୋଇଗଲା । ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତର ରୂପରେ 
ନୁହେଁ, ଅଧ୍ରକନ୍ତୁ ଏକ କ୍ରିୟାଶୀଳ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପୁରୁଷର ଚିତ୍ରଣ ରୂପରେ, ଜୀବନ୍ତ ଏବଂ 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଚିତ୍ରର ରୂପରେ ଯେଉଁ ପୁରୁଷ ଏହି ଦୁଃଖମୟ ସଂସାରରେ ରହିଥିଲେ, 
ଯେଉଁଠି ଆପଣ ଏବଂ ମୁଁ ରହିଛନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ଆପଣଙ୍କୁ ଲାଗିବ ଯେ ଯଦି ସେ 
ଏପରି ଭାବରେ ରହିପାରିବେ ଏବଂ ସମସ୍ତ ପରୀକ୍ଷାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ପାରିଲେ, 
ତେବେ ଆମର ସମସ୍ୟା ତ ତାଙ୍କ ତୁଳନାରେ କିଛି ନୁହେଁ । ଆମେ ମଧ୍ଯ ତାର ସାମନା 
କରିପାରିବୁ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଏଥୁରୁ ପ୍ରେରଣା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୁ । ନିଜର ସଂସ୍କୃତି 
ଉପରେ ଗର୍ଟ ଅନୁଭବ କରନ୍ତୁ ଏବଂ ସଟ୍ଚା ହିନ୍ଦୁ ଭଳି ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରନ୍ତୁ । ବହୁତ- 
ବହୁତ ଧନ୍ୟବାଦ ! ହରି ଓମ୍‌ | 


॥ ୮॥ 


୍‌ଘ୍ 
ମାହାତ୍ମ୍ୟ 


ଅଷ୍ଟାଦ୍ଦଶ ପୁରାଣ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହାପୁରାଣ ରୂପେ 
ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଏ । ବ୍ୟୁପୂଭି ଅନୁସାରେ ଭାଗବତର ଏକ ଅର୍ଥ- “ ଭଗବତଃ ଇଦଂ 
ଭାଗବତମ୍‌' ଯାହା ଭଗବାନଙ୍କର ଅଟେ ତାକୁ ଭାଗବତ କହନ୍ତି । ଭାଗବତ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ଭାଗବତ ଏକ ଅଟନ୍ତି । ଦ୍ବିତୀୟ ଅର୍ଥ- 
ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥାଏ, ସେହି ଶାସ୍ତ୍ରହିଁ ଭାଗବତ । 
ତୃତୀୟ ଅର୍ଥ- “ ଭଗବତଃ ଅୟଂ ଭାଗବତଃ ' ଯେଉଁ ବ୍ୟକି ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇଯାଆନ୍ତି 
ତାଙ୍କୁ ଭାଗବତ କୁହାଯାଏ । ଏଣୁ ଭାଗବତର ଅର୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ । 


ତେଣୁ ତାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି- ଭଗବତ ତତ୍ତ୍ଵର, ତାକୁ ଜାଣିବାର ସାଧନ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ 
ଜାଣିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତ ଏହି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭାଗବତ କୁହାଯାଏ । 


ଭାଗବତର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି- “ ଭା'ର ଅର୍ଥ ପରକାଶ-ଚୈତନ୍ଯ-ଜ୍ଞାନ 
ସ୍ଵରୂପ। ଏହା ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ । ଏହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ଜାଣିବାର ତଥା 
ତାଙ୍କର ସାନ୍ନିଧ୍ଯତା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ସାଧନର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ସେଥୁପାଇଁ ଦ୍ବିତୀୟ 
ଅକ୍ଷର “ଗ” ଅଟେ । ' ଗ'ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଜାଣିବା ଅଥବା ଗମନ କରିବା | ' ଗମ୍‌' 
ଧାତୁର ପ୍ରୟୋଗ ଏହି ଦୁଇ ଅର୍ଥରେ ହୋଇଥାଏ । ଆମକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ନିକଟରେ 
ପହଞ୍ଚିବାକୁ ହେବ (ଅର୍ଥାତ ଗମନ କରିବାକୁ ହେବ) । ଯଦ୍ୟପି ଭଗବାନ ଆମର 
ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି, ତଥାପି ଆମେ ତାଙ୍କଠାରୁ ଅନେକ ଦୂରରେ ଅଛୁ । ଆମ ମଝିରେ 
କିଏ ଆସିଗଲା ? ଭବ ସାଗର ! ଏପରି ଲାଗେ ଆମେ କୂଳରେ ଅଛୁ, ପରମାମ୍ବା ଅନ୍ୟ 
କୂଳରେ ଅଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ମଝିରେ ଏକ ବିଶାଳ ସାଗର ଅଛି, ତାକୁ ପାର କରିବା ପାଇଁ ଏକ 
ନୌକାର ଆବଶ୍ୟକ । ଏହାକୁ ତରଣୀ କହନ୍ତି । ତେବେ “ ଭା” ଅର୍ଥ ଭଗବାନ, “ଗ” 
ଅର୍ଥ ତାଙ୍କୁ ଜାଣିବା ଅଥବା ତାଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁବା ଏବଂ “ତ” ଅର୍ଥ ତରଣୀ ବା 
ନୌକା । ମଝିରେ “ବ” ଅକ୍ଷର ରହିଗଲା | ଆମେ ଯେଉଁ ନୌକାରେ ବସିଛନ୍ତି, ଯଦି 
ସେଥିରେ କୌଣସି ଛିଦ୍ର ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ପାରି ହେବା ପରିବର୍ଭେ ସେହି ନୌକା 


॥ ୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆମକୁ ବୁଡେଇଦେବ । ତେଣୁ ନୌକା ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ସୁଦୂଢ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ତେବେ 
ବର ଅର୍ଥ ବର ବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ତେଣୁ “ ଭାଗବତ 'ର ଅର୍ଥ ଆମକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ 
ପହଞ୍ଚାଇ ପାରୁଥିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତରଣୀ । 


ଭାଗବତକୁ କେବଳ ଏକ ଗ୍ରନ୍ଧ୍‌ ବୁଝିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ । ଭକ୍ତର ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ ଏବଂ ସାଧନର ମଧ୍ଯ ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ। 
ଏଠାରେ ଦ୍ଵୈତ ନାମର କୌଣସି ବିଷୟ ନାହିଁ । ବିଗ୍ର କରିବା ଦ୍ଵାରା ମଝିରେ ଥୁବା 
ଭବସାଗର ଅସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଇଥାଏ ଏବଂ ତତ୍‌ ସହିତ ଜ୍ଞାତ ହୋଇଥାଏ ଯେ ସେଠାରେ 
କିଛି ହିଁ ନାହିଁ । ଏଣୁ “ ଭାଗବତ ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ' ଅଦ୍ଵୟ ଜ୍ଞାନ” ଏବଂ ଏହା ଭଗବାନ ହିଁ 
ଅଟନ୍ତି । ଏହି ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବିଗ୍ଵରର ବିସ୍ତୃତ ବଣ୍ଟ୍ଚନ ଭାଗବତ ମାହାତ୍ମ୍ୟରେ କରାଯାଇଅଛି । 


ଭାଗବତ ମାହାତ୍ମ୍ୟରେ ତଥା ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତରେ ଭାଗବତର ପ୍ରସ୍ତାବନା ଭଲ 
ଭାବରେ କରାଯାଇ ଅଛି । ସେଥ୍ବପାଇଁ ଏଠାରେ ତାର ବିସ୍ତାରର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । 
ସଂକ୍ଷେପରେ କୁହାଗଲେ, ଭଗବାନ ତଥା ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ, ଏଇ ଦୁହିଙ୍କୁ ଭାଗବତ 
କୁହାଯାଏ । ଆମକୁ ଭକ୍ତ ହେବାକୁ ହେବ, ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକ ରୂପ ହେବାକୁ 
ହେବ ଏବଂ ସେଥପାଇଁ ଯେଉଁ ସାଧନର ଆବଶ୍ୟକତା, ସେହି ସାଧନକୁ ମଧ୍ଯ“ ଭାଗବତ” 
କୁହାଯାଏ । 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତ ଏପରି ବିଶାଳ ଏବଂ ମହାନ୍‌ ଗ୍ରନ୍ଥ ଯେ ତାହା ଉପରେ ଭାଷ୍ୟ 
ଲେଖିଥିବା ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନୀ ସନ୍ଥ ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀଧର ସ୍ଵାମୀ କହନ୍ତି- ' କ୍ସାଃହଂ ମନ୍ଦମତିଃ” 
ମୁଁ କେଉଁଠି ମନ୍ଦମତି ତା ଅଳ୍ପବୁଵିଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ଏବଂ “ କ୍ସ୍‌ ଇଦଂ ମନ୍ଲନଂ କ୍ଷୀରବାରିଧେଃ” 
ପୁଣି କେଉଁଠି ଏହି କ୍ଷୀର ସାଗର ଭାଗବତର ମନ୍ଜନ । ଶ୍ରୀ ମଧୁସୂଦନ ସରସ୍ଵତୀ, ଶ୍ରୀ 
ଶ୍ରୀଧର ସ୍ଵାମୀଙ୍କ ଭଳି ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କର ଏପରି ବଚନ ଶୁଣି, ଏହି ଗ୍ରନ୍ସକୁ ପଠନ 
କରି ଏହା ବିଷୟରେ ନିଜେ କିଛି କହିବା ଏବଂ ଏହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଦୁଃସାହାସ ଭଳି 
ମନେ ହୁଏ। ତେବେ ପୁଣି କାହିଁକି କରୁଛନ୍ତି ? ଦେଖନ୍ତୁ, ଭାଗବତ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି- 
' ଧନଂଳୟେ ହାଟକ ସଂପରୀକ୍ଷା ' ସୁବଣଠର ପରୀକ୍ଷା ଅଗିିରେ ହୋଇଥାଏ | ସେହିପରି 
ଭାବରେ ' ମହାରଣେ ଶସ୍ତ୍ରଭୂତାଂ ପରୀକ୍ଷା” ଶୌର୍ଯ୍ୟତାର ପରୀକ୍ଷା ରଣଭୂମିରେ 
ହୋଇଯାଏ। ଯିଏ ଶୁର, ସେ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ସେନାଦୁ ଦେଖ୍ବ ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 
“ ବିପଭିକାଳେ ଗୂହିଣୀ ପରୀକ୍ଷା” ଗୂହଣୀର ନିଷ୍ଠାର ପରୀକ୍ଷା ବିପତ୍ତି କାଳରେ ହୋଇଥାଏ 
ଏବଂ “ ବିଦ୍ୟାବତାଂ ଭାଗଵତେ ପରୀକ୍ଷା” ବିଦ୍ଵାନମାନଙ୍କର ପରୀକ୍ଷା ଭାଗବତର 


॥ ୧୦ ॥ 


ମାହାମ୍ ଯ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ ଦ୍ଵାରା ହି ହୋଇଥାଏ, ଯଦ୍ୟପି ଲୋକମାନେ ଭାଗବତକୁ ଏକ ସାମାନ୍ୟ ଗ୍ରନ୍ 
ବୋଲି ଭାବନ୍ତି ଏବଂ ଏହା ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି ବୁଝିଥାଆନ୍ତି, 
ବାସ୍ତବରେ ଏହି ଭାଗବତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ବିଦ୍ଵାନମାନଙ୍କର ପରୀକ୍ଷା ହୋଇଥାଏ । 
ଏହି ଗ୍ରନ୍ଦୁରେ ସାହିତ୍ୟର, ବ୍ୟାକରଣ, ବେଦାନ୍ତ, ସୃଷିି ତଥା ଯେତେ ପ୍ରକାର ଜ୍ଞାନ ଅଛି 
ଏ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନର ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ଏଣୁ ଏଥରେ ନିଜର ବିଦ୍‌ବଭଦ୍ତାର ପରୀକ୍ଷା 
ହୋଇଯାଏ। ଯଦି କେହି ନିଜକୁ ବିଦ୍ଵାନ ବୋଲି ମାନେ ତାର ସେଥିରେ ପରୀକ୍ଷା 
ହୋଇଯାଏ କିନ୍ତୁ ମୁଁ ନିଜକୁ ବିଦ୍ଵାନ ବୋଲି ମାନେ ନାହିଁ । ମୋର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାର 
ଆଧାର କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ଏବଂ ଗୁରୁ ପରମ୍ପରା। ଏହା ମାତ୍ର ବିନମ୍ରତା 
ନୁହେଁ, ବାସ୍ତବିକତା। ଏହା କେବଳ ଭଗବାନ ଏବଂ ଗୁରୁଜୀଙ୍କର କୃପା- ଆଶୀର୍ବାଦର 
ପ୍ରକଟିତ ରୂପ ମାତ୍ର । 


॥ ୧୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମଙ୍ଗଳାଚରଣ 


ଏବେ ମାହାତ୍ମ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତରେ ବାରଗୋଟି 
ସ୍କନ୍ଧ ଏବଂ ଅଠର ହଜାର ଶ୍ଳୋକ ଅଛି । 


ଏହାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପରେ ବିବେଚନ କରିବା ପ୍ରାୟ ଅସମ୍ଭବ ଅଟେ । କାରଣ ଏହା 
ଉପରେ ଯେତେ ବିବେଚନ କଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ବହୁତ ଅଳ୍ପ ହେବ । ଯଦ୍ୟପି ଭାଗବତର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦ ହିଁ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଟେ ତଥାପି ଯାହା ଆମ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ଅଟେ, 
ଯାହାକୁ ସରଳତା ପୁର୍ବକ ଆମେ ଆମ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିପାରିବା । ଆମେ 
ତାରି ଉପରେ ବିଚାର କରିବା । ସାର କଥାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ । ଏଥୁରେ ଅନେକ 
ବିଷୟ ତଥା ଅନେକ କଥାମାନ ପୁନରାବୂଭି କରାଯାଇଛି, ପରନ୍ତୁ ଆମେ ତ ସାରତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରି ଗଲିବା । 


ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦରୂପାୟ ବିଶ୍ବୋପୂତ୍ତ୍ୟାଦିହେତବେ | 
ତାପତ୍ରୟବିନାଶାୟ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାୟ ବୟଂ ନୁମଃ ॥ ଭା.ମା. ୧. ୧. 


ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଆମେ ସବୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରୁଛୁ । 
ଯେତେବେଳେ କାହାକୁ ନମସ୍କାର କରିବାକୁ କୁହାଯାଏ, ତେବେ ଆମେ ବିଚାର କରୁ 
ଯେ ଆମେ କାହିକି ନମସ୍କାର କରିବା ? ତାଙ୍କଠାରେ ଏପରି କ'ଣ ବିଶେଷତା ଅଛି ? 
ଯାହାକୁ ଆମେ ବଡ଼ ବୋଲି ବୁଝି ନ ଥାଉ ତାକୁ ନମସ୍କାର କରିପାରୁ ନାହିଁ । କୁହାଯାଏ, 
ଭଗବାନ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି । ତେଣୁ ନମସ୍କାର କରିବା ଉଚିତ । ହୋଇପାରନ୍ତି। 
ସେଥରୁ ଆମକୁ କ”ଣ ମିଳିବ ? ତେଣୁ କୁହାଯାଏ- କେବଳ ଏତିକି କଥା ନୁହେଁ । 
“ତାପତ୍ରୟ ବିନାଶାୟ ” ଆଧଦୈବିକ, ଆଧ୍ୟାମ୍ବମିକ ଏବଂ ଆଧ୍ଵଭୌତିକ- ଏହି ପ୍ରକାର 
ଆମର କଷ୍ଟ, ତାପ- ସନ୍ତାପ ତିନିପ୍ରକାର ଅଟେ । 


ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ତାପ - ଶରୀରରେ, ମନରେ ହେଉଥିବା ରୋଗ ଆଧ୍ା|ମିକ ତାପର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ । 


ଆଧ୍ରଭୌତିକ ତାପ - ଚତୁଃପାଶ୍ଵି ଦାତାବରଣରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଅଶାନ୍ତି ତଥା ଦୁଃଖକୁ 
ଆଧ୍ରଭୌତିକ ତାପ କୁହାଯାଏ । 


॥ ୧୨ ॥ 


ମାହାତ୍ମ୍ୟ 


ଆଧ୍ରଦୈବିକ ତାପ - ଅଜ୍ଞାତ ସ୍ରୋତର କାରଣରୁ ହେଉଥିବା ଦୁଃଖଦ 
ଘଟଣାସମୁହରୁ ପ୍ରାପ୍ଠ ତାପକ୍ଲ୍‌ ଆଧ୍ରଦୈବିଳ ତାପ କୁହାଯାଏ । 


ଭଗବାନ ଏଭଳି ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ନୁହନ୍ତି, ଯେ କି ସ୍ବୟଂ ଆନନ୍ଦରେ ରହିବେ 
ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖରେ ରଖବେ | ତାଙ୍କୁ ପୁର୍ଣ୍ଣତଃ ବୁଝିଗଲା ପରେ ଆମେ ଜାଣିବା 
ଯେ ସେ ଆମର ନିଳ ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି ତଥା ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତ। ଏପରି 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନ ଆମର ସମସ୍ତ ତାପକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦିଅନ୍ତି । ଆମେ ଦୁଇଟି 
ଜିନିଷ ଚାହିଁ ଥାଉ । ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ଦୁଃଖର ସମାପ୍ତି । ଏହି ଦୁଇଟି କାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନ 
କରିଥାଆନ୍ତି । 


ସେହି ଭଗବାନଙ୍କର ଦ୍ବିତୀୟ ବିଶେଷତା ହେଉଛି - ‹ ବିଶ୍ବୋପୂତ୍ତାଦିହେତବେ' | 
ସେ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵର ଉତ୍ପତ୍ତିର କାରଣ ଅଟନ୍ତି । ଜଗତରେ କେହି ସୁନ୍ଦର ଚିତ୍ର ତିଆରି 
କରୁଛି ଅଥବା କିଏ ସୁନ୍ଦର କଣ୍ଠରେ ଗୀତ ଗାଉଛି । ତେବେ ଆମେ ତାର କେତେ 
ପ୍ରଶଂସା କରିଥାଉ । ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵକୁ ଦେଖୂଲେ ଆମର ବୁଦ୍ଧିବଣା ହୋଇଯାଏ । 


କୋଇଲିଟିଏ ଅତି ମଧୁର କଣ୍ଠରେ ଗାନ କରେ । ସେ କିଏ, ଯେକି ତା'ର 
କଣ୍ଠରେ ଏତେ ମଧୁର ସ୍ଵର ଭରି ଦେଇଛନ୍ତି ? 


ତାହା ଦେଖବା ପରେ ଯଦି ଆମର ମଥା ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ନଇଁ ଯାଏ ନାହିଁ ତେବେ 
ଏହା ବଡ଼ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା- ଏହା କେବଳ ମୁଢତା ଓ ଦୁଷ୍ଟତାର ପ୍ରମାଣ ଅଟେ। 
ଭଗବାନଙ୍କର ସଜ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ରୂପ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭାଷାରେ ତାହା ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ଲକ୍ଷଣ ଏବଂ 
ବିଶ୍ଵର ଉତ୍ପଭିର କାରଣତ୍ବ- ତାଙ୍କର ତଟସ୍ଥ୍‌ ଲକ୍ଷଣ ଅଟେ । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆମକୁ ବଳପୂର୍ବକ ଆକର୍ଷିତ କରନ୍ତି । ଏହା ତାଙ୍କୁ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ 
ଯେ, କୌଣସି ଜୀବ ତାଙ୍କଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇ, ଦୁଃଖରେ ପଡି ରହି କାନ୍ଦୁ । ସେଥୁପାଇଁ 
ଅନେକ ପ୍ରକାର ଲୀଳା ମାଧ୍ଯମରେ ଆମର ହୃଦୟକୁ ଆକର୍ଷିତ କରନ୍ତି। ଏଇଭଳି 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ନମସ୍କାର ।। 


ଏହାପରେ ଆମେ ଭଗବାନ ଶୁକଦେବଦଜୀଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରୁଅଛୁ । ଅନେକ 
ବକ୍ତା ଓ ଅନେକ ଶ୍ରୋତା ଅଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଶୁକଦେବଙ୍କ ଭଳି କୌଣସି ବକ୍ତା ହୋଇନାହାତ୍ି । 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତର ଗୁରୁ ପରମ୍ପରାରେ ନାରାୟଣ ଭଗବାନ ଆଦିଗୁରୁ ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ଶିଷ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମାଜୀ, ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ନାରଦ ମୁନି, ନାରଦଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ ଭଗବାନ ବେଦବ୍ୟାସଜୀ 


॥ ୧୩॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏବଂ ବ୍ୟାସ ଦେବଜୀଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ଜୀ । ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବଜୀଙ୍କର ଏପରି 
ବିଲକ୍ଷଣ ପ୍ରଭାବ ଯେ, ତାଙ୍କର ଆଗମନରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହର୍ଷିମାନଙ୍କ ସଭାରେ ମଧ୍ଯ 
ସମସ୍ତେ ଉଠି ଠିଆ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସ୍ଵୟଂ ବ୍ୟାସ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଠିଆ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
ଯଦିବା ଶୁକଦେବ ଜୀ ବୟସ ଅନୁଯାୟୀ ସର୍ବ କନିଷ୍ଠ, ମାତ୍ର ଷୋହଳ ବର୍ଷର ଅଟନ୍ତି | 


ୟଂ ପ୍ରବ୍ରଜନ୍ତମନୁପେତମପେତକୃତ୍ୟଂ 
ଦ୍ଵୈପାୟନୋ ବିରହକାତର ଆଜୁହାବ । 

ପୁତ୍ରେତି ତନ୍ମୟତୟା ତରବୋଏଭିନେଦୁ- 
ସ୍ତଂ ସର୍ବଭୂତହୃଦୟଂ ମୁନିମାନତୋଏସ୍ପି ॥ ଭା.ମା. ୧. ୨ 


ସ୍କନ୍ଦ ପୁରାଣ ପ୍ରଭୂତିରେ ଏପରି ବଣ୍ଟନ ଆସେ ଯେ, ଭଗବାନ ଶୁକଦେବଜୀ 
ଯେତେବେଳେ ମାଙ୍କ ଗର୍ଭରେ ଥୁଲେ, ସେତେବେଳେ ସେ ଗରଭୁଁରୁ ବାହାରକୁ ଆସିବାକୁ 
ଚାହୁଁ ନଥିଲେ | ଦଶମାସ ପୁରଣ ହେଲା, ଏକ ବର୍ଷ ହୋଇଗଲା, ବାର ବର୍ଷ ହୋଇଗଲା 
ପରେ ମଧ୍ୟ ବାହାରକୁ ଆସିଲେ ନାହିଁ। ବ୍ଯସ୍ତ ହୋଇ ଶୁକଦେବଙ୍କର ମାତା 
ବେଦବ୍ୟାସଜୀଙ୍କୁ କହିବା ପରେ- ବେଦବ୍ଯାସ ଜୀ କହିଲେ- “ ମାଙ୍କୁ ବହୁତ କଷ୍ଟ 
ହେଉଛି, ତୁମେ ବାହାରକୁ ବାହାରି ଆସ ” | ଶୁକଦେବଜୀ କହିଲେ ନାହିଁ, “ ଭଗବାନଙ୍କର 
ମାୟା ବହୁତ ପ୍ରବଳ । ବାହାରକୁ ଆସୁ ଆସୁ ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧିଥାଏ । ତେଣୁ ମୁଁ 
ବାହାରକୁ ଆସିବି ନାହିଁ ।” ଗର୍ଭରେ ଆମର ସ୍ଵରୂପ ଜ୍ଞାନ ରହିଥାଏ । ପରନ୍ତୁ ବାହାରକୁ 
ଆସିବା ଦ୍ଵାରା ସବୁକିଛି . ବିସ୍ପୃତ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଶୁକଦେବଜୀ କହନ୍ତି ଯେ ସେ 
ବାହାରକୁ ଆସିବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ବ୍ୟାସଦେବଜୀ କହିଲେ- “ ମୁଁ ତୁମକୁ ଆଶୀର୍ବାଦ 
ଦେଉଛି, ମାୟା ତୁମକୁ ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧି ପାରିବ ନାହିଁ ।” ତା ପରେ ସେ ବାହାରକୁ 
ଆସିଲେ ଏବଂ ମାତା ପିତାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଚ୍‌ଲିଗଲେ । କାରଣ ବ୍ୟାସଦେବ ତାଙ୍କୁ ଆଶୀର୍ବାଦ 
ଦେଇଥିଲେ ଯେ, ତାଙ୍କୁ ମାୟା ସ୍ପର୍ଶ କରିବ ନାହିଁ । 


ଶୁକଦେବଜୀ ଚାଲିଯାଉଛନ୍ତି,“ ଅନୁପେତମପେତକୁତ୍ୟଂ” ତାଙ୍କର ଯଜ୍ଞୋପବୀତ 
ଆଦି କୌଣସି ସଂସ୍କାର ହୋଇ ନାହିଁ । ଯେ ନିତ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ ଅଟନ୍ତି, ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସଂସ୍କାରର 
ଆବଶ୍ୟକତା କ'ଣ ? 

ସଂସ୍କାର ତ ଅଶୁଦ୍ଧ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦିଆଯାଇଥାଏ। ପ୍ରଶ୍ଳୋପନି ଷଦରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ନାମ ଆସେ- ` ବ୍ରାତ୍ୟ' | ବ୍ରାତ୍ୟର ଅର୍ଥ ସଂସ୍କାରହୀନ । କିନ୍ତୁ 


॥ ୧୪ ॥ 


ମାହାତ୍ମ୍ୟ 


ଭଗବାନଙ୍କୁ ବ୍ରାତ୍ୟ କାହିଁକି କୁହାଗଲା ? କାହିକି ନା ତାଙ୍କୁ ସଂସ୍କାର ପ୍ରଦାନ କଲାବାଲା 
ତ କେହି ନାହାନ୍ତି । ସେ ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସଂସ୍କାର ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ଯାହାର କାହାଠାରୁ 
ଜନ୍ମ ହେଉଥିବ, ଯିଏ ଅସଂସ୍କାରୀ, ଅଶୁଦ୍ଧ ଅଟନ୍ତି ତାଙ୍କୁ ସଂସାର ଦେବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଅଛି । ନିତ୍ଯ-ଶୁଦ୍ଧକୁ ସଂସ୍କାର ନେବାର ଆବଶ୍ୟକତା କ'ଣ ? 


ଶୁକ ଭଗବାନ ସାକ୍ଷାତ ବ୍ରହ୍ମ ଅଟନ୍ତି, ସେ ଯିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ- ' ଦ୍ବଵୈପାୟନୋ 
ବିରହକାତର ଆଜୁହାବ” ପୁତ୍ରର ବିରହରେ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ଦ୍ବୈପାୟନ ଭଗବାନ 
ମଧ୍ଯ ବାହାରି ପଡ଼ିଲେ ଏବଂ “ ପୁତ୍ରେତି” ପୁତ୍ର, ପୁତ୍ର କହି ଡାକିବାକୁ ଲାଗିଲେ । କିନ୍ତୁ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା “ ତନ୍ମୟତୟା ତରବୋଃଭିନେଦୁଃ” ଶୁକଦେବଜୀ ପ୍ରାଣୀମାତ୍ର ସହିତ 
ଏପରି ଏକରୂପ ହୋଇଯାଇଥିଲେ ଯେ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ବେଦବ୍ଯାସଙ୍କୁ ବୃକ୍ଷମାନେ ଉତ୍ତର 
ଦେଲେ । ଏହି ପ୍ରକାର ଯିଏ ସର୍ବଭୂତାତ୍ମ ଭୂତାତ୍ମା ହୋଇଯାଇଥିଲେ, ' ତଂ ସର୍ବଭୂତ 
ହୃଦୟଂ” ସେହି ଶୁକଦେବଜୀଙ୍କୁ ମୁଁ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରଣାମ କରୁଛି । 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭାଗବତ-ମାହାତ୍ମ୍ୟ 


ଏବେ ପଦ୍ମପୁରାଣରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଭାଗବତ ମାହାତ୍ମ୍ୟର କଥା ଆରମ୍ଭ କରିବା । 
ଏଥୁରେ ଛଅ ଅଧ୍ୟାୟ ଅଛି । “ନୈମିଷେ ସୂତମାସୀନମ୍‌' । ଏକଦା ନୈମିଷାରଣୀରେ 
ଶୌନକ ପ୍ରଭୂତି ଅଠାଅଶୀ ହଜାର ରଷି ଯଜ୍ଞ କରୁଥିଲେ । ସେତେବେଳେ ସୁତଜୀ 
ସେହି ସ୍ଥାନକୁ ଆସିଲେ । ଏହି ସୁତଜୀ କିଏ ? ସେ ଭଗବାନ ବେଦବ୍ୟାସଜୀଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ 
ରୋମହଶ୍ଷଣ ମୁନିଙ୍କର ପୁତ୍ର ଅଟନ୍ତି । ସୂତ ଏକ ଜାତି ବିଶେଷ ଅଟନ୍ତି, ଯେଉଁଥୁରେ 
ମାତା ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜାତିର ଏବଂ ପିତା କ୍ଷତ୍ରିୟ ଜାତି ହୋଇଥାଆନ୍ତି। ଏପରି ବିବାହକୁ 
ପ୍ରତିଲୋମ ବିବାହ କୁହାଯାଏ । ସେମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ପୁତ୍ର ହୁଅନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ସୂତ କୁହାଯାଏ | 
ଏହି ସୁତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନୀ ଅଟନ୍ତି । ସେ ନିଜର ପିତାଙ୍କଠାରୁ ସବୁକିଛି ଶିକ୍ଷା କରିଥିଲେ । 
ରଷିମାନଙ୍କର ସଭାରେ ଯାଇ ସେ ପୁରାଣ କଥା ଶୁଣାଉଥୁଲେ । ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରଷିମାନେ ମଧ୍ଧ 
ସୂତଜୀଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରୁଥିଲେ ଏବଂ ଉଚ୍ଚ ଆସନରେ ବସାଇ ତାଙ୍କ କଥା ଶ୍ରବଣ 
କରୁଥିଲେ । 


ପ୍ରଥମେ ଆମେ “ ନୈମିଷାରଣ୍ୟ'” ଶବ୍ଦ ଉପରେ ବିଚାର କରିବା । ଏହାକୁ ଦୁଇ 
ପ୍ରକାର ଦୂଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂପାରିବା । ଥରେ ଅନେକ ରଷି ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯାଇ 
ପରାରିଲେ- “ ମହାରାଜ ଆମେ କେଉଁଠାରେ ସାଧନା କରିବୁ ? ” ସେତେବେଳେ 
ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ରଷିମାନଙ୍କୁ ଏକ ଘୁରୁଥିବା ଚକ୍ର ଦେଲେ ଏବଂ କହିଲେ, “ ଯେଉଁଠାରେ ଏହି 
ଚକ୍ର ସ୍ଥିର ହୋଇଯିବ “ ନେମିଃ ଶୀର୍ୟତେ ୟତ୍ର ତତ୍‌ ନୈମିଶଃ” ସେହି ସ୍ଥାନ ସାଧନା 
ନିମନ୍ତେ ଉତ୍ତମ ଅଟେ । ” 


ସମସ୍ତେ ଚକ୍ର ପଛରେ ଗ୍ଲିଲେ ଏବଂ ଗଲି ଗାଲି ଏପରି ସ୍ତ୍ରାନରେ ପହଞ୍ଚଲେ, 
ଯେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଚକ୍ରର ଗତି ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲା । ସେହି ସ୍ତ୍ରାନ ଉତ୍ତର ପ୍ରଦେଶରେ ଲକ୍ଷ୍ଛୌ 
ନିକଟରେ ଅବସ୍ଥିତ ଅଛି ଏବଂ ତାର ନାମ “ ନୈମିଷାରଣ୍ୟ”" ଅଟେ । ଏହି କଥାର 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି- ଯେଉଁଠି ଆମ ମନର ଯାତ୍ରା ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ, ଏହାର ବିକ୍ଷେପ ଶାନ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏହାର ସ୍ଥିରତା ଆସଯାଏ, ସେହି ସ୍ଥାନ ସାଧନା ପାଇଁ ଉତ୍ତମ ଅଟେ। 
ତାହା ହିଁ “ ନୈମିଷାରଣ୍ଯ'” ଅଟେ | 


॥ ୧୬ ॥ 


ମାହାତ୍ମ୍ୟ 


ଦ୍ବିତୀୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖଲେ “ ନିମିଷ 'ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଏକ କ୍ଷଣ ଅଥବା ପଲକ 
ପଡ଼ିବା । ଯେଉଁଠି ଭଗବାନ କ୍ଷଣ ମାତ୍ରକେ ସମସ୍ତ ଦୈତ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସଂହାର କରିଥିଲେ, 
ସେହି ସ୍ଥାନକୁ “ ନୈମିଷାରଣ୍ଯ' କୁହାଯାଏ । 


ଦୁଇଟି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅର୍ଥ ଏକ ହେଲା । ଯେଉଁଠାରେ ମନର ଗତି- ବୃଭିଗୁଡିକ ସ୍ଥିର 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅଥବା ଆମର ଆସୁରୀ ବୂଭ୍ତି ଗୁଡିକ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ 
ସେହି “ ନୈମିଷାରଣ୍ୟ" । ଯେପରିକି ଲୋକମାନେ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରଥମ ଥର କୌଣସି 
ଆଶ୍ରମକୁ ଯାଆନ୍ତି, ତେବେ ପ୍ରାୟ କହିଥାନ୍ତି“ ଦେଖ, ଏଠାରେ କେତେ ଶାନ୍ତି । କେଉଁଠି 
କେଉଁଠି ପହଞ୍ଚିଗଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେପରି ମନକୁ ଅପାର ଶାନ୍ତି ମିଳୁଛି । ଏପରି ସ୍ଥାନକୁ 
ନୈମିଷାରଣ୍ୟ କୁହାଯାଏ । 


ଏପରି ନୈମିଷାରଣ୍ୟରେ ଅଠାଅଶୀ ହଜାର ରଷି ଯଜ୍ଞ କରୁଥିଲେ ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମନ୍ତେ । କେଉଁଠାରେ ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାତ୍ତିର ଅର୍ଥ ପରମାତ୍ମା ପ୍ରାପ୍ତି କୁହାଯାଇଛି, ପରନ୍ତୁ କର୍ମକାଣ୍ଡ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ସ୍ଵର୍ଗ, ସ୍ଵର୍ଗଲୋକ ଅଟେ । ଯଜ୍ଞ ଆହୁତି ଦେବା ମଧ୍ଯରେ ବିଶ୍ରାମ ଦିଆଯାଏ 
(ମଧ୍ଯାନ୍ତର । ସେହି ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ଜପ, କଥା ଶ୍ରବଣ କରିବାର 
ବିଧାନ ଅଛି । ଅଠାଅଶୀ ହଜାର ରଷିମାନଙ୍କର ପ୍ରମୁଖ ଶୌନକ ଜୀ ସୁତଜୀଙ୍କୁ ନମସ୍କାର 
କରି ତାଙ୍କୁ ଆସନରେ ବସାଇ ନିବେଦନ କରନ୍ତି । 


“ ସୁତାଖ୍ୟାହି କଥାସାରଂ ମମ କର୍ଣ୍ରରସାୟନମ୍‌ ॥”” ଭା.ମା, ୧-୪ 


ହେ ସୁତ ! ଆପଣ ମୋର କଣ୍ଣକୁ ଅମ୍ପୃତ ଭଳି ଲାଗୁଥିବା ଭଗବାନଙ୍କର କଥା 

ଶ୍ରବଣ କରାନ୍ତୁ । ଏବେ “ କଥା” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ବୁଝିବା ଉଚିତ । ପ୍ରାୟ ଆମେ କଥାର ଅର୍ଥ 
କିଛି କାହାଣୀ ବୋଲି ବୁଝିଥାଉ | କିନ୍ତୁ କଥାର ବାସ୍ତବିକ ଅର୍ଥ ' କଥ' ଅର୍ଥାତ କହିବା। 
ଆମେ କେଉଁଥପାଇଁ କହିଥାଉ ? କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ, ଏହାର 
ବୋଧ କରାଇବା ( ସ୍ପଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ଦେବା) ନିମନ୍ତେ, “ କଥ୍ୟତେ ପ୍ରକାଶ୍ଯତେ ୟଥା” । 
ଯାହା ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ବିଷୟରେ କୁହାଯାଏ, ପ୍ରକାଶିତ କରାଯାଏ ତାକୁ କଥା କୁହାଯାଏ। 
ସେଥ୍ରପାଇଁ ରାମକଥାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ କେବଳ କୌଣସି କାହାଣୀ ନୁହେଁ। ରାମଚନ୍ଦ୍ରଜୀ କିଏ, 
ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ ଏ ସବୁ ଯେଉଁଥିରେ ପ୍ରକଟ କରାଯାଏ, ତାକୁ ରାମକଥା କୁହାଯାଏ 
ତେଣୁ ଶୌନକଜୀ କହନ୍ତ ଆପଣ ମୋତେ ଏପରି କଥା ଶୁଣନ୍ତୁ ଯାହାକୁ ଶୁଣି ଭକ୍ତି, 
ଜ୍ଞାନ, ବୈରାଗ୍ୟ ବଢିବାକୁ ଲାଗେ ଏବଂ ମୋହ, ମାୟା, ଆସକ୍ତି, ରାଗ, ଦ୍ଵେଷ, କ୍ରୋଧ 
ଆଦି ନାଶ ହୋଇଥାଏ । ଏହି କଳିଯୁଗର ଜୀବ, ଆସୁର-ଦୁଷ୍ଟ ଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ 
॥ ୧୭ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବହୁତ ଦୁଃଖ ହେଉଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା, କୃଷ୍ଣ 
ପ୍ରାପ୍ତିର ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପାବନକାରୀ ଏବଂ ଶୀଘ୍ର ଫଳଦାୟୀ ସାଧନ କ'ଣ ? 


ଆଜି ଆମେ “ ଇନ୍‌ସ୍ଟେଣ୍ଟ କଫି” ଯୁଗରେ ଅଛୁ । ଆମକୁ ସବୁ କିଛି ତତ୍‌କ୍ଷଣ 
ଆବଶ୍ୟକ, ଭଗବାନ ପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ଯ । କିଛି ଲୋକ କହନ୍ତି- ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏହି କଥା ଅଢ଼େଇ 
ଘଣ୍ଟା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗଲୁଛି । ଏହା ବହୁତ ଦୀର୍ଘ ସମୟ ହେଉଛି । ଆପଣ ଦୁଇ ମିନିଟ୍‌ରେ 
ଆମକୁ କିଛି ଉପଦେଶ ଦିଅନ୍ତୁ । ଦୁଇ ମିନିଟ୍‌ରେ ତ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ‹ ତତ୍ତ୍ଵମସି” କିନ୍ତୁ 
ଏଥୁରୁ କ”ଣ ବୁଝିପାରିବ ? ତେଣୁ ଜୀବମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ସରଳ ଉପାୟ ହେଉଛି- 
ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ସ୍ମରଣ । ଆମକୁ ଯାହା ଆବଶ୍ୟକ, ତାକୁ କଳ୍ପବୃକ୍ଷ ଆଦି ଦେଇପାରନ୍ତି, 
ଲୌକିକ ସୁଖ, ସ୍ଵର୍ଗ ଆଦି ମଧ୍ଯ ଦେଇପାରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଗୁରୁ ବୈକୁଣ୍ଠ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । 
ବୈକୁଣ୍ଠର ଅର୍ଥ ସ୍ଵର୍ଗାଦିଲୋକ ନୁହେଁ । ବୈକୁଣ୍ଠ ତାକୁ କୁହାଯାଏ, ଯେଉଁଠି ମାୟାର 
ଗତି କୁଣ୍ଢିତ ହୋଇଥାଏ ‹ ବିକୁଣ୍ଢିତ ବୁଦ୍ଧିର୍ୟତ୍ର ଭବେତ୍‌' ଯେଉଠି ବୁଦ୍ଧି ବିକୁଣ୍ଠିତ ହୋଇଯାଏ, 
ସ୍ତବ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । ବୈକୁଣ୍ଠ କୌଣସି ସାଧାରଣ ଲୋକ ନୁହେଁ । 


ଶୌନକ ଜୀଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ଵ ସର୍ବକଲ୍ୟାଣକାରୀ ହୋଇଥିବାରୁ ତାକୁ ଉତ୍ତମର ମାନ୍ୟତା 
ଦିଆଯାଏ । ଆମର ପ୍ରଶ୍ନ ପ୍ରାୟତଃ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ହୋଇତାଏ- ଯେପରି ମୋର ବିବାହ 
କେବେ ହେବ ଅଥବା ଲୌକିକ ତଥା ଆର୍ଥ୍ରକ ସମସ୍ୟାର ନିବାରଣ ପାଇଁ ହୋଇଥାଏ 
ଏବଂ ସେହି ପ୍ରଶ୍ଵର ସମାଧାନ ପାଇଁ ଆମେ ଜ୍ୟୋତିଷଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇଥାଉ । 


ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଜ୍ୟୋତିଷଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ କହିଲା- ମୋ ଉପରେ ଗୋଟିକ ପରେ 
ଗୋଟିଏ ସଙ୍କଟ ଆସୁଛି । ମୋତେ କ'ଣ ସେଥରୁ ନିବୃତ୍ତି ମିଳିବ ? ଜ୍ୟୋତିଷ କହିଲେ 
ତୁମର ସାଢ଼େ ସାତୀ ଚାଲୁଛି । ଆସନ୍ତା ସାତ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୁମକୁ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ । ସେ ବ୍ୟକ୍ତି ଜଣକ କହିଲେ ସାତବର୍ଷ ପରେ ମୋର ଦୁଃଖରୁ ରକ୍ଷା ମିଳିବ ତ ? 
ଜ୍ୟୋତିଷ କହିଲେ- ନାହି, ସାତ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖ ସହି ସହି ଦୁଃଖ ସହିବା ତୁମର 
ଅଭ୍ୟାସ ହୋଇଯିବ । 


ତେଣୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଏପରି ହେବା ଉଚିତ୍‌, ଯଦ୍ବାରା ଏହି ଭବରୋଗ ହିଁ ସମାପ୍ତ 
ହୋଇଯିବ, ଦୁଃଖର ମୁଳୋପ୍ପାଟନ ହୋଇଯିବ | କଷ୍ଟକୁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ କରି କେଉଁ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ତାକୁ ଦୂର କରୁଥିବା । କୁହାଯାଏ, ବିନା ପ୍ରଶ୍ନରେ ( ଜଣକୁ ) କିଛି କହିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ ଏବଂ ଅନ୍ୟାୟ ପୁର୍ବକ ତଥା ଅନାଦାର ପୂର୍ବକ ପଚାରିଲେ କିଛି କହିବା 
ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ସୁତଜୀ କହନ୍ତି- ତୁମେ (ଶୌନକ ଆଦି ରଷି) ଅତି ଉତ୍ତମ ପ୍ରଶ୍ନ 


॥ ୧୮॥ 


ମାହାମ୍୍ୟ 


ପଗାରିନ । ଭଗବାନଙ୍କ ପତି ତୁମର ଅତି ପ୍ରୀତି ଅଛି ଏବଂ ତୁମେ ଆଦର ପୁର୍ବକ 
ପଚ୍‌ରିନ୍ନ | ସେଧିପାଲି ମୁଁ ତ୍ମଳୁ ସର୍ବ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସାର କହୁଛି । 


କାଳବ୍ୟାଳମୁଖଗ୍ରାସତ୍ରାସନିର୍ଣ୍ଚାଶହେତବେ । 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତଂ ଶାସ୍ତ୍ୁଂ କଲୌ କୀରେଣ ଭାଷିତମ୍‌ || ଭା.ମା. ୧.୧୧ 


ସଂସାରର ଭୟ ତଥା ଦୁଃଖକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ନଷ୍ଟ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଥିବା ଅମ୍ପତର 
ନାମ-ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତ। ମନ ଶୁଝି କରିବା ପାଇଁ ଏହାଠାରୁ ବଡ଼ ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ସାଧନ- ଶାସ୍ତ୍ର ନାହିଁ । ଏଠାରେ ଧ୍ୟାନ ଦେବାର ମୁଖ୍ୟ ବିଷୟ ହେଉଛି- 


ଜନ୍ମାନ୍ତରେ ଭବେତ୍‌ପୁଣ୍ୟଂ ତଦା ଭାଗବତଂ ଲଭେତ୍‌ | ଭା.ମା.୧.୧୨ 


ଅନେକ ଜନ୍ମର ପୁଣ୍ୟ ଫଳୀଭୂତ ହେଲେ ଭାଗବତ ଶ୍ରବଣର ସୁଅବସର ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ । ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ ଏହି ରହସ୍ୟ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ କୁହନ୍ତି- ଏ ସବୁ ତ 
ପ୍ରଶଂସା ତଥା ବିଜ୍ଞାପନ ଅଟେ । ଦେଖନ୍ତୁ ରଷି, ମୁନିମାନଙ୍କୁ କୌଣସି ବିଜ୍ଞାପନ ମାଧମରେ 
କିଛି ବିକ୍ରି କରିବାର ନାହିଁ କିମ୍ବା କୌଣସି ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶ କରି ବିକ୍ରି କରିବାର ନାହିଁ । 
ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ସବିଧ୍ଵପୂର୍ବକ ଆସି ପ୍ରଶ୍ନ ନ ପଚ୍ରୁଥିଲେ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେମାନେ କିଛି ଜଣାଉ ନଥିଲେ । ଏହି କଥା ସତ୍ୟ ଯେ, ଭାଗବତ ଗ୍ରନ୍ରୁର, ଭଗବାନଙ୍କର 
ଏବଂ ଭକ୍ତର ଯେତେ ସ୍ତୁତି କଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଅଳ୍ପ । 


ଆଗକୁ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର କଥା କୁହାଯାଇଛି । ଶୁକଦେବ ଜୀ ଯେତେବେଳେ ରାଜା 
ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ କଥା ଶୁଣାଇବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଲେ, ସେତେବେଳେ ଦେବତାମାନେ ଅମ୍ପତ 
କୁମ୍ଭ ନେଇ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ ଏବଂ ଶୁକଦେବ ଜୀଙ୍କୁ କହିଲେ, “ ମହାରାଜ ! 
ଏହାଙ୍କୁ ( ପରୀକ୍ଷିତଃ ଅଭିଶାପ ମିଳିଛି ଯେ, ତକ୍ଷକ ଆସିବ ଏବଂ ତାର ଦଂଶନରେ 
ତାଙ୍କର ( ପରୀକ୍ଷିତ) ମ୍ପତ୍ୟୁ ହେବ । ତେଣୁ ଏହି ଅମ୍ପତ କୁମ୍ଭକୁ ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଦେଉଛୁ । 
ଆପଣ ଆମକୁ ଭାଗବତାମୂତ ପାନ କରାନ୍ତୁ । ” 


॥ ୧୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଶୁକଦେବଜୀ ସେହି ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁ କହୁଛନ୍ତି- 
କ୍ଵସୁଧା କ୍ଵ କଥା ଲୋକେ କ୍ଵ କାଚଃ କ୍ଵ ମଣିର୍ମହାନ୍‌ । 
ବ୍ରହ୍ମରାତୋ ବିଗ୍‌ୟୈବଂ ତଦା ଦେବାଞ୍ଜହାସ ହ ॥ ଭା.ମ. ୧.୧୬ 


“ କେଉଁଠାରେ ତୁମର ଅମୃତ ଆଉ କେଉଁଠି ଏହି ଭାଗବତ କଥା ? ଏହି 
ଅମୂପତକୁ ପାନ କରି ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର କେଉଁ ପ୍ରୟୋଜନ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଛି ? ନା ତୁମେ ସବୁ 
ଅମରଣ ଧର୍ମା ହେଲ, ନା ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୂର ହୋଇଛି | ଏପରି ଅମୂତ ବଦଳରେ 
ମୁଁ ତୁମକୁ ଏହି ଭାଗବତ କଥା ଦେଇଦେବି ? ” ଏମାନେ ଅଭକ୍ତ ଅଟନ୍ତି ଅଭକ୍ତାଂସ୍ତାଂଶ୍ଚ 
ବିଜ୍ଞାୟ ନ ଦଦୌ” ଏମାନଙ୍କର ହୃଦୟରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭକ୍ତି ନାହି, ଏହା ଜାଣି 
ଶ୍ରୀଶୁକଦେବ ଜୀ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଏହି ଭାଗବତ କଥା ଦେଲେ ନାହିଁ । ତୁଳସୀ ଦାସ 
ଜୀ ତ ସ୍ପଷ୍ଟ କହନ୍ତି .ଆଏ ଦେବ ସଦା ସ୍ବାରଥୀ” ( ଶ୍ରୀରାମଚରିତ ମାନସ 
୬.୧୦.୬୨) | ଏମାନଙ୍କୁ କେବଳ ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ ଦେଖାଯାଇଥାଏ । 


ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଦେବତାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଏହି କଥା 
ଦୁର୍ଲଭ ଅଟେ । କାହିକି ଦୁଲର୍ଭ ? କୁହାଯାଥ, ସେମାନେ ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତ ଅଟନ୍ତି । 
ଯଦି ସେମାନଙ୍କୁ ଏହି କଥା ପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ଯ ହୋଇଗଲା, ତେବେ ସେଥିରେ ସେମାନଙ୍କର 
ଆଗ୍ରହ ନ ଥାଏ ଏବଂ ସେମାନେ ଏହାର ଆନନ୍ଦ ଉପଲବ୍ଧି କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ବରଂ 
ଯେଉଁମାନେ ସଂସାରକୁ ଭଲ ଭାବରେ ପରୀକ୍ଷା କରିସାରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି କାରଣରୁ 
ସେମାନଙ୍କର ସଂସାରରେ କୌଣସି ନେବା-ଦେବା ନାହି, ଏପରି ବିରକ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ନିମନ୍ତେ ଏହି କଥା ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇଥାଏ । ସେମାନେ ହି ଏହାର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଧ୍ଵକାରୀ 
ଅଟନ୍ତି । ଶ୍ରୀଶୁକଦେବଜୀ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଏହି କଥା ଦେଲେ ନାହିଁ । ଏହା ଜାଣିବା 
ପରେ ରଖିମାନେ ବଡ଼ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟେ, ଭାଗବତ 
ସପ୍ତାହ ବିଶେଷ ଅଟେ, କାରଣ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାଗବତ କେତେ ପଢିବା ? ତେଣୁ ଅତି 
କମ୍‌ରେ ସାତ ଦିନରେ ଭାଗବତ ଶୁଣିନେବା ଉଚିତ । 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ଶାପ ମିଳିଥିଲା ଯେ ସାତ ଦିନରେ ତକ୍ଷକ ନାଗ ତାଙ୍କ 
ଦଂଶନ କରିବ ଏବଂ ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ହେବ। ଏହା ଜାଣିବା ପରେ ରାଜା ସବ କିଛି 
ଛାଡ଼ିଦେଇ ଗଙ୍ଗା କୂଳରେ ଯାଇ ବସିଲେ । ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ କ'ଣ ? ସେହି. ସାତ 
ଦିନରେ ଶୁକଦେବ ଜୀ ତାଙ୍କୁ ଭାଗବତ କଥା ଶୁଣାଇ ତାଙ୍କର ମରଣକୁ ଦୂର କରିଦେଲେ। 
ଏଠାରେ ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନ ଦେବାର ଯୋଗ୍ୟ ବିଷୟ ଏହା ଯେ, ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ମରଣ 
॥ ୨୦ ॥ 


ମାହାତ୍ମ୍ୟ 


ମଧ୍ଯ ଏହି ସାତ ଦିନରେ ହି ହେବ। ଏହା ଳିପରି ? ଏକ ସପ୍ତାହରେ ସାତଟି ଦିନ 
ହୋଇଥାଏ। ( ଏଥ୍ରମଧ୍ଯରୁ ) କୌଣସି ନା କୌଣସି ଦିନ ଆମର ମରଣ ସୁନିଶ୍ଚିତ ହେବ । 
ସପ୍ତାହର କୌଣସି ଦିନ ମଧ୍ଯ ସପ୍ତମ ଦିନ ହୋଇପାରେ । ଆମେ ସୋମବାରଠାରୁ 
ଗଣନା ଆରମ୍ଭ କଲେ, ରବିବାର ସପ୍ତମ ହେବ ଏବଂ ଶନିବାରଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ 
ଶୁକ୍ରବାର ସପ୍ତମ ହେବ । କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ଏହି ଯେ, ମୃତ୍ୟୁ ଯେ କୌଣସି ଦିନ 
ଯେକୌଣସି ମୁହୁର୍ତରେ ହୋଇପାରେ । ତେଣୁ ସମୟ ନଷ୍ଟ ନ କରି ମତ୍ୟୁ ପୁର୍ବରୁ ଏହି 
( ଭାଗବତ) ଅମ୍ପତକୁ .ପାନ କରିନେବା ଉଚିତ । ଭାଗବତାମୂତର ଶ୍ରବଣକୁ ଜୀବନରେ 
ପ୍ରାଥମିକତା ଦେବା ହିଁ ଏହି କଥା ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ । ସପ୍ତମ ଦିନ ମୂତ୍ୟୁ ତ ହେବ, କିନ୍ତୁ 
କାହାର ? ଅହଂକାରର । ତକ୍ଷକ ଆସି ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ଦଂଶନ କଲା ଏବଂ ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ 
ମଧ୍ଯ ହେଲା । ଏହା ତ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଘଟଣା । କିନ୍ତୁ ଧ୍ୟାନ ଦେବାର ବିଷୟ ଯେ, 
ସେତେବେଳକୁ ସେ ସମାଧ୍ଵ ସ୍ଥିତିରେ ଶରୀର ଜ୍ଞାନ ତାଙ୍କର ଆଦୌ ନଥିଲା । ଏପରି 
ଶରୀରକୁ କିଏ ଦଂଶନ କରୁ ବା ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଯାଉ ସେଥୁରେ ତାଙ୍କର କ”ଣ ଯାଏ 
ଆସେ ? ତେଣୁ ଭାଗବତ ସପ୍ତାହ ଶ୍ରବଣ ଦ୍ଵାରା ଅହଂକାରର ନାଶ ହୋଇଯାଏ ମୃତ୍ୟୁ 
ହୋଇଯାଏ । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଏ ପୁରାଣର କଥା ଏପରି ଯେ, ଗୋଟିଏ କଥାରୁ ଆହୁରି 
ଅନେକ କଥା ବାହାରି ଆସେ । ଭାଗବତ ସପ୍ତାହର ଶ୍ରବଣ ବିଧ୍ଵ ନାରଦଜୀଙ୍କୁ ସନତ୍‌କୁମାର 
କହିଥିଲେ। ଏହା ଶୁଣି ଶୌନକ ଜୀ ପଚାରିଲେ ଯେ, ନାରଦ ମୁନି ତ ସବୁବେଳେ 
ବୁଲୁଥିଲେ, ତାଙ୍କର ସନତକୁମାରମାନଙ୍କ ସହିତ କେଉଁଠାରେ ଦେଖା ହେଲା ଏବଂ ସେ 
ଶ୍ରବଣ ବିଧ୍ଵ କେଉଁଠି ଶୁଣିଥିଲେ ? ନାରଦ ଜୀଙ୍କ ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ଲୋକମାନେ କହନ୍ତି- 
ନାରଦ ଜୀ ତ କଳି ଲଗାଇବା ବାଲା । ପରନ୍ତୁ ' ନାରଦ ' ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନ ଦେବା 
ବାଲା । ଥରେ ନାରଦଜୀ ବିଚରଣ କରୁ କରୁ ବିଶାଲା। କ୍ଷେତ୍ର ( ବଦ୍ରିକାଶ୍ରମଃ ରେ ଯାଇ 
ପହଞ୍ଚୁଲେ, ଯେଉଁଠି ତାଙ୍କର ସନତକୁମାର ମାନଙ୍କ ସହିତ ଭେଟ ହେଲା । ସନକ, 
ସନନ୍ଦନ, ସନାତନ ଏବଂ ସନତ୍‌କୁମାର ଏ ଚାରିଜଣ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ମାନସ ପୁତ୍ର ଅଟନ୍ତି | 
ସେମାନେ ନାରଦ ଜୀଙ୍କୁ ପଚାରିଲେ “ନାରଦ ଜୀ ଆପଣ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖୀ ଜଣା 
ପଢୁଛନ୍ତି, କଥା କ'ଣ ? ” ସେ କହିଲେ- କ'ଣ କହିବି ? ମୁଁ ତ ସ୍ବର୍ଗଲୋକରୁ ଏହା 
ଭାବି ଆସିଥିଲି ଯେ ପୂଥୁବୀ ବହୁତ ଭଲ ସ୍ଥାନ, କାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ଅଧ୍ବକାରୀ ଅଟେ। 
ଏଠାକୁ ଆସି ମୁଁ ଅନେକ ସ୍ଥାନକୁ ଗଲି, ଅନେକ ତୀର୍ଥ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଗଲି, ପରନ୍ତୁ କେଉଠାରେ 
ମୋତେ ସନ୍ତୋଷ ମିଳିଲା ନାହିଁ । ଲୋକମାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥା ଦେଖୁ ମୋତେ ବହୁତ ଦୁଃଖ 


॥ ୨୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ହେଲା । (ନାରଦ ଜୀ ସେ ସମୟରେ ଯାହା କହିଥିଲେ, ତାହା ଆଜି ମଧ୍ଯ ସତ୍ଯ 
ଅଟେ) | ଏପରି ଲାଗୁଛି ଯେ, ଯେପରି ଏଠାରେ କଳିଯୁଗ ନିଜର ଆସ୍ଥାନ ଜମାଇଲାଣି। 
ଏଠାରେ ସତ୍ୟ ନାହିଁ, ତପ ନାହିଁ, ଶୌଚ, ଦୟା, ଦାନ ଆଦି କିଛି ନାହିଁ। ଲୋକମାନେ 
କେବଳ ନିଜ ପେଟପୋଷଣ ନିମନ୍ତେ ଲାଗିଛନ୍ତି ଏବଂ ତତ୍‌ସହ ମି ଥ୍ୟାବାଦୀ 


ହୋଇଗଲେଣି । 
ମନ୍ଦାଃ ସୁମନ୍ଦମତୟୋ ମନ୍ଦଭାଗ୍ୟା ହ୍ୟୁପଦ୍ରୁତାଃ । ଭାମା.୧.୩୦ 


ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ମନ୍ଦବୁଵି ଏକ ମହା ଅଳସୁଆ ଅଟନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏମାନେ ସବୁ 
ଅନ୍ୟ ବ୍ୟବହାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଜଲ୍‌ଦି ଜଲ୍‌ଦି କରନ୍ତି ପରନ୍ତୁ ନିଜର ଶ୍ରେୟ ସାଧନରେ - 
ସକାଳୁ ଉଠି ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ସ୍କରଣ ଆଦି କରିବାରେ ମହା ଅଳସୁଆ ଅଟନ୍ତି । 
ଏପରି ବଣ୍ଡରନ କରାଯାଇଛି ଯେ କଳିଯୁଗର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଭଜନ କରିବାକୁ 
କହିଲେ କୁହନ୍ତି “ ଖାଲି ପେଟ ଭଜନ ନ ହୋୟ'” । ଆଚ୍ଛା, ତେବେ କିଛି ଭୋଜନ କର 
ଏବଂ ତା ପରେ ଭଜନ କର ¦ ତେବେ ସେମାନେ କହିଥାନ୍ତି ଭୋଜନ ପରେ ଭଜନ 
ନୁହେଁ, ଶୟନ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ଏହି ଲୋକମାନେ ଖୁବ ମନ୍ଦ ଏବଂ ଅଳସୁଆ 
ଅଟନ୍ତ। ଲୋକମାନେ କହିଥାନ୍ତି ଯେ ନୂତନ ପୀଢୀ ବହୁତ ବୁଦ୍ଧିମାନ ଅଟନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ପୁରାଣରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ “ ସୁମନ୍ଦମତୟଃ” - ଏମାନେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମନ୍ଦ, ମୁଢ଼ ଅଟନ୍ତି | 
ଏମାନଙ୍କୁ ମନ୍ଦମତି କାହିକି କୁହାଯାଇଛି ? ଯେଉଁ ବୁଦ୍ଧି ନିଜର ହି ନାଶ କରିଥାଏ, ତାକୁ 
ସଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି କୁହାଯାଇ ପାରିବ କି ? ଟିକିଏ ବିରଗ୍ର କର, ଆଜି ବିଜ୍ଞାନର ଏତେ ପ୍ରଗତି 
ହେଉଛି, ନୂଆ ନୂଆ ଆବିଷ୍କାର ହେଉଛି କିନ୍ତୁ ତାର ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ମଧ୍ୟ ଭୟ 
ଲାଗୁଛି । ଆଜି ଆମର ବୁଦ୍ଧି ଏପରି ହୋଇଯାଇଛି ଯେ, ଆମେ ନିଜର ତ ନାଶ କରୁଛୁ, 
ତତ୍‌ ସହିତ ଅନ୍ୟର ମଧ୍ଯ ବିନାଶ କରୁଛୁ । ଏହାର କ'ଣ ଲାଭ ? ଏଥୁରେ ନା ଆମ୍ବ 
କଲ୍ୟାଣ ହେଉଛି ନା ଅନ୍ୟ କାହାର କଲ୍ୟାଣ ହେଉଛି । 


ଯଦି କେହି ଅଳସୁଆ ଓ ମନ୍ଦମତି ଅଟନ୍ତି କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଭାଗ୍ୟ ଯଦି ଉତ୍ତମ ହୁଏ, 
ତେବେ ? ଶାସ୍ତ୍ର କହେ “' ମନ୍ଦଭାଗ୍ୟାଃ', ତାର ଭାଗ୍ୟ ମଧ୍ଯ କିଛି ଭଲ ନୁହେଁ । ସେ 
ଗୋଟିଏ କ୍ଷଣରେ ହସନ୍ତି ଏବଂ ପର କ୍ଷଣରେ କାନ୍ଦନ୍ତି ଏବଂ ' ଉପଦୁତାଃ' ତାଙ୍କର 
ମାର୍ଗରେ ଜଣା ନାହିଁ କେତେ ପ୍ରକାର ବିଘ୍ନ ଆସିଥାଏ । ସେ ଶାନ୍ତିରେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ 
କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ' ପାଖଣ୍ଡ ନିରତାଃ” ଏବଂ ' ବିରକ୍ତାଃ ସପରିଗ୍ରହାଃ' । ଯିଏ ନିଜ 
ନିଜକୁ ବିରକ୍ତ କହନ୍ତି, ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଧନ ପ୍ରଭୂତି ପରିଗ୍ରହ ( ସଞ୍ଚୟ) ଥାଏ । ଘରେ 


॥ ୨୨ ॥ 


ମାହାତ୍ମ୍ୟ 


ପନ୍ଜୀଙ୍କର ରାଜୁତି ଗଲିଥାଏ । ଆଜି ମଧ୍ଯ କେଉଁଠି କେଉଁଠି ଲେଖାଥିବାର ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳେ “131 ॥।୯1058 01 110୯ |1(0(156 ଥ£୮0] [ 114୦ ୮1%' 011 © '6 9୦୮୮୮155101 10 
5ଷ7/ ୪୦.`` ( ମୁଁ ଏହି ଘରର ସ୍ଵାମୀ ଅଟେ ଏବଂ ଏହା କହିବା ନିମନ୍ତେ ମୋତେ ମୋ 
ପନ୍ନୀଙ୍କର ଅନୁମତି ମିଳିଛି ।) ' ତରୁଣୀ ପ୍ରଭୁତା ଗେହେ ଶ୍ୟାଲକୋ ବୁଦି ଦାୟକଃ' | 
ପନ୍ନୀଙ୍କର ଭାଇ ପରାମର୍ଶ ଦାତା ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଲୋକମାନେ ଏପରି ଲୋଭୀ ହୁଅନ୍ତି ଯେ 
ଟଙ୍କା ପାଇଁ ନିଜର ଶିଶୁକୁ ମଧ୍ଯ ବିକ୍ରି କରି ଦିଅନ୍ତି । ତୀର୍ଥସ୍ଥାନ ଏବଂ ଆଶ୍ରମ ଆଦି ଦୁଷ୍ଟ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କବଳିତ ହେଲାଣି । ଏ ସବୁ ଦେଖ ମୁଁ ବହୁତ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଗଲି 
ଏବଂ ଦୁଃଖ ଅନୁଭବ କଲି ଯେ ଲୋକମାନେ ବେଦକୁ ମଧ୍ଯ ବିକ୍ରି କରିବାକୁ ଲାଗିଲେଣି | 


॥ ୨୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଦେବର୍ଷି ନାରଦ ଓ ଭକଳ୍ତିଙ୍କ ସମ୍ବାଦ 


ଦେବଷ୍ଷି ନାରଦ କହୁଛନ୍ତି, “ଗଲି ଚାଲି ମୁଁ ବୃନ୍ଦାବନରେ ପହଞ୍ଚଲି । ମୁଁ 
ସେଠାରେ ଏକ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଘଟଣା ଦେଖୁଲି । ଏକ ସୁନ୍ଦର ତରୁଣୀ ସ୍ତ୍ରୀ ଏବଂ ଦୁଇ ଜଣ 
ବୃଦ୍ଧ ତରୁଣ ଥିଲେ । ବୃଦ୍ଧ ତରୁଣ ? (ନାରଦ) କହିଲେ- ହଁ | ଏ ଦୁଇଜଣ ତାଙ୍କର 
ପୁତ୍ର ଥିଲେ ଏବଂ ବୃଦ୍ଧ ହୋଇଯାଇଥିଲେ- ବେହୋସ ହୋଇ ପଡ଼ିଥିଲେ । ସେହି ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ 
ସହିତ ତାଙ୍କ ସଖ୍ବମାନେ ମଧ୍ଯ ଥିଲେ ଯେଉଁମାନେ କି ତାଙ୍କର ସେବା କରୁଥିଲେ । ସେ 
ତରୁଣ ଯୁବତୀ କାନ୍ଦୁଥୁଲେ।” ଯେତେବେଳେ ସେ ମୋତେ ଦେଖିଲେ ମୋ ପାଖକୁ 
ଆସି କହିଲେ, “ ନାରଦ ଜୀ ଆପଣଙ୍କ ଭଳି ସନ୍ଙ୍କର ଦର୍ଶନ ବଡ଼ କଷ୍ଟରେ ମିଳିଥାଏ 
ଏବଂ ବଡ଼ ଭାଗ୍ୟରେ ଥୁଲେ ମିଳେ । ଆପଣ ମୋର ଦୁଃଖ ଦୂର କରନ୍ତୁ।| ” ସେତେବେଳେ 
ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ପରରିଲି- ତୁମେ କିଏ ? ସେ କହିଲେ “ ଭକିରିତି ଖ୍ୟାତା”- ମୁଁ ଭକି ଅଟେ | 
ଏ ଦୁଇଜଣ ମୋର ପୁତ୍ର ଅଟନ୍ତି- ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ବୈରାଗ୍ୟ । ଏହି ସ୍ତ୍ରୀମାନେ, ଗଙ୍ଗା, 
ଯମୁନା, କାବେରୀ ଆଦି ନଦୀ ସମୁହ ଏବଂ ମୋର ସେବାରେ ଲାଗିଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ମୁଁ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖୀ ଅଟେ । ମୋର ଜନ୍ମ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଦେଶରେ ହେଲା, କଣ୍ଠାଟକରେ ମୋର 
ବୂଦ୍ଧି ହେଲା, ମହାରାଷ୍ଟରେ ଆଉ କିଛି ବୃଦ୍ଧି ହେଲା ଏବଂ ବଡ଼ ହେଲି ଏବଂ ଗୁଜୁରାଟକୁ 
ଯାଇ କ୍ଷୀଣ ହୋଇଗଲି । 


ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ- ଗୁଜରାଟରେ ଭକ୍ତି ନାହିଁ । ଗୁଜରାଟର ଲୋକମାନେ 
ଏହାକୁ ଭଲ ଅର୍ଥରେ ନେଇଛନ୍ତି । ସେମାନେ କହିଲେ- ଆମର ଏଠି ଭକ୍ତି ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଆମର ଅଧକ ଭକ୍ତି କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି । ସେଥ୍ରପାଇଁ ଭାଗବତର 
ପ୍ରଗ୍ବର ମଧ୍ଯ ହେଉଛି ଗୁଜରାଟରେ ଅଧ୍ରକ । ତେଣୁ ଭକ୍ତିମାତା କହନ୍ତି, ସେଠାରେ ମୁଁ 
ଜର୍ଜର ହୋଇଗଲି, ବୂଦ୍ଧା ହୋଇଗଲି ଏବଂ ମୋର ପୁତ୍ରମାନେ ମଧ୍ଯ ବୃଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ। 
ବୂନ୍ଦାବନକୁ ଆସି ମୁଁ ଯୁବା ହୋଇଗଲି ପରନ୍ତୁ ଏ ଦୂଇଜଣ ବୃଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ଏହା 
କିପରି ବିଚିତ୍ର କଥା ଯେ, ମାତା ଯୁବା ଅଛି ଏବଂ ପୁତ୍ରମାନେ ବୂଦ୍ଧ ହାଇଗଲେଣି । 

ବିଚାର କରନ୍ତୁ, ଜଗତରେ ଯେତେବେଳେ ଜ୍ଞାନ, ଭକ୍ତି, ବୈରାଗ୍ୟକୁ କେହି 
ପଚାରିବାକୁ ନ ରହନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ବୃଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ କି ନାହିଁ ? ଏବେ 


॥ ୨୪ ॥ 


ମାହାମ୍ମ୍ୟ 


ଆମେ ସବୁବେଳେ ଦୁରଦର୍ଶନ କରିବାଳୁ ବସିଛୁ, ସେତେବେଳେ ରାମ ଦର୍ଶନ, କୃଷ୍ଣ 
ଦର୍ଶନ କିପରି ହେବ ? ଭଗବଦ୍‌ ଦର୍ଶନ କେଉଁଠାରୁ ହେବ ? କାରଣ ବର୍ତମାନ ଟି..ଭି., 

ଭିଡିଓ ପ୍ରତି ଅଭିଳାଷ ଅଧ୍ନକ ଏବଂ ତାର ବିକ୍ରି ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ନଳ । ଆମର ଯେଉଁ ସବୁ ଶାସ୍ତ୍ର, 
ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ ଅଛି ସେ ସବୁର ପ୍ରକାଶନ ନାହିଁ - ଏସବୁ ବୃଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେଣି | ଏଠାରେ 
ଜ୍ଞାନ, ଭକ୍ତି, ବୈରାଗ୍ୟ ବୃଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେଣି- ଏହା କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, 
ତାଙ୍କୁ ପଚାରିବାକୁ କେହି ନାହାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ମହତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ବୃନ୍ଦାବନରେ 
ଭକ୍ତିର ବଡ଼ ମହିମା ଅଛି, ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି, ସେଠାକୁ ଭକ୍ତ ଆସିବା ପରେ 
ତରୁଣ ହୋଇଗଲେ। ବୁନ୍ଦାବନ, ଗୋକୁଳ ଆଦିର ଲୋକମାନେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର 
ସଗୁଣ ରୂପର ଉପାସକ ଅଟନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ବେଦାନ୍ତର ଚଚ୍ଚା ଭଲ ଲାଗେ ନାହି । 
ସେମାନେ ଜ୍ଞାନ, ବୈରାଗ୍ୟକୁ ମାନନ୍ତି ନାହି, ସେଥୁପାଇଁ ସେଠାରେ ଏ ଦୁଇଜଣ ଚେତା 
ହରାଇ ପଡ଼ିଛନ୍ତି । ସେମାନେ କହନ୍ତି, ସବୁଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖୁଛୁ, ତେବେ 
ବୈରାଗ୍ୟ କାହା ପ୍ରତି କରିବା ? ତେଣୁ ଭକ୍ତିମାତା କହୁଛନ୍ତି: ଆପଣ ମୋର ପୁତ୍ରମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ କିଛି କରନ୍ତୁ, ସେମାନଙ୍କୁ ପୁନର୍ବାର ଯୁବକ କରିଦିଅନ୍ତୁ । 


ଶ୍ରୀ ନାରଦ କହୁଛନ୍ତି “ହରିଃ ଶଂ ତେ କରିଷ୍ଯତି” ଚିନ୍ତା କର ନାହି, 
ଭଗବାନ ସବୁ ଠିକ କରିଦେବେ । ଏଠି ଲୋକମାନେ ଭୋଗ ବିଳାସରେ ଆସକ୍ତ 
ହୋଇଗଲେଣି । ସେମାନେ ଜ୍ଞାନ-ବୈରାଗ୍ୟ ପ୍ରତି ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଛାଡ଼ି ଦେଲେଣି, 
ସେଥ୍ରପାଇଁ ଏପରି ଅବସ୍ଥା ହୋଇଯାଇଛି । ବୂନ୍ଦାବନରେ ଲୋକମାନେ ତୁମକୁ ତ 
ପଚାରୁଛନ୍ତି, ସେଥିପାଇଁ ତୁମେ ଠିକ ହୋଇଯାଇଛ । ପରନ୍ତୁ, ' ଗ୍ରାହକ ଅଭାବାତ୍‌' 
ଗ୍ରାହକ ଅଭାବରୁ ଏମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାବାଲା କେହି ନାହାନ୍ତି ସେଥ୍ରପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ନିଦ୍ରା ଆସିଯାଇଛି । ଏମାନଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇ ନାହି । ତେଣୁ ଏଥୁରେ ଚିନ୍ତା କରିବାର 
କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଏହା ତ କଳିଯୁଗର ପ୍ରଭାବ । ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ 
କଳିଯୁଗକୁ ନ ମାରି ଛାଡ଼ିଦେଲେ, ସେଥୁପାଇଁ ଏସବୁ ଅବ୍ୟବସ୍ଥା ହୋଇଯାଇଛି । 


ଭକ୍ତି ପଗ୍ରିଲେ- ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଏତେ ବଳଶାଳୀ ଥ୍ବଲେ, ସେ ପୁଣି କଳିକୁ 
ଛାଡ଼ି ଦେଲେ କାହିଁକି ¢ କାହିଁକି ମାରିଲେ ନାହିଁ ? ତେଣୁ କହିଲେ ସେ ରାଜା ବହୁତ 
ବୁଛିମାନ ଏବଂ ସାରଗ୍ରାହୀ ଥିଲେ । ସେ ଦେଖ୍ଵଲେ, ଏ କଳିଯୁଗରେ ଅନେକ ପାପ 
କର୍ମ, ନୀଚ କର୍ମମାନ ହେବ, କିନ୍ତୁ ଏହି କଳିଯୁଗର ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ମାତ୍ର ନାମ 
ଉଚ୍ଚାରଣ ଅଛି । ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମମାତ୍ର ଉଚ୍ଚାରଣ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମୁକ୍ତ 


ହୋଇଯିବେ। କଳିଯୁଗ ଭଳି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଯୁଗ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟ ଯୁଗମାନଙ୍କରେ 
॥ ୨୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ବଡ଼ କଠିନ-କଠିନ ସାଧନା ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ କଳିଯୁଗରେ 
କେବଳ ନାମ-କୀର୍ଭନ ଦ୍ଵାରା ମୋକ୍ଷର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପାରିବ । ସେଥପାଇଁ (ରାଜା 
ପରୀକ୍ଷିତ) ସେ କଳିଯୁଗକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଲେ । 

ଏହାର ଅର୍ଥ କ'ଣ ହେଲା ? ଅର୍ଥ ଏହା ଯେ, ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ନାମ ସ୍କରଣ କରିବା ଉଚିତ । ବାସ୍‌ ! ଏତେ ଲମ୍ବା କାହାଣୀ କହିବାର ଏହାହିଁ ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ 
ଅଟେ । ଏହି କଳିଯୁଗରେ ଲୋକମାନେ ଅତି କୁକର୍ମ କରିବାରେ ଲାଗିଛନ୍ତି, ବେଦକୁ 
ମଧ୍ଯ ବିକ୍ରି କରୁଛନ୍ତି । କଥା ମଧ୍ଯ ବିକ୍ରି କରୁଛନ୍ତି ତେଣୁ କଥାର ସାର ଚାଲିଯାଇଛି ଏବଂ 
ତୀର୍ଥ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଘୋର କର୍ମ କରୁଥୁବା ଅଭକ୍ତ ଲୋକ ମଧ୍ଯ ରହିବାକୁ ଲାଗିଲେଣି, 
ଯଦ୍ଵାରା ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ରର ସାର ମଧ୍ଯ ଚାଲିଗଲାଣି । 


ଏବେ ତୁମ ନିମନ୍ତେ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ଜାଗ୍ରତ କରାଉଛି । ତୁମେ ବୂଥା ଚିନ୍ତା କର 
ନାହି, ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ନିଅ | ଭକ୍ତି କହିଲେ- “ ମୁଁ ଧନ୍ୟ ଅଟେ | ଯୋଗ-ବ୍ରତ- 
ତପ ଦ୍ଵାରା ଯାହା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ, ତାହା ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ଅଟେ । ଏପରି କହି 
ଆପଣ ମୋର ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି, ତାହା ତ ଠିକ ଅଛି କିନ୍ତୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋର 
ପୁତ୍ରମାନେ ଠିକ୍‌ ହେବେ ନାହିଁ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋତେ ତୃଷ୍ତି ଲାଗିବ ନାହିଁ । ଏବେ 
ନାରଦ ଜୀ ଜ୍ଞାନ-ବୈରାଗ୍ୟ ପାଖକୁ ଯାଇ ତାଙ୍କ କାନ ପାଖରେ କହୁଛନ୍ତି- 


“ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରବୁଧ୍ୟତାଂ ଶୀଘ୍ରଂ ରେ ବୈରାଗ୍ୟ ପ୍ରବୁଧ୍ୟତାମ୍‌ ॥ ଭା.ମା, ୨, ୨ ୬ 


ଆରେ ଜ୍ଞାନ ଉଠ, ବୈରାଗ୍ୟ ଉଠି ଯାଅ | କେତେ ବିସ୍ଲୟକାରୀ କଥା, ଯେପରି 
ଆମକୁ କେହି ଉଠାଏ, ସେହିପରି ଜ୍ଞାନ-ବୈରାଗ୍ଯକୁ ଉଠାଇବା ପାଇଁ ନାରଦ ଳୀ 
ବେଦ-ବେଦାନ୍ତ ପାଠ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ବେଦ-ବେଦାନ୍ତ ଶୁଣାଇବା ପରେ ମଧ୍ଯ 
ଜ୍ଞାନ- ବୈରାଗ୍ୟ ଉଠିଲେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ନାରଦ ଜୀ ଗୀତାଜୀଙ୍କର ପାଠ କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ- “ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରେ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରେ' ଠାରୁ ନେଇ ' ମତିର୍ମମ' ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ଅଥ ଠାରୁ 
ନେଇ ଇତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ତେବେ “ ଳୁମ୍ଭନ୍ତୋ ସାଲସାବୁଭୌ' ଜ୍ଞାନ- ବୈରାଗ୍ୟ ଚିକିଏ 
ଉଠି ପୁଣି ଶୋଇଗଲେ । ଭଗବାନ ନାରଦ ଜୀ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ ହୋଇ କହିଲେ- 
“ଅହୋ ନିଦ୍ରା କଥଂ ୟାତି” ଆରେ ଏହା କିପରି ନିଦ୍ରା ? ଏମାନେ ଉଠୁ ନାହାନ୍ତି 
କାହିକି ? ସେହି ସମୟରେ ଆକାଶବାଣୀ ହେଲା “ ନାରଦ ଜୀ ଦୁଃଖ ହୁଅନ୍ତୁ ନାହିଁ, 
ଆପଣଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ସଫଳ ହେବ । ପରନ୍ତୁ ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଏକ ସତକର୍ମ କରିବାକୁ 
ପଡିବ । ସେହି ସତ୍‌କର୍ମ କ'ଣ ତାହା ଆପଣଙ୍କୁ ରଷିମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଜଣା ପଡିବ ।” 


॥ ୨୬ ॥ 


ମାହାମ୍ମ୍ଯ 


ତେବେ ସେହି ସତ୍‌କର୍ମ କ'ଣ ଳାଣିବା ପାଇଁ ନାରଦଜୀ ଅନେକ ମୁନିରଷିମାନଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ କେହି କହିପାରୁ ନାହାନ୍ତି ଯେ ସେ ସତ୍କର୍ମ କ'ଣ ? ସାରା 
ଜଗତରେ ହା ହା କାର ହେଇଯାଉଛି । ଏହା ଏପରି ଘଟଣା ଯେ, ଯାହାର ଉପାୟ 
ନାରଦ ଜୀ ମଧ୍ଯ ଜାଣି ନାହାନ୍ତି । କିଛି ଲୋକ ଏହା କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ଯଦି ବେଦ- 
ବେଦାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନ- ବୈରାଗ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ ହେଉ ନାହାନ୍ତି, ଏବେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ଉପାୟ ହୋଇପାରିବ ନାହଁ। 


ନାରଦଙ୍କର ସନତ୍‌କୁମାରମାନଙ୍କ ସହ ଭେଟ 


ନାରଦ ମଧ୍ଯ ଚିନ୍ତାରେ ପଡ଼ିଗଲେ । ଏବେ ମୁଁ କ'ଣ କରିବି ? ଚିନ୍ତିତ ହୋଇ 
ସେ ବଦ୍ର୍ରୀବନକୁ ଗଲିଗଲେ। ଭାବିଲେ- “ ଏବେ ମୁଁ ତପସ୍ୟା କରିବି” | ଏତିକିରେ 
ସନତ, ସନକ, ସନାତନ ଓ ସନନ୍ଦନ- ଚାରି କୁମାର ଆସିଗଲେ | ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ 
ନାରଦ ଜୀ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଗଲେ । ନମସ୍କାର କରି କହିଲେ, “ ମହାରାଜ, ଆପଣଙ୍କର 
ଅଶେଷ କୃପା ଯେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଦର୍ଶନ ପାଇଲି । ” ପୁଣି ସମସ୍ତ କଥା ଶୁଣାଇ କହିଲେ 
ଯେ ଏବେ ଆପଣ ଜ୍ଞାନ-ବୈରାଗ୍ୟକୁ ଜାଗ୍ରତ କରାଇବା ନିମନ୍ତେ ଉପାୟ କୁହନ୍ତୁ । 
ମୋର ବିଗ୍ଚତରରେ ମୁଁ ଜାଣିପାରୁ ନାହିଁ । ମୁଁ କଂଣ କରିବି ? ସନତ କୁମାରମାନେ 
କହିଲେ- ନାରଦ ଜୀ ତୁମେ ଧନ୍ୟ ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟ । ଏତେ ନିରାଶ ହେବା ପରେ 
ମଧ୍ଯ ତୁମେ ଏହି ଉଦ୍ୟମକୁ ଛାଡ଼ି ନାହଁ । ତୁମେ ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତ। 
ଏବେ ତୁମେ ଚିନ୍ତା କର ନାହି । ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ଉପାୟ ଭାବିକରି ରଖୁଛୁ । 


“ ସତ୍କର୍ମସୂଚକୋ ନୂନଂ ଜ୍ଞାନୟଜ୍ଞଃ ସୁତୋ ବୁଧୈଃ | 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତାଳାପଃ ସ ତୁ ଗୀତଃ ଶୁକାଦିଭିଃ ॥ ଭା.ମା,- ୨ .୬୦ 


ଭାଗବତ ସପ୍ତାହ କର । ସେଥୁରେ ଜ୍ଞାନ-ବୈରାଗ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ ହେବେ । ଏହାର 
ଣଷଧ ପ୍ରଥମରୁ ଜଣା ଅଛି । କେବେ କେବେ କୌଣସି ରୋଗ ହୋଇଗଲା ପରେ 
ତାର ୩ଷଧ ଜଣା ନଥାଏ । ସେତେବେଳେ ଆମେ ଡାକ୍ତରଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯାଉ କିନ୍ତୁ ସେ 
ଆମକୁ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠାକୁ ପଠାନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ ରୋଗ କେଉଠି ଠିକ୍‌ ହୁଏ ନାହିଁ । କେହି 
ଜାଣିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଆସି କହେ - “ ତୁମ ଘରେ ତୁଳସୀ ଗଛ ଅଛି କି ନାହି ?ହ ଆଚ୍ଛା, ତାର 
ରସ ପିଇ ଦିଅନ୍ତୁ । କେବେ କେବେ ଉପାୟ ଏତେ ସରଳ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ 


॥ ୨୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଜଣା ନଥିବାରୁ ଆମେ ଅନ୍ୟ ବଡ଼ ବଡ଼ ଉପାୟ କରିଥାଉ, ଅପରେସନ ଆଦି କରିବାକୁ 
ଚାଲିଯାଉ | କହିଲେ- ତୁମେ ଭାଗବତ ସପ୍ତାହ କର, ତୁମର କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପନ୍ନ ହେବ | 
ଯେପରି ଭାବରେ ସିଂହର ଗର୍ଜନରେ ଜଙ୍ଗଲର ଛୋଟ ଛୋଟ ପ୍ରାଣୀ, ଶୃଗାଳ ପ୍ରଭୂତି 
ସମସ୍ତେ ପଳାଇ ଯାଆନ୍ତି, ସେହିଭଳି ଭାଗବତ ଶ୍ରବଣ ଦ୍ଵାରା କଳିର ସମସ୍ତ ଦୋଷ 
ନିବାରଣ ହୋଇଥାଏ । 


ଏଠାରେ ନାରଦ ଜୀ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ପ୍ରଶ୍ନ ପରରିଛନ୍ତ । ସେ ସନତକୁମାରଙ୍କୁ 
କହିଲେ ଯେ- ମୁଁ ବୁଝିପାରୁ ନାହି ଯେ ଭାଗବତ ଶାସ୍ତ୍ର ତ ବେଦ-ବେଦାନ୍ତ ଠାରୁ ଅଲଗା 
କିଛି କୁହେ ନାହିଁ । ଭାଗବତର ସମସ୍ତ ଶ୍ଳୋକରେ ବେଦାନ୍ତ ହି କୁହାଯାଇଛି । ତେବେ 
ବେଦଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ ଭାଗବତରେ ଏପରି କ'ଣ ବିଶେଷତା ଅଛି ? ଭାଗବତରେ ଏପରି 
କିଛି ନୂଆ କଥା କୁହାଯାଇଚି, ଯାହାକି ବେଦରେ ନାହିଁ ? ତେଣୁ ସନତକୁମାର ମାନେ 
କହିଲେ- ତୁମେ ତ ଠିକ କଥା କହୁଛ । ଭାଗବତରେ ବେଦାନ୍ତ ହି କୁହାଯାଇଛି, ତଥାପି 
ଭାଗବତର ବିଶେଷତା ଏପରି ଯେ, ଯେପରି ଆମ୍ବ ଫଳରେ ଆମ୍ବ ଗଛର ରସ ହିଁ 
ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏଥୁରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉପାଦାନ ନାହି, ତଥାପି ଆମ୍ବର ସ୍ଵାଦ ତ 
କେବଳ ଫଳରେ ହି ଆସିଥାଏ, ଗଛର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଅଂଶରେ ନଥାଏ । 


ଆଗକୁ ଏହା ବିଚାର କରାଯାଇଛି ଯେ, “ ନିଗମ କଳତରୋର୍ଗଲିତଂ ଫଲମ୍‌! 
(୧.୧.୩) ଏହା ଭାଗବତ ବେଦରୂପୀ କହ୍ଛ ବୃକ୍ଷର ପରିପକ୍‌ ହୋଇଥିବା ଫଳ, 
ଯାହାକି ଆପେ ଆପେ ତଳେ ପଡ଼ିଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, ବୃକ୍ଷର ସାର ହି ଫଳରେ ଆସେ କିନ୍ତୁ 
ବୃକ୍ଷ ଓ ଫଳ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଛି କି ନାହି ? ଏବଂ ଯେପରି ଦୁଧରୁ ହିଁ ଘିଅ ତିଆରି 
ହୁଏ କିନ୍ତୁ ଦୀପ ଜଳାଇବାକୁ ହେଲେ ଘିଅ ସ୍ଥାନରେ ଦୀପରେ ଦୁଧ ଢାଳିରେ ତାହା 
ଜଳିବ କି ? ଦୁଧରୁ ହିଁ ଘିଅ ହୁଏ କିନ୍ତୁ ଘିଅର ନିଜର ବିଶେଷତା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । ସେହିପରି 
ଆଖୁର ଯେଉଁ ରସ ତାହା ଆଖୁଠାରୁ ଅଲଗା ଅଟେ । 


ଇକ୍ଷୁଣାମପି ମଧ୍ଯାନ୍ତଂ ଶର୍କରା ବ୍ୟାପ୍ୟ ତିଷ୍ଠତି । 
ପୂଥକ୍ଭୂତା ଚ ସା ମିଷ୍ଟା ତଥା ଭାଗବତୀ କଥା ॥ ଭା.ମା, 9 ,୭୦ 


ଆଖୁରେ ଯେଉଁ ଚିନି ଥାଏ, ତାହା ସମ୍ପୂର୍ଣ ଆଖୁରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଥାଏ କିନ୍ତୁ 
ଆଖୁର ସମସ୍ତ ଭାଗ କ'ଣ ମିଠା ? ତା ନୁହେଁ | ଆଖୁରୁ ଯେତେବେଳେ ରସକୁ ଅଲଗା 


କରି ଚିନି କରାଯାଏ, ସେ ଚିନିର ଯେଉଁ ଅଂଶରୁ ରଚାଖଲେ ମଠା ଲାଗିଥାଏ । ସେଥୁରେ 


ରସ ଥାଏ । 
॥ ୨୮ ॥ 


ମାହାତ୍ମ୍ୟ 


ଇଦଂ ଭାଗବତଂ ନାମ ପୁରାଣଂ ବ୍ରହ୍ମସମ୍ମିତମ୍‌ । 
ଭକଲିଜ୍ଞାନବିରାଗାଣାଂ ସ୍ଫାପନାୟ ପ୍ରକାଶିତମ୍‌ ॥ ଭା.ମା,. ୨. ୭୧ 


ଏହି ଭାଗବତ ବିଷୟରେ ଏକ ସୁନ୍ଦର କଥା କୁହାଯାଇଛି । ଏହି ଭାଗବତ କଥା 
କ'ଣ ? କୁହାଯାଏ ବ୍ରହ୍ମ ସମାନ ଅଟେ । 6 ବ୍ରହ୍ମ ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବେଦ ବୋଲି ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ । ଏଣୁ ଏହି ଭାଗବତ ବେଦ ସହ ସମାନ । ତାକୁ ପୁରାଣ ଗ୍ରନ୍ଥ କହି 
ଛୋଟ ବିଚାର କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ଏହି ଗ୍ରନ୍ଦୁ ବେଦ ସହ ସମାନ 
ନୁହେଁ ଅଧୂକନ୍ତୁ ଏହା ବେଦ ଠାରୂ ମଧ୍ୟ ଉଚ୍ଚରେ । କାରଣ ଭାଗବତକୁ 
“ ନିଗମକଳତରୋର୍ଗଲିତଂ ଫଲଂ” କୁହାଯାଇଛି | ବେଦକୁ ବୃକ୍ଷ କୁହାଯାଇଛି କିନ୍ତୁ 
ଭାଗବତକୁ ଫଳ ରୂପେ ବଣ୍ତିନା ହୋଇଛି । ତେଣୁ ଏହା ବେଦଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ନୁହେଁ । 
କିନ୍ତୁ ତା'ଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ସେଥୁପାଇଁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି- ` ବ୍ରହ୍ମ ଶଦ୍ଦେନ ପରମାତ୍ମା 
ଉଚ୍ୟତେ ନ ତୁ ବେଦାଃ” | ଅର୍ଥାତ ଏହା ତ ବ୍ରହ୍ମ ସହ ସମାନ । ବେଦ ଯେଉଁ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ 
ଜ୍ଞାନ କରାଏ, ସେହି ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ବୟଂ ଏହି ଭାଗବତ ଅଟନ୍ତି । ତେଣୁ ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ଆମେ ଦେଖ 
ଆସୁଛୁ ଯେ ଭାଗବତ କୌଣସି ଗ୍ରନ୍ଥ ଅଥବା ପୁସ୍ତକ ନୁହେଁ । ତାକୁ ଅକ୍ଷର ମାତ୍ର ବୁଝିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ, ସେ ତ ପରମାଗମ୍ମାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ବେଦବ୍ୟାସ ଜୀ ସମସ୍ତ ବେଦକୁ ସମ୍ପାଦିତ କରି ପୁଣି ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ଲେଖଲେ, 
ପୁରାଣର ରଚନା ଲେଖୁଲେ, ମହାଭାରତ ଲେଖୁଲେ, ତଥାପି ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାଗବତ 
ରଚନା କରି ନଥିଲେ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୃପ୍ତି ନଥିଲା, ସୁଖ ମିଳି ନଥିଲା, ଶାନି ମିଳି ନଥିଲା, 
ସନ୍ତୋଷ ମିଳି ନଥୁଲା । କୃତକୃତ୍ୟତାର ଅନୁଭବ ହୋଇ ନଥୁଲା । ଏଥୁରୁ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ 
ଯେ, ଭାଗବତର ବିଶେଷତା ସର୍ବାଧ୍କ ଅଟେ । ସେଥୁପାଇଁ ଏହି ଭାଗବତ ସପ୍ତାହ 
କରଣୀୟ । ଭାଗବତ ସପ୍ତାହ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଆମର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ହୃଦୟରେ ବୈରାଗ୍ୟର ଉଦୟ ହୁଏ, ବିବେକ ମଧ୍ଯ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । ଅର୍ଥାତ ଜ୍ଞାନ ଓ 
ବୈରାଗ୍ୟ ଯାହା ଆଜି ବୂଦ୍ଧ ହୋଇ ଅଚେତ ହୋଇ ପଡ଼ିଛନ୍ତି, ସେ ଦୁହେଁ ଜାଗ୍ରତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ନାରଦ ଜୀ କହିଲେ- “ ଜ୍ଞାନ ଯଜ୍ଞଂ କରିଷ୍ଯାମି” ମୁଁ ଏହି ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ କରିବି | 

ଆପଣ କୁହନ୍ତୁ ମୁଁ କେବେ ଓ କେଉଁଠାରେ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିବି ? ଏହି ଶୁକଶାସ୍ତ୍ରର ମହିମା 
ଶିଖାଇ ଦିଅନ୍ତୁ ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ଯ ବୁଝାଇ ଦିଅନ୍ତୁ ଯେ ଏହାକୁ କେତେ ଦିନରେ ଶ୍ରବଣ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌। ତା ସହିତ ଏହାକୁ ଶ୍ରବଣ କରିବାର ବିଧ୍ବ ମଧ୍ଯ କୁହନ୍ତୁ । ତେବେ 
॥ ୨୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସନତକୁମାରମାନେ କହିଲେ- ଏପରି ସ୍ଥ୍ରାନରେ କରନ୍ତୁ, ଯେଉଁଠି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ପରସ୍ପର 
କୌଣସି ଶତ୍ରୁତା ନଥ୍ଵବ- ଯେପରି ଗଙ୍ଗା କୂଳ । କାହିଁକି ନା ଏପରି ପବିତ୍ର ସ୍ଥାନରେ 
ଯଦି କାହା ପ୍ରତି ଶତ୍ରୁତା ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଶୀଘ୍ର ଏହା ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଯେମିତି 
ସେ ଗଙ୍ଗାକୂଳରେ ଭାଗବତ କଥା ହେବାର ନିଶ୍ଚୟ ହେଲା, ସେତେବେଳେ ତାର 
ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଏହା ହେଲା ଯେ- 


ଶ୍ରୀଭାଗବତପୀୟୁଷପାନାୟ ରସଲମ୍ପଟାଃ । 
ଧାବନ୍ତୋଃ ପ୍ୟାୟୟୁଃ ସର୍ବେ ପ୍ରଥମଂ ୟେ ଚ ବୈଷ୍ଣବାଃ ॥ ଭା.ମା.୩.୧ ୨ 


କଥାର (ରସ ସ୍ଵାଦନ) କରିବା ପାଇଁ ରସ ଲଖ୍ମଟ ଲୋକମାନେ ଦୌଡି-ଦୌଡି 
ସେଠାକୁ ଆସିଗଲେ । ସମସ୍ତ ନଦୀ ମଧ୍ଯ ସେଠାକୁ ଆସିଗଲେ । ସମସ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ରଷି, 
ଭୂଗୁ, ଚ୍ୟବନ, ଗୌତମ, ମେଧାତିଥି, ଦେବରାତ, ଗାଧସୁତ, ପିସ୍ଲାଦ ଆଦି ସମସ୍େ 
ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ । ସମସ୍ତ ବେଦ- ଶାସ୍ତ୍ର ପୁରାଣ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଅଧ୍ରଷ୍ଠାତା ଦେବତା 
ମଧ୍ଯ ସେଠାକୁ ଆସିଲେ ଏବଂ ସେଠାରେ ଜୟ ଜୟକାର ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । 
ଦେବତାମାନେ ପୁଷ୍ପବୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ପୁଣି ସନତ୍‌କୁମାର କଥା କହିବା 
ନିମନ୍ତେ ଆସନ ଉପରେ ବସିଲେ । ସେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଭାଗବତ ମାହାତ୍ମ୍ୟ କହିବାକୁ 


ପ୍ରାରମ୍ଭ କଲେ । 
ତାବତ୍‌ସଂସାରଚକ୍ରେଃ ସ୍ପିନ ଭ୍ରମତେଃଜ୍ଞାନତଃ ପୁମାନ୍‌ । 
ୟାବତ୍‌କର୍ଣ୍ରଗତା ନାସ୍ତି ଶୁକଶାସ୍ତ୍ରକଥା କ୍ଷଣମ୍‌ ॥ ଭା.ମା. ୩. ୨୭ 


କହିଲେ- ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କ କାନରେ ଭାଗବତ କଥା ନ ପଡିଛି 
(ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ଭାଗବତ କଥା ଶୁଣି ନାହାନ୍ତି) ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲୋକମାନେ ସଂସାର 
ଚକ୍ରରେ ଭ୍ରମଣ କରନ୍ତି । ଥରେ ମାତ୍ର ଭାଗବତ କଥା ଶ୍ରବଣ କଲେ ଏହି ଭ୍ରମଣ ବନ୍ଦ 
ହୋଇଯାଏ । ବହୁତ ବଡ଼ ବଡ଼ ଶାସ୍ତ୍ର ପଢ଼ିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । 


॥ ୩୦ | 


ମାହାମ୍ର 


ଆଜନ୍ମମାତ୍ରମପି ୟେନ ଶଠେନ କିଂଚି 

ଚ୍ଚିତଂ ବିଧାୟ ଶୁକଶାସ୍ତ୍ର କଥା ନ ପୀତା । 

ଗଣ୍ଡାଳବଚ୍ଚ ଖରବଦ୍ଵତ ତେନ ନୀତଂ 

ମିଥ୍ୟା ସ୍ଵଜନ୍ମ ଜନନୀଜନିଦୁଃଖଭାଜା ॥ ଭା.ମା.୩. ୪ ୨ 


ଯିଏ ଜନ୍ମ ନେବା ପରେ ଥରେ ମଧ୍ଯ ଭାଗବତ କଥା ଶ୍ରବଣ କରିନାହାନ୍ତି, 
ସେମାନେ ନିଜର ମାଆକୁ ବହୁତ କଷ୍ଟ ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନେ ତା'ର ଯୌବନ 
ହରଣ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଗଧ-ଘୋଡ଼ାଠାରୁ ମଧ୍ଯ ନିକୃଷ୍ଟ । 


ଧ୍ଵକ୍‌ ତଂ ନରଂ ପଶୁସମଂ ଭୁବି ଭାରରୂପ- 
ମେବଂ ବଦନ୍ତି ଦିବି ଦେବସମାଜମୁଖ୍ୟାଃ | ଭା.,ମା.୩.୪୩ 


ଏପରି ଲୋକମାନେ ପଶୁଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ସମାନ ଅଟନ୍ତି । କେବଳ (ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ) ଅନ୍ତର ଏତିକି ଯେ ସେମାନଙ୍କର ଶିଙ୍ଘ ଓ ଲାଞ୍ଜ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ 
ପଶୁଭଳି ଅଟନ୍ତି । ଏକ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ସେମାନେ ପଶୁଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ହୀନ । କୁହାଯାଏ- ଆଉ ଏକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅଛି- ପଶୁ ଘାସ 
ଖାଏ, ମନୁଷ୍ଯ ଘାସ ଖାଏ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ଘାସ ଚରୁ ନାହି । ଏହା ପଶୁମାନଙ୍କର 
ଭାଗ୍ୟ । ନଚେତ୍‌ ପଶୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଘାସ ମଧ୍ଯ ରହି ନଥାନ୍ତା । ଏପରି କଥା କୁହାଯାଇଛି- 
ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହା ଯେ, ପ୍ରଥମେ ଆମେ ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ମର ଦୁଲ୍ଲିଭତାକୁ ବୁଝିବା ଏବଂ ତାକୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରୂପ ଦେବା । ତେଣୁ ଏଠାରେ ଏହା କହିବାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟଃ ଏହି ଭାଗବତ କଥା 
ଅତି ଦୁର୍ଲିଭ ଅଟେ । 


ଏବେ, ଏହି କଥାକୁ କେତେ ଦିନରେ ଶୁଣିବା ? କେଉଁ ଦିନରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରିବା ? କହନ୍ତି- ' ଦିନାନାଂ ନିୟମୋ ନାସତିଂ | କେତେକ ପଚାରନି ମୋ ପାଖରେ 
ମିଠେଇ ଅଛି । କେଉଁ ମୁହୂର୍ତରେ ଖାଇବା ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିବି ? ସେଥ୍ରେ ମୁହୂର୍ଭ କ'ଣ 
ଦେଖିବା ? ତୁମ ହାତକୁ ଆସିଛି ତ ଖାଇବା ଆରମ୍ଭ କର । ଆଚ୍ଛା, କେଉଁଠାରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରିବି ? ଇଏ ତ ମିଠେଇ, ଯେଉଁଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଆରମ୍ଭ କରିପାର । ଏ ପାଖରୁ ଖାଆନ୍ତୁ 
ନହେଲେ ସେ ପାଖରୁ ଖାଆନ୍ତୁ ଏହା ତ ସବୂଆଡୁ ମିଠା ହି ଲାଗିବ । କିନ୍ତୁ ଭାଗବତ 
କଥାକୁ ସତୀ, ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ସହିତ ଶ୍ରବଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାଗବତର 


॥ ୩୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦକୁ ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ନ ଶୁଣି ପାରିଲେ ମଧ୍ଯ ସାତ ଦିନରେ ଭାଗବତ କଥା 
ଶ୍ରବଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ବଡ଼ ବଡ଼ ସାଧନ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ଫଳର ପ୍ରାପ୍ତି ନ ହୋଇପାରୁଛି 
ସେ ସବୁ ସପ୍ତାହ ଶ୍ରବଣ ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ନିଃଶ୍ରେୟସେ ଭାଗବତଂ ପୁରାଣଂ 
ଜାତଂ କୁତୋ ୟୋଗବିଦାଦିସୂଚକମ୍‌ ॥ ଭା.ମା.୩.୫୩ 


ଶୌନକ ରଷି ସୁତଜୀଙ୍କୁ ପଚ୍ଛରୁଛନ୍ତି- ଯେଉଁ ଭାଗବତର ଆପଣ ଏତେ ପ୍ରଶଂସା 
କରୁଛନ୍ତି, ସେଥିରେ ଏତେ ଶକ୍ତି କେଉଁଠାରୁ ଆସିଛି ? ସୂତ ଜୀ କହିଲେ- ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେତେବେଳେ ନିଜର ଅବତାର ସମାପ୍ତ କରି ଏଠାରୁ ଯାଉଥିଲେ, ସେତେବେଳେ 
ଉଦ୍ଧବଜୀ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ କହିଲେ, “ ଭଗବାନ ଆପଣ ଏଠାରୁ ଗାଲିଯିବେ, 
ଏଠାରେ କଳିଯୁଗର ପ୍ରବେଶ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ସମସ୍ତେ ଦୁଃଖ ହୋଇଯିବେ | ସେମାନଙ୍କର 
ଉଦ୍ଧାର ନିମନ୍ତେ କୌଣସି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସାଧନ ମଧ୍ଯ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ” ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ 
ଭାବିବାକୁ ଲାଗିଲେ । କହିଲେ- ତୁମେ ଠିକ କଥା କହୁଛ । 


ତିରୋଧାୟ ପ୍ରବିଷ୍ଟୋଃୟଂ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତାର୍ଣ୍ଣବମ୍‌ ॥ ଭା.ମା.୩.୬୧ 


ତେଣୁ ଭଗବାନ ନିଜର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରୂପକୁ ଅନ୍ତର୍ଵାନ କରିଦେଲେ ଏବଂ ସେ ସ୍ଵୟଂ 
ଭାଗବତ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ । ଏଥୁପାଇଁ ଭାଗବତ ଭଗବାନଙ୍କର ଶବ୍ଦମୟୀ 
ମୁର୍ଭି ଅଟେ । “ ବାଙ୍ମୟୀ ମୁର୍ଭିଃ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷା ବର୍ତତେ ହରେଃ” | (ଭା.ମା.୩-୬୨ ) | 
ସେଥୁପାଇଁ ଏହି ଭାଗବତ ଶ୍ରବଣ ଦ୍ଵାରା, ପଠନ ଦ୍ଵାରା ଯଦି ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ଦୂର 
ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଏଥିରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଂଣ ? 


ଏବେ ସେଠାରେ (ଯେଉଠାରେ ସନକାଦି ଭାଗବତ କଥା କରୁଥିଲେ) ଏକ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଘଟଣା ହେଲା । ବର୍ତମାନ ଭାଗବତ କଥାର ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା ଏତିକିରେ 
ଭକ୍ତମାତା ନିଜର ଦୁଇ ପୁତ୍ରଙ୍କୁ ନେଇ ସେଠାକୁ ଆସି ପହଞ୍ଚିଗଲେ ଏବଂ ସେ ଦୁହେଁ 
ତରୁଣ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ, ଭାଗବତ ସପ୍ତାହ କରିବାର ସଂକଳ୍ପ ମାତ୍ର ଦ୍ଵାରା । ଏହା 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ କି ? 


॥ ୩୨ ॥ 


ମାହାମ୍ମ 


ଭଲି ସୁତୌ ତୌ ତରୁଣୌ ଗୂହୀତ୍ଵା 
ପ୍ରେମୈକରୂପା ସହସାଃଃବିରାସୀତ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୋବିନ୍ଦ ହରେ ମୁରାରେ 
ନାଥେତି ନାମାନି ମୁହୁର୍ବଦନ୍ତୀ ॥ ଭା.ମା.୩. ୬୭ 


ଭକ୍ତିମାତା କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ, “ଆପଣ ଧନ୍ଯ । ଆପଣଙ୍କୁ ବହୁତ ବହୁତ 
ଧନ୍ଯବାଦ ! ଆପଣ ମୋର ବଡ ଉପକାର କରିଛନ୍ତି ।” 


“କ୍ଵାହଂ ତୁ ତିଷ୍ଠାମ୍ୟଧୁନା ବ୍ରୁବନ୍ତୁ ॥ ଭା.ମା,୩.୭୦ 


ଏବେ କୁହନ୍ତୁ, “ମୁଁ କେଉଁ ସ୍ତବାନରେ ରହିବି ?” ସନତ୍କୁମାରମାନେ କହିଲେ, 
“ ତୁମେ ବୈଷ୍ଣବ ଲୋକମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ରୁହ । ” ଏହାର ଅର୍ଥ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନ 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ଉପାସନା କରନ୍ତି, ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତି ରୁହନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେତେବେଳେ 
ଆମେ ନିଜର ହୃଦୟକୁ ବୈଷ୍ଣବ କରିଦେବୁ, ସେତେବେଳେ ସେ ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତର 
ଆବିଭ୍ଭାବ ହେବ । 


ସକଳ ଭୁବନ ମଧ୍ୟେ ନିର୍ଧନାସ୍ତେଃପି ଧନ୍ୟା 

ନିବସତି ହୃଦି ୟେଷାଂ ଶ୍ରୀହରେର୍ଭକ୍ତିରେକା । 

ହରିରପି ନିଜଲୋକଂ ସର୍ବଥାତୋ ବିହାୟ 

ପ୍ରବିଶତି ହୃଦି ତେଷାଂ ଭକ୍ତିସୂତ୍ରୋପନଦ୍ଧଃ ॥ ଭା.ମା.୩.୭୩ 


' ସକଳଭୁବନ ମଧେ ନିର୍ଧନାସ୍ତେପି ଧନ୍ୟାଂ ସେ ଲୋକମାନେ ଧନ୍ଯ, ଯାହାର 
ହୃଦୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତି ରହିଛି । ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେ ନିତାନ୍ତ ଦରିଦ୍ର 
ହୋଇଥାଉ, ତଥାପି କିଛି କଥା ନାହିଁ, କାରଣ ଭଗବାନ ଭକ୍ତିକୁ ଦେଖ ନିଜର ଲୋକ 
( ବୈକୁଣ୍ଠ) କୁ ଛାଡ଼ି ଏଠାକୁ ଆସି ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଭକ୍ତର ହୃଦୟରେ ରହନ୍ତି । ଭକ୍ତି ସୂତ୍ର 
ଦ୍ଵାରା ବାଛି ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦେଖୂଲେ ଯେ ସେ 
ସଭାରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତି ଛାଇ ହେଇ ଗଲାଣି ତ ସେ ନିଜେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ହୃଦୟରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଗଲେ । ସମସ୍ତଙ୍କର ନିଜର ଦେହ ତଥା ଗ୍ଧହର ବିସ୍ତୃତି 
ହୋଇଗଲା । 


|॥ ୩୩ " 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭାଗବତ କଥା ଶ୍ରବଣର ମହିମା 


ଏବେ ନାରଦ ଜୀ ସନତକୁମାରଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରୁଛନ୍ତି ଯେ- ଭଗବନ୍‌ ! ଏହି 
ଭାଗବତ କଥା ଦ୍ଵାରା କେଉଁ କେଉଁ ଲୋକ ପବିତ୍ର ହୁଅନ୍ତି ? 


ପ୍ରକାଶିତଃ କୋଃପି ନବୀନମାର୍ଗଃ ॥ ଭା.ମା,୪,୧୦ 


ଆପଣ ଆଜି ମୋତେ ଏକ ନୂତନ ମାର୍ଗ ବତାଇଛନ୍ତି । ଏହା ବିଷୟରେ 
ମୋତେ କିଛି ଜଣା ନଥିଲା । ତେଣୁ ସନତକୁମାରମାନେ କହିଲେ- ଯେତେ ବଡ଼-ବଡ଼ 
ପାପୀର ତୁମେ କଳ୍ପନା କରିପାରିବ, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଭାଗବତ ଶ୍ରବଣ କର ମୁକ୍ତ 
ହୋଇପାରିବେ । ସେମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଏହି କଥାରେ ଅଧ୍ରକାର ଅଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, ପାପ 
ତ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଅଛି । ସମସ୍ତେ ତ ସବୁ ପାପ କରନ୍ତି ନାହି । କିନ୍ତୁ ଯଦି ଏପରି 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଅଛନ୍ତି ଯେ କି ସବୁ ପାପ କରିଛନ୍ତି, ପାପୀମାନଙ୍କର ଶିରୋମଣି 
ଅଟନ୍ତି, ଯେ କି ଗୋଟିଏ ପାପ ମଧ୍ଯ ଛାଡ଼ି ନଥାନ୍ତି, ସେ ମଧ୍ଯ ଭାଗବତ କଥା ଶ୍ରବଣ କରି 
ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ପୁଣି ସେମାନେ ଏହାର ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି । 


ଆତ୍ମଦେବ ତଥା ଧୁଂଧୁଲୀର କଥା 


ତୁଙ୍ଗଭଦ୍ରା କୂଳରେ ଆତ୍ମଦେବ ନାମରେ ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ରହୁଥିଲେ । ସେଇ 
ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର ଏକ ପନ୍ନୀ ଥିଲେ । ତା ନାମ ଥିଲା ଧୁଂଧୁଲୀ । ଅଳ୍ପ ଶବ୍ଦରେ ତାର ଅତି 
ସୁନ୍ଦର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ସେ ଆତ୍ମଦେବ ବଡ଼ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ ଥିଲେ । ବୈଦିକ କର୍ମରେ 
ସେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ପନ୍ନୀ “ ସ୍ଵବାକ୍ୟ ସ୍ଥାପିକା” ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର କଥା 
ଉପରେ ଅଟଳ ରହିଲାବାଲା ଥିଲା । ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ଆରୋପ ଲଗାଇବାରେ ସେ 
ଅଭ୍ୟସ୍ତ ଥିଲା । 

“ ଲୋକ ବାର୍ତାରତା' ଗପ ସପ କରିବାରେ ତାକୁ ବହୁତ ଆନନ୍ଦ ଆସୁଥିଲା | 
'କୁରା' ସେ କୂର ମଧ୍ୟ ଥିଲା, “ ବହୁଜଲ୍ମିକା” ବହୁତ କଥା କହିବାବାଲା ଥୁଲେ । 
“ ଶୂରା ଚ ଗୂହକୃତ୍ୟେଷୁ'-” ଘର କାମରେ ସେ ଦୁଶଳୀ ଥୁଲେ ଏବଂ “ କଲହସ୍ରିୟା' 
କଳହ କରିବା ପାଇଁ ତାକୁ ଖୁବ୍‌ ଭଲ ଲାଗୁଥିଲା । କେଉଁଠି ନା କେଉଁଠି କଳହ କରିବା 


॥ ୩୪॥ 


ମାହାମ୍ୟ 


ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ନିନ୍ଦା କରିନା ଖରାପ କଥା କହିନା ତା ସ୍ଵଭାବ ଥିଲା । କେଉଁଆଡେ 
ଯିବାର ଥିବାବେଳେ ଯଦି ତାଳ୍ପ କେହି ନ ଡାକନ୍ତି- ବାସ୍‌ କ୍ରୋଧ କରି ଅଭିଶାପ 
ଦେବାରେ ଲାଗିଯାଏ । 


ଥରେ ସେଠାର ଲୋକମାନେ କୌଣସି ସ୍ଥାନକୁ ବୁଲିବା ପାଇଁ ଯାଉଥିଲେ । 
ଯିବା ସମୟରେ କାହାର ମନେ ପଡିଲା ଯେ, ଧୁଂଧୁଲୀକୁ ତ ଡକାଯାଇ ନାହିଁ । ପରେ 
ସେ କ୍ରୋଧ କରିବ, ପୁଣି କଳହ କରିବ, ତେଣୁ ସେମାନେ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ 
କହିଲେ, “ ଧୁଂଧୁଲୀ ପିକ୍ନିକ୍‌ ପାଇଁ ଚାଲନ୍ତୁ |” ସେ କହିଲେ- “ ଏବେ ତ ବହୁତ 
ଡେରି ହୋଇଗଲାଣି । ମୁଁ ପ୍ରଥମରୁ କହି ଦେଇଛି ଯେ ବର୍ଷା ହେବ ।” ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ସେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥିଲା ଯେ ସେମାନେ ପିକ୍‌ନିକ୍‌ ଯାଉଛନ୍ତି, ବର୍ଷା ହୁଆନ୍ତା କି- ସେ 
ଏପରି କଳହପ୍ରିୟ ଥିଲା । 


ସେ ଦୁଇଜଣ ପତିପନ୍ନୀ ସେଠାରେ ରହୁଥିଲେ, ପରନ୍ତୁ ତାଙ୍କର କୌଣସି ପୁତ୍ର 
ନଥିଲା । ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ, ତାଙ୍କ ପନ୍ନଜୀଙ୍କୁ ଏ ବିଷୟରେ କୌଣସି ଦୁଃଖ ନଥିଲା | 
କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମଦେବଙ୍କୁ ଭଲ ଲାଗୁ ନଥୁଲା । ଦିନେ ସେ ବହୁତ ଦୁଃଖୂ ହୋଇ ଘର ଛାଡି 
ବନକୁ ଚାଲିଗଲେ । କହିଲେ- ଏବେ ମୁଁ ଯାଉଛି । ବିନା ପୁତ୍ରରେ ଘରେ କ”ଣ 
ରହିବି ? ଗୋଟିଏ ଦିନ ସେ ନିରାଶ ହୋଇ ଥକି ପଡ଼ି ଗୋଟିଏ ପୁଷ୍କରିଣୀ ନିକଟରେ 
ବସିଥିଲେ । ସେତେବେଳେ ସେଠାକୁ ଜଣେ ସନ୍ୟାସୀ ଆସିଲେ । ଆତ୍ମଦେବ ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରଣାମ କରି ତାଙ୍କ ଚରଣ ତଳେ ପଡ଼ିଗଲେ । ସନ୍ୟାସୀ କହିଲେ, “ କ'ଣ ହେଲା ? 
ତୁମର ଦୁଃଖ କ'ଣ ? ସେ ଭତ୍ତର ଦେଲେ- “ ଏପରି କିଛି ପୂର୍ବ ପାପ ଅଛି ଯେଉଁଥିପାଇଁ 
ମୋର ପୁତ୍ର ହେଉ ନାହିଁ । କୌଣସି ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯ ଆମ ଘରେ ତିଷ୍ଠିପାରୁ ନାହିଁ । ବୃକ୍ଷଲତା 
ଲଗାଇଲେ କେବେ ଫଳ ଆସୁ ନାହି । ଗାଭଟିଏ ଆଣିଲେ ତାର ମଧ୍ଯ ପିଲା ହେଉ 
ନାହିଁ। ପୁତ୍ର ବିନା ତ କିଛି ହିଁ ହେଉ ନାହିଁ । ଆପଣ ମୋ ପ୍ରତି କୃପା କରି ଏକ ପୁତ୍ର 
ଦିଅନ୍ତୁ । ସେ ସନ୍ୟାସୀ ବ୍ରାହ୍ମଣର ରେଖା ପଢ଼ି କହିଲେ- ଆରେ ! ସାତଜନ୍ମରେ ତୋର 
ପୁତ୍ର ହେବାର ନାହିଁ । ତେଣୁ ପୁତ୍ର ପଛରେ ତୁ କାହିକି ପଡିଛୁ ? ଅଧ୍କନ୍ତୁ ପୁତ୍ର ଦ୍ଵାରା 
ତୁମକୁ ଏପରି କେଉଁ ସୁଖ ମିଳିବାକୁ ଅଛି ? ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଭାବେ ଯେ, ପୁତ୍ର ହେଲେ 
ବହୁତ ସୁଖ ହେବ । ପୁତ୍ର ହେବା ପରେ ସେ କହେ ମୋ ପିଲା, ମୋ ଆଖୁର ତାରା, 
ମୋ ଆଖୁ ସାମ୍ବାରେ ଚମକୁଥାଅ। ସେଇ ପୁତ୍ର ପୁଣି ( ଏପରି କୃତୀ କରେ ଯେ) ଦିନରେ 
ମଧ୍ଯ ଆଖ ସାମ୍ନାରେ ତାରା ଦେଖାଯାଏ । ଏଥରେ କ'ଣ ଲାଭ ? ଏହିପରି ହୋଇଥାଏ | 


॥ ୩୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପୁଣି କହନ୍ତି ଯେ- 
ରେ ମୁଞ୍ଚାଦ୍ୟ କୁଟୁମ୍ବାଶାଂ ସଂନ୍ୟାସେ ସର୍ବଥା ସୁଖମ୍‌ ॥ ଭାମା. ୪ .୩୬ 


ତୁମେ ସନ୍ୟାସ ଗ୍ରହଣ କର । ସନ୍ୟାସରେ ସୁଖ ଅଛି । କିନ୍ତୁ କାହାର ମନରେ 
ଯେତେବେଳେ କାମନା ଆସେ, ସେତେବେଳେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି କଥା ବୁଝି ହୁଏ ନାହିଁ। 
ବିବାହ କରିବାର କାମନା ଆସିଲେ, ବିବାହ କରିବାକୁ ହିଁ ପଡ଼ିବ । ତାହାଠାରୁ ଅଧ୍ରକ 
ଅନ୍ୟ କିଛି ହେବା ସମ୍ଭବ ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ । ବିବାହ ହେବା ପରେ ପୁତ୍ରର ଆବଶ୍ୟକ, 
ପୁଣି ଲାଗେ ଯେ ପୁତ୍ର ତ ହେବାହି ଉଚିତ୍‌ । ସେ (ଆତ୍ମଦେବ) କହନ୍ତି- 


ପୁତ୍ରାଦିସୁଖହୀନୋଃୟଂ ସଂନ୍ୟାସଃ ଶୁଷ୍କ ଏବ ହି । 


ଗୂହସ୍ଫୁଃ ସରସୋ ଲୋକେ ପୁତ୍ରପୌତ୍ରସମନ୍ଵିତଃ ॥ ଭା.ମା.୪.୩୮ 


ଗ୍ହସ୍ଥାଶ୍ରମ ଅତି ସୁନ୍ଦର । ଛୋଟ ଛୋଟ ପିଲାମାନେ ଥରବେ । ପୁଣି ସେମାନେ 
ଯେତେବେଳେ ବଡ଼ ହୋଇଯିବେ, ତାଙ୍କର ମଧ୍ଯ ପିଲା ହେବେ । ସେଥୁରେ କେତେ 
ସୁଖ ଅଛି । ଏକୁଟିଆ ବଞ୍ଚରହିବାରେ କୌଣସି ରସ ନାହିଁ । ମୋତେ ଆପଣ କୌଣସି 
ଉପାୟରେ ପୁତ୍ର ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇ ଦିଅନ୍ତୁ, ନଚେତ୍‌ ମୁଁ ଜୀବିତ ରହି କ'ଣ କରିବି ? ଏବେ 
ସନ୍ୟାସୀ ଜାଣି ପାରିଲେ ଯେ ଏହାଙ୍କ ମନରେ ଖୁବ ଆଗ୍ରହ ଅଛି, ତେଣୁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
କଥା ଏ ବୁଝିପାରିବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ଏକ ଫଳ ଦେଲେ ଏବଂ କହିଲେ, “ ଏହି 
ଫଳ ତୁମେ ତୁମ ପନ୍ନୀଙ୍କୁ ଖୁଆଇ ଦେବ । ଏକ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଷ୍ଠାରେ ତାଙ୍କୁ ବ୍ରତ 
କରିବାକୁ ହେବ । ସତ୍ୟ, ଶୌଚ ଏବଂ ଦୟାର ପାଳନ କରିବାକୁ ହେବ, ଦାନ କରିବ 
ତଥା ଥରେ ମାତ୍ର ଭୋଜନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏକ ବର୍ଷ ପରେ ତାଙ୍କ ଗର୍ଭରୁ ପୁତ୍ର 
ହେବ। ସେ ବଡ଼ ଜ୍ଞାନୀ ହେବ । ” 

ଆତ୍ମଦେବ ବହୁତ ଖୁସି ହେଲେ । ଘରକୁ ଆସି ପନ୍ନଜୀକୁ ଫଳଟି ଦେଲେ ଏବଂ 
ସମସ୍ତ କଥା ତାଙ୍କୁ ବୁଝାଇ, ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସେ ବାହାରକୁ ଚାଲିଗଲେ । ପନ୍ନୀକୁ ବଡ଼ 
ଚିନ୍ତା ହେଲା । ବିଗ୍ଚର କଲ, ଏବେ ମୁଁ ଏ ଫଳ ଖାଇବି, ତେବେ ଗର୍ଭ ରହିବ ଏବଂ 
ଶରୀର ବୂଦ୍ଧି ହେବ । ତେବେ କାମ କରିବାକୁ କଷ୍ଟ ହେବ । ଘରେ ଏତେ ସବୁ କାମ 
ରହିଛି । ଦିନରେ ଥରେ ମାତ୍ର ଭୋଜନ କରିବାକୁ ଦୁହାଯାଇଛି । ଏପରି କରିବା ଦ୍ଵାରା 
ମୋର ଶକ୍ତି ରହିବ ନାହିଁ । ଶକ୍ତି ନ ରହିଲେ ଘର କାମ କିପରି ହେବ ? ମନେକର 
ଗ୍ରାମରେ କେତେବେଳେ ଗଚୋର-ଡାକୁ ଆସିଗଲେ ତେବେ ଗଭିଧାରଣ କାରଣରୁ ମୁଁ 


ଦୌଡି ମଧ୍ଯ ପାରୁନଥିବି । ( ଏସବୁ ଭାଗବତରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ।) 
॥ ୩୬॥ 


ମାହାମ୍ମୟ 


ଦୈବାଦ୍‌ ଘାଟି ବ୍ରଜେଦ୍‌ଗ୍ରାମେ ପଳାୟେଦ୍ମର୍ଭିଣୀ କଥମ୍‌ | ଭା.ମା. ୪.୪୬ 


ମୁଁ ତ ଏମିତିରେ ସୁକୁମାରୀ ଅଟେ । ଗର୍ଭଧାରଣର ଏ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖକୁ ମୁଁ କିପରି 
ସହି ପାରିବି ? ସତ୍ୟ-ଶୌଚ-ଦାନ-ଦୟା-ତପ ଏସବୁ ବଡ଼ କଠିନ ନିୟମ ଅଟେ | 
ଏ ସମସ୍ତ ମୋ ଦ୍ଵାରା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେ କହିଲା- ବନ୍ଧ୍ୟା ନାରୀ ଅଥବା ବିଧବା 
ହେବା ବହୁତ ଭଲ, କିନ୍ତୁ ପୁତ୍ରବତୀ ହେବା ନୁହେଁ । ଏପରି ନାନା ପ୍ରକାର କୁତର୍କ କରି 
ସେ ଫଳ ଖାଇଲା ନାହିଁ । ଆତ୍ମଦେବ ଯେତେବେଳେ ଫେରି ଆସିଲେ, ତାକୁ ପଗରିଲେ- 
ତୁମେ ସେ ଫଳ ଖାଇଲ ? ସେ କହିଲେ- ହଁ, ଖାଇଲି | ମିଥ୍ଯା କହିଲେ | ତାଙ୍କର ଏକ 
ଭଉଣୀ ଥୁଲା, ତାରି ପରି | ଭଉଣୀକୁ ଦେଖ ଧୁଂଧୁଲି କହିଲା- ବଡ଼ ଦୁଃଖ ଆସିଗଲା | 
ସେ ପରଚାରିଲେ- କ'ଣ ହେଲା ? ସମସ୍ତ ବୂଭାନ୍ତ କହିବା ପରେ କହିଲା- ମୁଁ ତ ଚାହୁଁ 
ନାହିଁ,/ ଏବେ କ”ଣ କରିବି ? ସେଥୁରେ ତାଙ୍କ ଭଉଣୀ କହିଲେ- ମୋର ସନ୍ତାନ 
ହେବାକୁ ଅଛି କିନ୍ତୁ ତୁମେ ଏପରି ନାଟକ କର ଯେପରି କି ତୁମର ଗର୍ଭ ହୋଇଛି । 
ଯେତେବେଳେ ମୋର ପିଲା ଜନ୍ମ ହେବ, ସେତେବେଳେ ମୁଁ ତୁମକୁ ମୋର ପିଲାକୁ 
ଦେଇଦେବି, ବୁଝିଲ ? ପୁଣି ମୁଁ ନିଜେ ଏଠାରେ କହିଦେବି ଯେ, ମୋର ପୁତ୍ର ଜନ୍ମ 
ହେବା କ୍ଷଣି ମରିଗଲା । ତୁମେ ମୋର ପତିଙ୍କୁ କିଛି ଟଙ୍କା ଦେଇଦେବ । ସେ ସମୟରେ 
ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଏପରି ବ୍ୟବହାର କରୁଥିଲେ । ସବୁ ବଡ଼ ଯୋଜନା ଭିତରେ କରାଯିବ। 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ସେ ଶିଶୁକୁ କ୍ଷୀର ପିଆଇବାକୁ ପଡିବ । ସେ କାମ କିପରି ହେବ ? 
ତେଣୁ ତା ଭଉଣୀ କହିଲା- ମୁଁ ଆସି କ୍ଷୀର ପିଆଇ ଗଲିଯିବି । 


କିଛି ସମୟରେ ପରେ ଧୁଂଧୁଲୀ ଗର୍ଭବତୀ ହେଲା ଭଳି ନାଟକ କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲା। ପୁଣି ଯେତେବେଳେ ତା ଭଉଣୀର ଶିଶୁ ଜନ୍ମ ହେଲା, ସେ ଆସି ଶିଶୁଟିକୁ 
ଦେଇଗଲା । ଧୁଂଧୁଲୀ ପୂର୍ବ ସର୍ତ ଅନୁସାରେ ଭଉଣୀକୁ ପଇସା ଦେଇଦେଲା। ପୁଣି 
ଧୁଂଧୁଲୀ କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ- ମୋର ସ୍ତନରେ କ୍ଷୀର ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ମା ଭଉଣୀର ଏବେ 
ଏକ ଶିଶୁ ଜନ୍ମ ହୋଇଥିଲା, ତା ସ୍ତନରେ କ୍ଷୀର ଅଛି । ତେଣୁ ସେ ଆସି ତାକୁ କ୍ଷୀର 
ପିଆଇ ଚାଲିଯିବ । ଆତ୍ମଦେବ ଭାବିଲେ ଠିକ ଅଛି । ଭଉଣୀ ଆସି (ଶିଶୁଟିକୁ) କ୍ଷୀର 
ପିଆଇବାକୁ ଲାଗିଲା । 


ଭଉଣୀ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା କହିଥିଲା- ସନ୍ୟାସୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦିଆଯାଇଥୁବା 
ଫଳର ଶକ୍ତିକୁ ଦେଖୁବା ପାଇଁ ସେ ଫଳକୁ ତୁମେ ନିଜ ଘରର ଏକ ଗାଭକୁ ଖୁଆଇ ଦିଅ 
ଏବଂ ଦେଖ କଂ”ଣ ହେଉଛି ? ଧୁଂଧୁଲୀ ସେହିପରି କଲା । ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେଉଁ 


॥ ୩୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଗାଲକୁ ସେ ଫଳ ଦିଆଯାଇଥିଲା, ସେ ଗାଭ ମଧ୍ଯ ଗର୍ଭବତୀ ହେଲା ଏବଂ ସେହି ଗାଭ 
ଏକ ସୁନ୍ଦର କୁମାରକୁ ଜନ୍ମ ଦେଲା । ତାର କାନ ଗୁଡିକ ଗାଇ କାନ ଭଳି ହୋଇଥିବାରୁ 
ତାର ନାମ ଗୋକର୍ଣ୍ଣ ରଖାଗଲା । ଆଲୋଚନା ହେଲା ଧୁଂଧୁଲୀର ପୁତ୍ରର ନାମ କ'ଣ 
ରଖାଯିବ- ଧୁଂଧୁଲୀ ନିଜେ କହିଲା- ମୋର ନାମ ଧୁଂଧୁଲୀ । ତେଣୁ ତାର ନାମ 


ଧୁଂଧୁକାରୀ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଯିଏ ବହୁତ ଧୁମଧାମ କରିଥାଏ, ତାକୁ ଧୁଂଧୁକାରୀ 
କୁହାଯାଏ । 


ଧୁଂଧୁକାରୀର ପତନ ଓ ଉଦ୍ଧାର 


ବଡ଼ ହୋଇ ଗୋକଣ୍ଠ ବିରକ୍ତ ଜ୍ଞାନୀ, ପଣ୍ଡିତ ହେଲେ ପରନ୍ତୁ ଧୁଂଧୁକାରୀ 
ମହାଦୁଷ୍ଟ, କ୍ର ଏବଂ ଭୟଙ୍କର ହୋଇଗଲା । ମାରିବା, ପିଟିବା, ଖେଳୁଥିବା ପିଲାମାନଙ୍କୁ 
ଦେଖିବା ମାତ୍ରକେ ସେମାନଙ୍କୁ କୂଅରେ ପକାଇଦେବ। ଆଦି କୁକର୍ମ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା। 
“ଶବହସ୍ତେନ ଭୋଜନଂ” ଶବ ହସ୍ତରେ ଭୋଜନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁର୍ଦାର ସ୍ପର୍ଶ କରି ସେହି 
ହାତରେ ଅନ୍ନ ମଧ୍ଯ ଭୋଜନ କରୁଥିଲା । ଶବ ହସ୍ତର ଦ୍ବିତୀୟ ଅର୍ଥ ହେଲା ମରିଯାଇଥୁବା 
ହସ୍ତ ଅର୍ଥାତ ଯେଉଁ ହାତ କେବେ ଦାନ ଦେଇ ନାହିଁ । ତେବେ ଧୁଂଧୁକାରୀ ଆଦୌ 
କେବେ ଦାନ କରୁ ନଥିଲା, କେବଳ ଭୋଗ କରୁଥିଲା | ପୁଣି ସେ ନିଜର ପିତାମାତାଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ଗାଳି ଦେଉଥିଲା ଏବଂ ମାଡ ଦେଉଥିଲା । ବେଶ୍ୟାମାନଙ୍କ ଫାନ୍ଦରେ ପଡ଼ି ସେ 
ନିଜ ପିତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ସମ୍ପଭି ନଷ୍ଟ କରିଦେଲା । 


ଏବେ ଆତ୍ମଦେବ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ । କହିଲେ, ସେ ସନ୍ୟାସୀ ପ୍ରଥମରୁ 
କହିଦେଇଥିଲେ । ଦେଖ, ଏହା କିଭଳି ପୁତ୍ର ହୋଇଗଲା ? ପୁଣି ସେ ଭାବିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ ଏଠାରେ ତ କେବଳ ଦୁଃଖ ହି ଦୁଃଖ । ତଥାପି ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଧନ୍ୟବାଦ 
ଦେବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଭାବିଲେ, ଏହି ପୁତ୍ରର କାରଣରୁ ମୋତେ ସଂସାରରୁ ବୈରାଗ୍ୟ 
ଆସିଗଲା । ସଂସାରରେ କିଛି ସାର ନାହିଁ । ଏହି କଥା ମୁଁ ବୁଝିଗଲି । ତେବେ ଗୋକର୍ଣ୍ର, 
ଯେ କି ବଡ଼ ବୁଦିିମାନ ପୁତ୍ର ଥିଲା, ସେ କହିଲା- ପିତା ! ଆପଣ ମିଥ୍ୟା ଆଶା ଛାଡ଼ି 
ବନକୁ ଚାଲିଯାଆନ୍ତୁ । ଆତ୍ମଦେବ କହିଲେ, “ ମୁଁ ବନକୁ ଯାଇ କ'ଣ କରିବି ? ମୋତେ 
ବୁଝାଇ କରି କହିଦିଅ । ମୁଁ କିଛି ବୁଝି ପାରୁନାହିଁ । ଏବେ ମୁଁ ଷାଠିଏ ବର୍ଷର ହୋଇଗଲିଣି 
କିନ୍ତୁ ମୋର ତ କିଛି ବୁଦ୍ଧି ନାହିଁ ' ସାଠୀ ବୁଛି ନାଠୀ' । ଏବେ ତୁମେ ହିଁ ବୁଝାଇ କରି 
କୁହ | ” ତାପରେ ଗୋକଣ୍ଠ ପିତା ଆତ୍ମଦେବଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଉପଦେଶ ଦେଲେ, ତାହା ବହୁତ 


॥ ୩୮॥ 


ମାହାମ୍ଯ 
ସୁରନର । ଗୋଳଣ କହିଲେ 
ଦେହେଃସୁମାଂସରୁଧରେଃଭିମତିଂ ତ୍ଯଳ ତ୍ବଂ 
କାୟାସୁତାଦିଷ୍ଣୁ ସଦା ମମତାଂ ବିମୁଞ୍ଚ । 
ପଶ୍ୟାନିଶଂ ଜଗଦିଦଂ କ୍ଷଣଭଙ୍ଟନିଷ୍ଠଂ 
ବୈରାଗ୍ୟରାଗରସିକୋ ଭବ ଭଳ୍ଛିନିଷ୍ଠଃ ॥ ଭା.ମା. ୪.୭୯ 


ଧର୍ମ ଭଜସ୍ଵ ସତତଂ ତ୍ୟଜ ଲୋକଧର୍ମାନ୍‌ 
ସେବସ୍ବ ସାଧୁପୁରୁଷାଂଜହି କାମତୂଷ୍ଣାମ୍‌ । 


©୬ ୦୯୬ 


ଅନ୍ୟସ୍ୟ ଦୋଷଗୁଣଚିନ୍ତନମାଶୁ ମୁକ୍ତା 
ସେବାକଥାରସମହୋ ନିତରାଂ ପିବ ତ୍ଵମ୍‌ ॥ ଭା.ମା. ୪.୮ ୦ 


ଏହି ଦେହ ଅସ୍ଥି, ମାଂସ, ରକ୍ତରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଛି । ଏପରି ଦେହକୁ “ ଏହା 
ମୋର ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ, ଏହା ମୁଁ ଅଟେ” ଏପରି ଯାହା ମାନି ନେଇଛନ୍ତି, ଏହି ବୁଝିକୁ 
ଅର୍ଥାତ ଦେହପ୍ରତି ଯେଉଁ “ ଅହଂତା” ଅଛି ତାହା ଛାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତୁ। ଏବଂ ପନ୍ଜୀ-ଘର- 
ପୁତ୍ରକୁ ମୋର ପନ୍ନୀ/ ମୋର ଘର, ମୋର ପୁତ୍ରମାନି ନେଇଛନ୍ତି, ଏହି “ ମମବୁଵି 'କୁ 
ମଧ୍ୟ ଛାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତୁ । ଏହି ଜଗତ ଅତ୍ଯନ୍ତ କ୍ଷଣିକ ଅଟେ । ତେଣୁ ବୈରାଗ୍ୟର ରସ 
ସ୍ଵାଦନ ପୁର୍ବକ ଧର୍ମ ପାଳନ କରନ୍ତୁ ଏବଂ ସାଧୁପୁରୁଷମାନଙ୍କର ସେବା କରନ୍ତୁ । ଅନ୍ୟର 
ଗୁଣ-ଦୋଷକୁ ଦେଖିବା, ସେ ସବୁ ଚିନ୍ତନ କରିବା ଛାଡ଼ି ଭାଗବତ କଥା ରସରେ ରମଣ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହିପରି ଭାବରେ ଗୋକଣ୍ଠ ଆତ୍ମଦେବଙ୍କୁ ବଡ଼ ସୁନ୍ଦର ଉପଦେଶ 
ଦେଇଥିଲେ । ନିଜ ପୁତ୍ରର ଉପଦେଶ ମାନି ଆତ୍ମଦେବ ଜଙ୍ଗଲକୁ ଚାଲିଗଲେ । 
ସେଠାରେ ସେ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତର ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ ପାଠ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ତାପରେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲା । 


ଏବେ ଧୁଂଧୁକାରୀ ନିଜ ମା'କୁ ପାଦରେ ପ୍ରହାର କରି କହୁଥିଲା- ଟଙ୍କା ପଇସା 
ବାହାର କର, ଟଙ୍କା ପଇସା ବାହାର କର, ନଚେତ୍‌ ମାରିବି । ସେ ବିଚାରୀ ଏତେ 
ହଇରାଣ ହୋଇଗଲା ଯେ, ଦିନେ କୂଅଁକୁ ଡେଇଁ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କଲା । ତା'ପରେ ସେ ତ 
ବୁଲା ଷଣ୍ଢ ଭଳି ହୋଇଗଲା । ପାଞ୍ଚଜଣ ବେଶ୍ଯାଙ୍କୁ ଘରକୁ ଆଣି ଭୋଗରେ ବୁଡି 
|| ୩୯ '' 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ରହିଲା । ସେମାନେ ପ୍ରତିଦିନ ନୂଆ-ନୂଆ ବସ୍ତୁ ମାଗିବାରେ ଲାଗିଲେ । କହୁଥାନ୍ତି- 
ଆମକୁ ଧନ ଦିଅ, ଅଳଙ୍କାର ଓ ଆଭୂଷଣ ଆଣି ଦିଅ | ଏବେ ଧୁଂଧୁକାରୀ ଯେକୌଣସି 
ସ୍ଥାନରୁ ଗେରୀ କରି ସେ ସବୁ ଆଣୁଥୁଲା । ଯେତେବେଳେ ସେ ଶୋଇଗଲା, 
ସେତେବେଳେ ସେ ବେଶ୍ୟାମାନେ ନିଜ ନିଜ ଭିତରେ କଥାବାର୍ତା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 
“ଇଏ ତ ବଡ଼ ଚୋର ଅଟେ, ସବୁଦିନ ଚୋରୀ କରି କିଛି ନା କିଛି ନେଇ ଆସୁଛି | 
ଦିନେ ନିଶ୍ଚୟ ରାଜାଙ୍କର ଲୋକ ଏହାକୁ ଧରିବେ । ତେବେ ଆମର ମଧ୍ଯ ମୂତ୍ୟୁ 
ସୁନିଣ୍ଢିତ । ଏଣୁ ଏହାକୁ ମାରି ଦେବା ।' ଏହି ବିଚାର କରି ସେମାନେ ତାକୁ ଦଉଡିରେ 
ବାନ୍ଧିଦେଲେ ଏବଂ ତାର ଗଳା ଚିପିଲେ, ତଥାପି ସେ ମଲା ନାହିଁ । ତାପରେ ତା 
ମୁହଁରେ ଜଳୁଥୁବା ଅଙ୍ଗାର ପକାଇ ତାକୁ ମାରି ଦେଲେ । ଯେତେବେଳେ ଆଖପାଖ 
ଲୋକ ପରାରିଲେ ଧୁଂଧୁକାରୀ କୁଆଡ଼େ ଗଲା, ସେମାନେ କହିଲେ- ସେ ଧନ 
ରୋଜଗାର କରିବା ନିମନ୍ତେ କେଉଁ ଦୂର ଦେଶକୁ ଯାଇଛି । ତା” ପରଦିନ ସେମାନେ 
ସେଠାରୁ ପଳାୟନ କଲେ । 


ସେହି ମଧ୍ଯରେ ଗୋକଣ୍ଠ ବାହାରକୁ ତୀର୍ଥ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଗଲି ଯାଇଥିଲେ । 
ଯେତେବେଳେ ନିଳ ଭାଇର ମୂତ୍ୟୁ ଖବର ତାଙ୍କୁ ମିଳିଲା, ସେ ଗୟା ଆଦି ପବିତ୍ର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶ୍ରାଦ୍ଧ କର୍ମ କଲେ ଏବଂ ବୁଲାବୁଲି କରି ନିଜର ଗ୍ରାମକୁ ଫେରି ଆସିଲେ । 
ରାତିରେ ଯେତେବେଳେ ସେ ନିଜ ଅଗଣାରେ ଶୋଇଥିଲେ, ସେତେବେଳେ ସେ ଏକ 
ଭୟଙ୍କର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୂଲେ । ଏକ ବଡ଼ ଭୟଙ୍କର ପ୍ରାଣୀ ଥୁଲା, ଯାହା କି କେବେ 
ଛେଳିର ମୁଖ ତ କେତେବେଳେ ମହିଷିର ମୁଖ, କେତେବେଳେ ଗନ୍ଧର୍ବର ତ 
କେତେବେଳେ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଆକୂତି ଧାରଣ କରୁଥିଲା । ଗୋକଣ୍ଠ ଚିନ୍ତା କଲେ - 
ଇଏ କିଏ ? କୌଣସି ଭୟାନକ ପ୍ରାଣୀ ଅଥବା କୌଣସି ପ୍ରେତାତ୍ମା ଭଳି ଜଣା ପଡୁଛି । 
କହିଲେ- ତୁମେ କିଏ ? କିନ୍ତୁ ସେ ଉତ୍ତର ଦେଇ ପାରୁ ନଥିଲା । ଗୋକରଣ୍ଣ୍ତ ଭୟ କଲେ 
ନାହିଁ । ସେ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଜଳ ସିଞ୍ଚନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ତାର କହିବାର ଶକ୍ତି ଆସିଲା । 
ସେ କହିଲା- ମୁଁ ତୁମର ଭାଇ ଧୁଂଧୁକାରୀ ଅଟେ । ମୋ ନିଜ ଘୋର କର୍ମର ଫଳ 
ସ୍ବରୂପ ମୋତେ ଏହି ପ୍ରେତ ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି । ଗୋକଣ୍ଠ କହିଲେ, “ ପରନ୍ତୁ ମୁଁ 
ତୋର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ତ ବହୁତ ଶ୍ରାଦ୍ଧ କରିଛି । ସେଥୁରେ ତୋର କ”ଣ ମୁକ୍ତି ହୋଇ 
ନାହି ? ” ଧୁଂଧୁକାରୀ କହିଲା, ମୁଁ ଏତେ ପାପ କରିଛି ଯେ ତୁମେ ଏପରି ହଜାର ହଜାର 
ଶ୍ରାଦ୍ଧ କଲେ ମଧ୍ଯ ମୋର ମୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଗୋକଣ୍ଠ କହିଲେ, “ ” ଏବେ ମୁଁ କ'ଣ 
କରିବି ?” ସେ କହିଲା- “ ମୋତେ ଜଣା ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ତୁମେ କିଛି ଉପାୟ କର ।” 


॥ ୪୦ ॥ 


ମାହାମ୍୍ୟ 


ଗୋକର୍ଣ୍ଣ ଦ୍ଵାରା ଭାଗବତ କଥା 


ସକାଳୁ ଉଠି ଗୋକର୍ଣ୍ଠ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏବେ ଏଥିପାଇଁ କଣ 
କରିବି ? ପାଖ ଗୀର ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କୁ ଦେଖାକରିବାକୁ ଆସିଲେ । ତେବେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ପଚାରି ସେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନା କରିଲେ । ସୂର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ କହିଲେ- ତୁମେ 
ଭାଗବତ ସପ୍ତାହ କର, ସବୁ ଠିକ ହୋଇଯିବ | ଦେଖନ୍ତୁ କଥା ବୁଲି ବୁଲି ଭାଗବତ 
ସପ୍ତାହକୁ ଆସିଗଲା । ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଭାଗବତ ସପ୍ତାହର ଆୟୋଜନ ହୋଇଗଲା । 
ସମସ୍ତେ ଅଗଣାରେ ବସିଗଲେ । ଗୋକଣ୍ଠ ଭାଗବତ କଥା କହିଲେ । ସେଠାରେ ଏକ 
ବାଉଁଶ ପଡ଼ିଥିଲା, ଯେଉଁଥିରେ ସାତଟି ଗଣ୍ଠି ଥୁଲା । ପ୍ରେତାତ୍ମା ଧୁଂଧୁକାରୀକୁ ଅନ୍ଯ 
କେଉଁଠି ବସିବାକୁ ସ୍ତ୍ରାନ ମିଳିଲା ନାହିଁ । ତେଣୁ ସେ ସେଇ ବାଉଁଶରେ ଯାଇ ବସିଲା । 
ଗୋଟିଏ ଦିନର କଥା ହେଲା ପରେ ଗୋଟିଏ ଗଣ୍ଠି ଫାଟିଲା । ଦ୍ବିତୀୟ ଦିନ କଥା 
ହେବା ପରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଗଣ୍ଠି ଫାଟିଲା । ଲୋକମାନେ ବୁଝିପାରୁ ନଥୁଲେ ଯେ, ବାଉଁଶ 
ଫାଟିବାର ଶବ୍ଦ କେଉଁଠାରୁ ଆସୁଛି ? ସପ୍ତମ ଦିନର କଥା ସମାପ୍ତି ପରେ ବାଉଁଶର 
ଶେଷ ଗଣ୍ଠି ମଧ୍ଯ ଫାଟିଗଲା ଏବଂ ସେହି ବାଉଁଶରୁ ଏକ ଦିବ୍ୟ ଦେହଧାରୀ ଜୀବ 
ବାହାରିଲା । ସେ ଗୋକଣ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରି ବାରମ୍ବାର ଧନ୍ୟବାଦ ଦେଇ କହିଲା- ଭାଇ 
ତୁମେ ମୋତେ ଏହି ଦୁର୍ଗତିରୁ ବଞ୍ଚାଇଦେଲ । ମୁଁ ତୁମକୁ କେଉଁ ଉପାୟରେ ଧନ୍ୟବାଦ 
ଦେବି ? 


ସମସ୍ତ ଲୋକ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ଦେଖୁଥିଲା । ଦେଖୁ ଦେଖୁ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ବୈକୁଣ୍ଠରୁ 
ବିମାନ ଆସିଲା । ତେବେ ଗୋକର୍ଣ୍ଣ ହରିଦୂତମାନଙ୍କୁ ପର୍‌ରିଲେ- ଆରେ ଏଠାରେ 
ଆମର ଏତେ ଶ୍ରୋତା ଥଲେ, ସମସ୍ତେ ଭାଗବତ କଥା ଶୁଣିଛନ୍ତି । ତୁମେ କେବଳ 
ତାଙ୍କରି ପାଇଁ ବିମାନ ନେଇ ଆସିଛ ? ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ବିମାନ ଆଣି 
ନାହଁ ? କେବଳ ଯିଏ ପ୍ରେତାତ୍ମା, ତୁମେ ତାଙ୍କୁ ନେଇ ଯାଉଛ, ଏହା କିପରି କଥା ? 
ଏହା କିପରି ହେଲା ? ଶ୍ରବଣ ତ ସମସ୍ତେ କରିଛନ୍ତି, ପୁଣି ଫଳ ଭେଦ କିପରି ହେଲା ? 
ହରିଦୂତମାନେ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ଉତ୍ତର ଦେଲେ । 


॥ ୪୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସେମାନେ କହିଲେ- 


ଶ୍ରବଣସ୍ୟ ବିଭେଦେନ ଫଲଭେଦୋଏତ୍ର ସଂସ୍ଥିତଃ । 
ଶ୍ରବଣଂ ତୁ କୃତଂ ସର୍ବୈର୍ନ ତଥା ମନନଂ କୃତମ୍‌ ॥ ଭା.ମା.୫.୭୮ 


ଶ୍ରବଣ ତ ସମସ୍ତେ କଲେ, କିନ୍ତୁ ମନନ କଲେ ନାହିଁ । ଏଥିଯୋଗୁଁ ଫଳ ଭେଦ 
ରହିଲା । ଶ୍ରବଣ ତ ସମସ୍ତେ କରୁଥିଲେ କିନ୍ତୁ ଭାବୁଥିଲେ - ଆଜି କଥା ସମାପ୍ତି ପରେ 
ଘରକୁ ଯାଇ ଗୋ ଦୋହନ କରି ଦୁଧ ବିକ୍ରି କରିବ, କିଏ ସାକ୍ଷାତ କରିବା ପାଇଁ ଆସିବେ 
ଆଦି ନାନା ପ୍ରକାର ବିଚାର କରୁଥିଲେ । ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କ ମନ ବ୍ଯଗ୍ର ହୋଇଗଲା 
ତଥା ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇଗଲା । ଏଣୁ ପରେ ସେମାନେ ଭାଗବତ କଥା ଉପରେ ବିଗ୍ଚର କରି 
ନଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରେତାତ୍ମା ( ଧୁଂଧୁକାରୀ) ର କିଛି କାମ ନଥିଲା । ତାକୁ ଯେମିତି 
ଦୁଃଖ ହେଉଥିଲା- ପାଣି ଦେଖୁଥିଲା କିନ୍ତୁ ପିଇ ପାରୁ ନଥିଲା, ଖାଦ୍ଯ ଦେଖୁଥିଲା କିନ୍ତୁ 
ଖାଇ ପାରୁ ନଥିଲା, ଏପରି ଦୁଃଖ ଅନ୍ଯମାନେ ଭୋଗୁ ନଥିଲେ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ 
ଆରାମରେ ବସିଥିଲେ । ସେଇ ଅବସ୍ଥାରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ସେ ଯେପରି ଛଟପଟ 
ହେଉଥିଲା। ଏପରି ବ୍ୟାକୁଳତା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଖରେ ନଥିଲା । ତେଣୁ ସେମାନେ 
କଥାର ବିଷୟର ମନନ କରୁ ନଥିଲେ । ସମସ୍ତେ ଶ୍ରବଣ କୁମାର ହୋଇଗଲେ, ମନନ 
କୁମାର ହେଲେ ନାହିଁ । ତାପୃର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ- ଯାହା ଶ୍ରବଣ କରିଛନ୍ତି, ତାର ମନନ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 


ତା'ପରେ ଗୋକର୍ଣ୍ଣ ନିଜର ନଗରବାସୀମାନଙ୍କୁ କହିଲେ- ଆମ୍ଭେମାନେ ପୁଣିଥରେ 
“ଭାଗବତ କଥା' କରିବା । ଏଥର କଥାରେ ଗାଭ, ମହିଷି, ଗଧ-ଘୋଡା, ପନୀ, 
ପିଲାମାନଙ୍କୁ ମନେ ପକାଇବ ନାହିଁ । ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତରେ କଥାକୁ ଶ୍ରବଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌। 
ଦ୍ବିତୀୟ ଥର କଥାର ଆୟୋଜନ ହେଲା ଏବଂ କଥାର ଶେଷରେ ସବୁଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ 
ବିମାନ ଆସିଲା । 


ଅଯୋଧ୍ଯାବାସିନଃ ପୂର୍ବଂ ୟଥା ରାମେଣ ସଂଗତାଃ । 
ତଥା କୃଷ୍ଣେନ ତେ ନୀତା ଗୋଲକଂ ୟୋଗିଦୁର୍ଲଭମ୍‌ ॥ ଭା,ମା,୫,୮୫ 
ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସବୁୁଲୋଜଙ୍କୁ ବୈକୁଣ୍ଠ ନେଇ ଯାଇଥିଲେ । କିପରି ? 
ଯେପରି ଶ୍ରୀରାମଜୀ ଅଯୋଧ୍ଯାବାସୀ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସାକେତ୍‌ ଲୋକକୁ ନେଇ ଯାଇଥ୍ୁଲେ । 
ଆମେ ମଧ୍ଯ ସପ୍ତମ ଦିନଟିକୁ ଅପେକ୍ଷା କରିବା । ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମର ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ବଡ଼ 


॥ ୪୨ ॥ 


ମାହାତ୍ମ୍ୟ 


ସୁନ୍ଦର ଅଟେ । ସେଥରେ ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦର ଅନେକ ଅର୍ଥ ହୁଏ । “ ବିମାନ” ଶବ୍ଦର 
ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ ଉଡାଳାହାଳ' ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ ଅର୍ଥ ହେଉଛି- “ ମାନ 'ର ଅର୍ଥ 
ଅଭିମାନ ଏବଂ “ ବି” ଅର୍ଥ ଚାଲିଯାଇଛି | ଏଇପରି “ ବିମାନ ' ( ଭାବ) ଆସିବା ଉଚିତ | 
“ ବିବେକ ଚୂଡାମଣି'ରେ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ବିଷୟରେ ଏକ ଶ୍ଲୋକ ଅଛି- 


ବିମାନମାଲମ୍ବ୍ୟ ଶରୀରମେତଦ୍‌ 
ଭୁନକ୍ତ୍ୟଶେଷାନ୍ଵିଷୟାନୁପସ୍ଥିତାନ୍‌ । 

ପରେଚ୍ଛୟା ବାଲବଦାତ୍ମବେତ୍ତା 
ୟୋଏ ବ୍ୟକ୍ତଲିଙ୍ଗୋଃନନୁଷକ୍ତବାହ୍ୟଃ ॥ ବି.ଚୂଚ ୫୪ ୦ 


ଯିଏ ଅଭିମାନ ରହିତ ହୋଇ ଶରୀର ଧାରଣ କରିଥାଆନ୍ତି, ସେ ମୁକ୍ତ ଅଟନ୍ତି | 
କହିଲେ- ଏହା ଅତି ବୁଵିମତ୍ତାର ବିଷୟ । ଉଡିବା ବିମାନ ନ ଆସିଲେ କାହାକୁ ଦୁଃଖ 
ନ ହେଉ। ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରଥମରୁ ଏହି ଦ୍ବିତୀୟ ଅର୍ଥଟି କୁହାଯାଇଛି । ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ, 
ଏପରି ବିମାନ ନିଶ୍ଚୟ ଆସିବ । ଏଭଳି ଭାବରେ ଏ ସୁନ୍ଦର ଇତିହାସର ବଣ୍ତ୍ରନ 
ହୋଇଛି, ଯାହାକୁ ଶୁଣିବା ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ପାପ-ତାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ସନତ୍‌କୁମାରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଭାଗବତ ସପ୍ତାହ ଏବଂ ତାର ବିଧ୍ଵ 


ଏହାପରେ ସନତକୁମାରମାନେ ଭାଗବତ କଥା ଶ୍ରବଣର ବିଧ୍ଵ ବୁଝାଇଲେ । 
କୁହାଯାଏ ଯେ- ମୁହୂର୍ତ ବାହାର କରିବା ଉଚିତ୍‌, ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ ଦେବା 
ଉଚିତ | ଏଠାରେ (ଭାଗବତ) କଥା ହେବାକୁ ଯାଉଛି, ଆପଣ ନିଶ୍ଚୟ ଆସନ୍ତୁ । 
ଶ୍ରୋତା- ବକ୍ତା ଦୁହେଁ ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ, ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଆସିବା ଉଚିତ । ବକ୍ତାଙ୍କୁ ଅତି ଶ୍ରଦ୍ଧାପୁର୍ବକ 
କଥା କରିବା ଉଚିତ । ଶ୍ରୋତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତି ପୂର୍ବକ କଥା ଶୁଣିବା ଉଚିତ ଏବଂ ଧ୍ଯାନ ରଖବବା 
ଉଚିତ୍‌ ଯେ ଶ୍ରବଣରେ ଯେପରି କୌଣସି ବାଧା ନ ଘଟେ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଅଧ୍ଵକ ଭୋଜନ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ ଯେପରି ଅଧ୍ରକ ସମୟ ବସିବାରେ ବାଧା ନ ଆସିବ । ତେବେ 
ନିୟମ ପୁର୍ବକ, ଭଲ ରୂପେ କଥା ଶୁଣିବା ଏବଂ କହିବା ଦ୍ଵାରା ବଡ଼ ଆନନ୍ଦ ଆସେ । 
ଏହିପରି ଭାଗବତ କଥାର ଶ୍ରବଣ ବିଧ୍ଵ ବଣ୍ଠ୍ରନ ପରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାଗବତ କଥା ସେଠାରେ 
ବଣ୍ଠନ ହେଲା । କଥାର ସମାପ୍ତି ପରେ ଶୁକଦେବ ଜୀ ସାକ୍ଷାତ ସେଠାରେ ପ୍ରକଟ 
ହେଲେ । ଶୁକଦେବଜୀ ଷୋହଳ ବର୍ଷର ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କର ପ୍ରବେଶ କରିବା ଦେଖ 

ସମସ୍ତେ ଠିଆ ହୋଇଗଲେ । 
॥ ୪୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସ୍ଵର୍ଗେ ସତ୍ୟେ ଚ କୈଲାସେ ବୈକୁଣ୍ଢଠେ ନାସ୍ତ୍ୟୟଂ ରସଃ । 
ଅତଃ ପିବନ୍ତୁ ସଭାଗ୍ୟା ମା ମା ମୁଂଚତ କହିଁଚିତ୍‌ ॥ ଭା.ମା.୬.୮୩ 


ଶୁକଦେବ ଜୀ କହିଲେ- ଆରେ । ଏହି ଭାଗବତ ରସ ତ ସ୍ଵର୍ଗ ଆଦି ଲୋକରେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । “ ନିଗମକଲ୍ପତରୋର୍ଗଳିତଂ ଫଲଂ” ବେଦରୂପୀ କହ୍ପବୃକ୍ଷର 
ଏହା ପରିପକ୍‌୍‌ ଫଳ ଅଟେ । “ ଶୁକମୁଖାଦମୂତଦ୍ରବ ସଂୟୁତଂ” ଏହା ଅମୂତ ଅଟେ । 
ଶୁକ ପକ୍ଷୀ ( ଚଞ୍ଚୁ ଲାଗିଥିବ) ଚାଖୂଥିବା ଫଳ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରସାଳ । “ ଶୁକ”ର ଅର୍ଥ ଶୁଆ 
କୁହାଯାଇପାରିବ ଏବଂ ଶୁକଦେବ ଜୀ ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରିବ । ସେ ତ ବୈରାଗୀ ପରମହଂସ 
ଅଟନ୍ତି, ତଥାପି ସେ ଏହି ରସାସ୍ଵାଦନ କରିଛନ୍ତି। ପ୍ରାୟ ଫଳକୁ ଖାଇଥାଆନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି- ଏହି ଫଳକୁ ପିଇଯାଅ । ଏହା ରସରୂପୀ ଫଳ ଅଟେ । ଏଥ୍ରରେ 
କିଛି ତ୍ୟାଜ୍ୟ ନାହିଁ, କେବଳ ରସ ହି ରସ । ଅନ୍ୟ ଫଳରେ ତ ଚୋପା ଏବଂ ମଞ୍ଜ ଆଦି 
ଫିଙ୍ଗି ଦିଆଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଏଥରେ ଫିଙ୍ଗିବା ଭଳି ଯେପରି କୌଣସି ଜିନିଷ ନାହିଁ, ରସ 
ହଁ ରସ, “ ପିବତ ଭାଗବତଂ ରସମାଳୟଂ” | କେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପାନ କରିବା ? 
କୁହାଯାଏ - ପିଇ ପିଇ ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆପଣଙ୍କର ମନ ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ଲୀନ ନ 
ହୋଇଛି ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପିଇବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଲୀନ ହେବା ପରେ ? ତା”ପରେ ତୁମେ 
ସେହି ରସରେ ବୁଡ଼ି ରହିଥିବ । 


ଏହାପରେ ଆହୁରି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ଘଟଣା ହେଲା ଯେତେବେଳେ ଶୁକଦେବ 
ଜୀ ସେଠାକୁ ଆସିଗଲେ, ସେ ଆସିବା ପରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବୈକୁଣ୍ଠରେ ରହିପାରିଲେ 
ନାହିଁ । ପ୍ରହ୍ଲାଦ, ଉଦ୍ଧବ, ଅର୍ଜୁନ, ବଳି ଆଦିଙ୍କ ସହିତ ସେ ମଧ୍ଯ ସେଠାକୁ ଚାଲିଆସିଲେ। 
ଏବେ ଏପରି ହେଲା ଯେ, ସମସ୍ତ ଭକ୍ତମାନେ କୀଉ୍ଉନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ମଝିରେ 
ମଝିରେ ଜ୍ଞାନ, ଭକ୍ତି ତଥା ବୈରାଗ୍ଯ ନୂତ୍ୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଭଗବାନ ତ 
କହିଛନ୍ତି- 

ମଭକ୍ତାଃ ୟତ୍ର ଗାୟନ୍ତି ତତ୍ର ତିଷ୍ଠାମି ନାରଦ । 

ମୋର ଭକ୍ତମାନେ ଯେଉଁଠାରେ ମୋର ନାମ ଗାନ କରନ୍ତି, ମୁଁ ସେଇଠାରେ 
ରହିଥାଏ । ତତ୍ର ତିଷ୍ଠାମି” ' ତିଷ୍ଠାମି” କେବଳ ନୁହେଁ ନୁତ୍ୟାମି | ମୁଁ ସେଠାରେ ନୃତ୍ୟ 
କରିଥାଏ । କିପରି ? ' ପ୍ରହ୍ଲାଦସ୍ତାଲଧାରୀ” ପ୍ରହ୍ଲାଦ କାଠରେ କରତାଳ ବଜ଼ାଭଛନ୍ତି 
 ଭଦ୍ଧବକାଂସ୍ଯଧାରୀ” ଉଦ୍ଧବଜୀ ଝାଞ୍ଜ ବଜାଉଛନ୍ତ । ନାରଦ ଜୀ ବୀଣା ବଢାଭଛନ୍ତି। 
ଅର୍ଜୁନ ରାଗ ଆଳାପ କରୁଛନ୍ତି- ଗାନ କରୁଛନ୍ତି “ ସ୍ବକୃଶଲତୟା ରାଗକର୍ତା ଅର୍ଜ୍ଜୁନ” | 
॥ ୪୪ ॥ 


ମାହାତ୍ମ୍ୟ 


ଦେଖନ୍ତୁ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଧନୁର୍ଵାରୀ ରୂପରେ ଜାଣିଛୁ । ସେ ସଙ୍ଗୀତ ମଧ୍ଯ 
ଜାଣିଥିଲେ, ଏହା କେତେ ଲୋକଙ୍କୁ ଜଣା ଅଛି ? ଆରେ । ଅର୍ଜୁନ ଜଣେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ଗାୟକ ଥିଲେ ଏବଂ 


ଇନ୍ଦ୍ରୋଃବାଦୀନ୍‌ମୂଦଙ୍ଗ ଜୟ ଜୟସୁକରାଃ 
କୀର୍ତନେ ତେ କୁମାରା ॥ ଭା.ମା.୬.୮ ୬ 


ଇନ୍ଦ୍ରଦେବ ମୂଦଙ୍ଗ ବଜାଉଥୁଲେ । କୀଉ୍ଭନର ମଝିରେ ମଝିରେ ସନତ୍‌କୁମାର 
ଆଦି ଜୟ-ଜୟକାର କରୁଥିଲେ | “ ବୃନ୍ଦାବନ ବିହାରୀ ଲାଲ କୀ ଜୟ' | ଏବେ କେହି 
କହିବେ କି କବିତା କିଏ ଲେଖୁଥିଲେ ହ କହିଲେ- 


ୟତ୍ରାଗ୍ରେ ଭାବବଲ୍ତା ସରସରଚନୟା ବ୍ୟାସପ୍ୁତ୍ରୋ ବଭୁବ ॥ ଭା.ମା.୬.୮୯.୬ 


ବ୍ୟାସପୁତ୍ର ଭଗବାନ ଶୁକଦେବଜୀ କବିତା ଲେଖୁଥିଲେ । ଅର୍ଜୁନ ତାକୁ 
ସଂଗୀତବଦ୍ଧ କରି ଗାଇ ଯାଉଥିଲେ । ସେଠାରେ କିପରି ରସର ପ୍ରବାହ ହେଉଥିବ ? 
ମହାରାଷ୍ଟ୍ର ସନ୍ଛୁମାନେ ବର୍ଣ୍ଣନ କରନ୍ତି/ ଯେତେବେଳେ ପଣ୍ଡରପୁର ଭକ୍ତମାନେ କୀଉଁନ 
କରିବାକୁ ଲାଗୁଥିଲେ, “ ନାମଦେବ କୀର୍ତନ କରି ପୁଢେ ନାଚେ ପାଣ୍ଠୁରଙଂ |” ନାମଦେବ 
କୀଉଁନ କରୁଥିଲେ ତ ପାଣ୍ଠୁରଙ୍ଗ ଭଗବାନ ନିଜେ ସେଠାରେ ଆସି ନୃତ୍ୟ କରୁଥିଲେ । 
ଥରେ ନୃତ୍ୟ କରି କରି ସେ ଏପରି ନିମଗ୍ନ ହୋଇଗଲେ ଯେ “ ଗଳଲା ପୀତାମ୍ବର” 
ତାଙ୍କର ପିତାମ୍ବର ଖସିଗଲା । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜଣାଗଲା ନାହିଁ । 


ତାପରେ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ଭଗବାନ କହିଲେ- “ ମୁଁ ତୁମ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ବହୁତ ପ୍ରସନ୍ନ । ଯାହା ବର ଆବଶ୍ୟକ ତାହା ମାଗି ନିଅ।” ଏବେ 
ଦେଖନ୍ତୁ ଭକ୍ତମାନେ କ'ଣ ମାଗିଲେ ? 


॥ ୪୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନାଗାହଗାଥାସୁ ଚ ସର୍ବଭଲ୍ତୈ 

ରେଭିସ୍‌ସ୍ତ୍ବୟା ଭାବ୍ୟମିତି ପ୍ରୟନ୍ନାତ୍‌ । 
ମନୋରଥୋଏଃଏୟଂ ପରିପୂରଣୀୟ- 

ସ୍ତଥେତି ରୋକ୍କାନ୍ତର ଧୀୟତାଚ୍ୟୁତଃ ॥ ଭା.ମା.୬.୮୯ 


ଭଗବାନ ! ଯେକୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଯଦି ଭାଗବତ କଥା ହେବ, ଆପଣ ଏହିପରି 
ସେଠାକୁ ଆସି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରାନ୍ତୁ । ଲୋକମାନଙ୍କର ମନୋରଥକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରନ୍ତୁ । 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ବର ମାଗୁଅଛୁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏମାନଙ୍କୁ ସନ୍ଥ କୁହାଯାଏ । ତଥାସ୍ତୁ କହି 
ଭଗବାନ ଅନ୍ତର୍ଵାନ ହୋଇଗଲେ । 


ଏବେ ସେଠାରେ ସମସ୍ତେ ଦେଖଲେ ଯେ, ନବଯୁବତୀ ରୂପୀ ଭକ୍ତିମାତାଙ୍କର 
ଦୁଇପୁତ୍ର ଜ୍ଞାନ ବୈରାଗ୍ୟ ମଧ୍ୟ ନବଯୁବକ ହୋଇଗଲେ । ତେବେ ଚତୁଦ୍ଦିଗରେ 
ଆନନ୍ଦ ହି ଆନନ୍ଦ ଖେଳିଗଲା। ପୁଣି ସମସ୍ତେ ଯଥାସ୍ଥାନକୁ ଲେଉଟି ଗଲେ । ଶ୍ରୀଶୁକଦେବ 
ଜୀ ଭକ୍ତି, ଜ୍ଞାନ ତଥା ବୈରାଗ୍ୟକୁ ଭାଗବତରେ ସ୍ଥାପନା କରିଦେଲେ । ଏହି କାରଣରୁ 
ଭାଗବତ ଶ୍ରବଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଯାଏ। 
“ କ୍ଷେମାୟ ବୈ ଭାଗବତଂ ପ୍ରଗର୍ଜତି' (ଭା.ମା. ୬. ୯ ୨ ) ସମସ୍ତଙ୍କର କ୍ଷେମ ନିମନ୍ତେ, 
କଲ୍ୟାଣ ନିମନ୍ତେ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତ ଗର୍ଜନ କରୁଥାଏ । 


ଏବେ ଶୌନକଜୀ ସୁତକୀଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରୁଛନ୍ତି- ଭାଗବତ କଥା ପ୍ରଥମେ କେବେ 
ହୋଇଥିଲା ? ସେ କହିଲେ- ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୃଥ୍ଵବୀଲୋକରୁ 
ଗଲିଗଲେ, ତାହାର ୩୦ ବର୍ଷ ପରେ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ଶୁକଦେବଜୀ ଏହି ଭାଗବତକୁ 
ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ଶୁଣାଇଥୁଲେ । ତାର ଦୁଇଶହ ବର୍ଷ ପରେ ଗୋକଣ୍ଠ ଏହି କଥା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ଶୁଣାଇଥ୍ଲେ । ଏହାପରେ ତିରିଶ ବର୍ଷ ବିତିଗଲା । ସେହି ସମୟରେ ସନତକୁମାରମାନେ 
ନାରଦ ଜୀଙ୍କୁ ନିମିତ୍ତ କରି ଏହି କଥା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଶୁଣାଇଲେ । 


॥ ୪୬ ॥ 


ମାହଦାମ୍ଯ 
ଆଗକୁ ଭାଗବତ ବିଷୟରେ ବଡ଼ ସ୍ଵନ୍ଦର ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି- 
ସ୍ବପୁରୁଷମପି ବୀକ୍ଷ ପାଶହସ୍ତଂ 
ବଦତି ୟମଃ କିଲ ତସ୍ୟ କର୍ଣ୍ରମୁଲେ । 
ପରିହର ଭଗବତ୍କଥାସୁ ମତ୍ତାନ୍‌ 
ପ୍ରଭୁରହମନ୍ୟନୂଣାଂ ନ ବୈଷ୍ଣବାନାମ୍‌ ॥ ଭା.ମା. ୬. ୯୯ 


ଯମରାଜା ନିଜର ଦୂତଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତ- ଦେଖନ୍ତୁ, ଯେଉଁ ବୈଷ୍ଣବମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଭକ୍ତ, ସେମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ତୁମେ ଯିବ ନାହି, ତାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ୟସବୁ ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଧରି ମୋ ପାଖକୁ ନେଇ ଆସିବ । ( ନର୍କର ବର୍ଣ୍ଣନ ଆଗକୁ ଆସିବ, ସେତେବେଳେ 
ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ଦେଖୁବା) ଅର୍ଥାତ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତ ଅଟନ୍ତି “ କ୍ରିୟତେ 
ତସ୍ୟ ୟମେନ ନ ଚର୍ଚ୍ଚା” (ଭଜ ଗୋବିନ୍ଦମ୍‌- ୨୦ ) ଯମରାଜା ସେମାନଙ୍କର ଚର୍ଚ୍ଚା 
କରନ୍ତି ନାହି । 

ଅସାରେ ସଂସାରେ ବିଷୟବିଷସଙ୍ଗାକୁଳଧ୍ଵୟଃ 

କ୍ଷଣାର୍ଦଧଧ କ୍ଷେମାର୍ଥ ପିବତ ଶୁକଗାଥାତୁଲସୁଧାମ୍‌ । 

କିମର୍ଥଂ ବ୍ୟର୍ଥଂ ଭୋ ବ୍ରଜତ କୁପଥେ କୁସ୍ସିତକଥେ 

ପରୀକ୍ଷିତ୍‌ସାକ୍ଷୀ ୟଚ୍ଥ୍ରବଣଗତମୁକ୍ଲ୍ୟୁକ୍ତିକଥନେ ॥ ଭା.ମା.୬,୧୦୦ 


କୁହାଯାଏ- ଏହି ସଂସାରରେ ଯଦି କୌଣସି ସାରବସ୍ତୁ ଥାଏ, ତେବେ ତାହା 
ଭଗବତ୍‌ କଥା ଅଟେ । ଆରେ ସଂସାରୀ ଲୋକମାନେ ତୁମ୍ଭେମାନେ କାହିକି ଏଣେ 
ତେଣେ ଦଉଡୁଛ ? ସମୟ ବ୍ୟର୍ଥରେ କଟାଉଛ ? ଟିକିଏ ଭାଗବତ କଥା ଶ୍ରବଣ କର। 
ଶ୍ରବଣ ମାତ୍ରେ ମୁକ୍ତି ମିଳିଯିବ । ଆପଣମାନେ କହିବେ, କିଛି ପ୍ରମାଣ ଅଛି ? ଭାଗବତ 
କଥା ଶ୍ରବଣ ମାତ୍ରେ ମୋକ୍ଷ ହୋଇଯାଏ, ଏଇ କଥାର କିଛି ପ୍ରମାଣ ଅଛି ? କୁହାଯାଏ- 
“ପରୀକ୍ଷିତ୍‌ସାକ୍ଷୀ” ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଏହାର ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ । ଭାଗବତ କଥା 


ଶୁଣିବା ମାତ୍ରେ ତାଙ୍କର ମୁକ୍ତି ହୋଇଗଲା । ଆଉ କ'ଣ ଆବଶ୍ୟକ ? 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଭାଗବତ ମାହାତ୍ମ୍ୟର ବଣ୍ତନ ହୋଇଛି । ପୁଣି ଥରେ ସ୍କରଣ 
କରିନେବା ଯେ, ଭାଗବତ କ'ଣ ? ଭାଗବତ ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପ, ଭଗବାନଙ୍କ 


॥ ୪୭ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପ୍ରାପ୍ତର ସାଧନ ଏବଂ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତି କରି ନିଅନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭାଗବତ 
କୁହାଯାଏ । ଏହିପରି ଭାବରେ ସାଧନ, ସାଧ୍ଯ ଓ ସାଧକ ତିନିଜଣଯାକ ଏକ ଅଟନ୍ତି । 
ଏଥ୍ବରେ କୌଣସି ଭେଦ ରହେ ନାହିଁ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ପୁରାଣ ବ୍ରହ୍ମସ୍ଵରୂପ 
ଅଟୌ। ଏହା ଦ୍ଵାରା ସବୁ ପ୍ରକାର ପାପରୁ ମୁକ୍ତି ହୋଇପାରିବ । ଆରେ, ଆପଣ 
ଯେତେବେଳେ ଏହି ଭାଗବତ କଥା ଶୁଣିବେ, ଆପଣ ନିଜେ ତାହା ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରିବେ 
ଏଥ୍ବସହିତ “ ଭାଗବତ ମାହାତ୍ମ୍ୟ' ପ୍ରସଙ୍ଗର ଏଠାରେ ସମାପ୍ତି ହେଉଛି । 


॥ ୪୮ ॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ 


ବର୍ଭମାନ ଭାଗବତ ପୁରାଣ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତରେ ଅଛି ବାରଟି 
ସ୍କନ୍ଧ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍କନ୍ଧରେ ଅନେକ ଅଧ୍ୟାୟ । କେଉଁଥିରେ କମ ତ କେଉଁଥିରେ ବେଶୀ | 
ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧର ନାମ “ଅଧିକାରୀ ସ୍କନ୍ଧ" | ଭାଗବତର ସବୌକୃଷ୍ଟ ଅଧିକାରୀ କିଏ ? 
ଏଥିରେ କୁହାଯାଇଛି ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ହିଁ ସବୌକୃଷ୍ଟ ଅଧିକାରୀ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ ତାଙ୍କ 
ପରି ହୋଇପାରିବ ସିଏ ହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଧିକାରୀ । 


ଏହି ଭାଗବତ ପୁରାଣର ଆରମ୍ଭରେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଶ୍ଳୋକଟିଏ ଅଛି । ଯଦି କେବଳ 
ସେହି ଗୋଟିଏ ଶ୍ଳୋକକୁ ନେଇ ବେଦାନ୍ତ ଆଲୋଚନା କରାଯିବ ତେବେ ତା ପାଇଁ 
ସାତଦିନ ବି କମ୍‌ ହେବ।। ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ ଗ୍ରନ୍ମରେ ଏହି ଗୋଟିଏ ଶ୍ଳୋକର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି । 
ତେଣୁ ତାର ଅଲଗା ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନକରି, ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରି ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ ଆରମ୍ଭ 
କରିବା। 


ଜନ୍ମାଦ୍ୟସ୍ୟ ୟତୋଃନ୍ଵୟାଦିତରତଶ୍ଚା୍ୈଷ୍ପଭିଜ୍ଞଃ ସ୍ଵରାଟ୍‌ । 

ତେନେ ବ୍ରହ୍ମହୃଦା ୟ ଆଦିକବୟେ ମୁହ୍ୟନ୍ତି ୟସ୍ସୂରୟଃ ॥ 
ତେଜାବାରିମୂଦାଂ ୟଥା ବିନିମୟୋ ୟତ୍ର ତ୍ରିସର୍ଗୋଃମୂଷା । 

ଧାମ୍ବା ସ୍ଵେନ ସଦା ନିରସ୍ତକୁହକଂ ସତ୍ୟଂ ପରଂ ଧୀମହି ॥ ( ୧.୧.୧) 


ଦେଖନ୍ତୁ ପ୍ରଥମ ଶ୍ଲୋକରେ ହିଁ କୁହାଯାଇଛି “ ସତ୍ୟଂ ପରଂ ଧୀମହି ” , ଶୁଣିବା 
ମାତ୍ରେ ଗାୟତ୍ରୀ ମନ୍ତ୍ର ମନେପଡ଼ିଯାଏ। ଗାୟତ୍ରୀ ମନ୍ତ୍ର ତ ସବୁ ବେଦମାନଙ୍କର ସାର । 
ତେଣୁ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତ ମଧ୍ଯ ବୈଦିକ ଅଟେ । ଏଥିରେ ବେଦଶାସ୍ତ୍ରର ସାରତତ୍ତ୍ଵ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଗାୟତ୍ରୀର-ବେଦର ରହସ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି । “ ଧୀମହି” ମାନେ ଆମେ ଧାନ କରୁଛୁ | 
କାହାର ? ପରମ ସତ୍ୟର | ' କୃଷଂ ଧୀମହି” ଏପରି କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। କୌଣସି ଏକ 
ନାମ ବିଶେଷ ମଧ୍ଯ ନିଆଯାଇ ନାହିଁ। ଯିଏ ନିର୍ବିଶେଷ ପରମ ସତ୍ୟ, ସେହିଁ ଅନେକ 
ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି। ଏଠାରେ ସେହି ଅଦ୍ଵିତୀୟ ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରଣାମ କରାଯାଇଛି, ସ୍ଲରଣ 
କରାଯାଇଛି । ଏଥିରେ ତିଳେମାତ୍ର ହଠଧର୍ମିତା ନାହିଁ। 


॥ ୪୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପରମସତ୍ୟ କଣ ?ହ କୁହାଗଲା “ ଜନ୍ମାଦ୍ୟସ୍ୟ ୟତଃ” । ଏହା ପଢ଼ିବା ମାତ୍ରେ 
` ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରଂ ମନେପଡ଼ିଯାଏ। ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ର ଦ୍ବିତୀୟ ସୂତ୍ର ହେଲା  ଜନ୍ମାଦ୍ୟସ୍ୟ ୟତଃ' | 
କୁହାଗଲା - ପ୍ରଥମେ ବ୍ରହ୍ମର ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କର | ବ୍ରହ୍ମ କଣ ? ଯାହାଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତର 
ଉତ୍ପତ୍ତି ହୁଏ, ସ୍ଥିତି ହୁଏ, ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଜଗତର ଲୟ ହୁଏ ସେହି ବ୍ରହ୍ମ। ଆମେ ସେହି 
ପରମ ସତ୍ୟକୁ ଧ୍ଧାନ କରୁଛୁ। ' ଅଧୈ ଷ୍ଵଭିଜ୍ଞଃ ସ୍ଵରାଟ” - ଅଭିଜ୍ଞର ଅର୍ଥ ହେଲା 
ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ। ତେବେ ସେହି ହିଁ ସତ୍ୟ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ ସେହି ଏହି ଜଗତର 
କାରଣ । ଯିଏ ଜଗତର କାରଣ ସେ ଅସତ୍‌ ତ କେବେ ହୋଇପରିବ ନାହିଁ। ସେ ସଭ୍ତା 
ସ୍ଵରୂପ ହିଁ ହୋଇଥିବ । “ ଅଭିଜ୍ଞ'ଂ ର ଅର୍ଥ ସେ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ “ ସ୍ଵରାଟ' ଶବ୍ଦ 
ଦ୍ଵାରା ଦର୍ଶାଗଲା ଯେ ସେ ସ୍ଵୟଂ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ। ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାରଣରୁ ଚେତନ 
ହୋଇନାହି । “ ଅନ୍ଵୟାତ୍‌' ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତରେ ତାର ସତ୍ତା ବ୍ୟାପ୍ତ କିନ୍ତୁ ତା ଭିତରେ ଜଗତ 
ନାହିଁ। ଜଗତ ର ସମସ୍ତ ବିଶେଷତା ଠାରୁ ସେ ଭିନ୍ନ । “ତେନେ ବ୍ରହ୍ମହୂଦା ୟ ଆଦିକବୟେ 
ମୁହ୍ୟନ୍ତି ଯତ୍‌ସ୍ଵରୂୟଃ” , ରେ ଆଦି କବିର ଅର୍ଥ ବ୍ରହ୍ମ, ସେହି ବ୍ରହ୍ମ ଯିଏ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ହୃଦୟରେ 
ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ସଂକଳ୍ପ ମାତ୍ରକେ ବେଦ ଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରକଟ କରିଦେଲେ । ଏହା ଏପରି ଏକ 
ସତ୍ୟ ଯାହାର ସତ୍ୟତା ଯୋଗୁଁ ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତ ଅସତ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ ପରି 
ଦେଖାଯାଏ। କିପରି ? 


' ତେଜୋବାରିମୁଦାଂ ୟଥା ବିନିମୟୋ ୟତ୍ର ତ୍ରିସର୍ଗୋଃମୂଷା” 


ଯେପରି ମ୍ଗତୂଷ୍ଣା ଯୋଗୁଁ ମରୁଭୂମିରେ ପାଣି ଦେଖାଯାଏ । ବାଲି ଉପରେ 
ସୁର୍ଯ୍ୟକିରଣ ଚମକେ, କିନ୍ତୁ ସେହି କିରଣରୁ ଆଭାସ ହୁଏ ଜଳର | ପ୍ରକୃତରେ ସେଠି 
କ'ଣ ଥାଏ ? କେବଳ ବାଲି ଆଉ ତାଉପରେ ଟମକୁହି ସୂର୍ଯ୍ୟ କିରଣ। କିନ୍ତୁ ସେଠି 
ଯେଉଁ ଜଳ ଦିଶୁଛି ତାହା କେବଳ ଭ୍ରାନ୍ତି। କେବେ କେବେ କାଚ ଚମକୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଜଳର ଭ୍ରମ ହୁଏ। ସେଇଥିପାଇଁ ସେହି ମାୟା ମହଲରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିଯାଇଥିଲା। 
ଯେଉଠି କାଚ ଥିଲା ସେହି ସ୍ଥାନରେ ତାକୁ ପାଣି ପରି ଲାଗିଲା । ତେଣୁ ଧୋତି ଟେକି- 
ଟେକି ଯାଉଥିଲା କିନ୍ତୁ ସେଠିତ ପାଣି ନଥିଲା । ଯେଉଁଠି ଭାବିଲା ଯେ କାଚ ଅଛି ସେ 
ସିଧା ଚାଲିବାକୁ ଲାଗିବାରୁ ପାଣିରେ ପଡ଼ିଗଲା । ଆଉ ସେଇଠୁ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ମହାଭାରତ। 


ବାଲିରେ ଚମକୁଥିବା କିରଣ ରେ ପାଣି ନଥାଏ, ଥାଏ କେବଳ ପାଣି ର ଆଭାସ 
ମାତ୍ର । କିନ୍ତୁ ଆମକୁ ତ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ସତ୍ୟ ପରି ଲାଗୁଛି। ପ୍ରକୃତରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସତ୍ତା ଯୋଗୁଁ 
ହିଁ ଏହା ସତ୍ୟ ପରି ଦେଖାଯାଉଛି | କୁହାଯାଏ- ଆମେ ସେହି ପରମାମାଙ୍କୁ ଧ୍ୟାନ କରୁଛୁ। 


॥ ୫୦ | 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ଏହାର ଅର୍ଥ କ”ଣ ? ଆମେ ସେହି ପରମ ସତୀର ଧ୍ଧାନ କରୁଛୁ ଯିଏ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସୃଷ୍ଟିର 
କାରଣ, ସ୍ଵୟଂ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ, ଅନନ୍ତ ସ୍ବରୂପ ଯେଉଁଠି ଜଗତର କେବଳ ଆଭାସ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ସତ୍ୟ ପରି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। “ ମୁହ୍ୟନ୍ତି ୟତ୍‌ସୂରୟଃ” ଯାହା ବିଷୟରେ 
ବଡ଼ ବଡ଼ କବି ମାନେ ମଧ୍ଯ ମୋହିତ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି। “ଧାମ୍ନା ସ୍ଵେନ ସଦା ନିରସ୍ତ 
କୁହକଂ' ଯିଏ ନିଜସ୍ବରୂପରେ ଏପରି ଭାବରେ ସ୍ଥିତ ଯେ ସେଠାରେ ମାୟାର ଆଭାସ ମଧ୍ଯ 
ହୁଏ ନାହଁ, ଯିଏ ମାୟାଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ, ସେହି ପରମାମ୍ମାଙ୍କୁ ଆମେ ଧ୍ଯାନ କରୁଛୁ 


ଧର୍ମଃ ପ୍ରୋଜ୍‌ଝିତ କୈତବୋଃତ୍ର ପରମୋ ନିର୍ମସ୍ସରାଣାଂ ସତାଂ | 
ବେଦ୍ୟଂ ବାସ୍ତବମତ୍ର ବସ୍ତୁ ଶିବଦଂ ତାପତ୍ରୟୋନ୍ଗୁଲନମ୍‌ ॥ 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତେ ମହାମୁନିକୃତେ କିଂ ବା ପରୈରୀଶ୍ମରଃ | 

ସଦ୍ୟୋ ହୁଦ୍ୟବରୁଧ୍ୟତେଃତ୍ର କୃତିଭିଃ ଶୁଶ୍ରୁଷୁଭିସ୍ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ॥ ( ୧. ୧. ୨ ) 


ଭାଗବତରେ କର୍ମକାଣ୍ଡ, ଉପାସନା କାଣ୍ଡ, ଜ୍ଞାନକାଣ୍ଡ ସବୁ ର ବିଶେଷତ୍ବ 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଏଥିରେ ଧର୍ମକଥା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି- ' ଧର୍ମଃ ପ୍ରୋଜ୍‌୍ଝିତକୈତବୋଏତ୍ର 
ପରମଃ”- ତାର ବିଶେଷତ୍ବ ଏହି କି ଯେ ସେଥିରେ ତିଳେମାତ୍ର ଛଳ-କପଟ ନଥାଏ, 
( ଏହାର ଅର୍ଥ ଭାଗବତ ରେ ଆଗକୁ ଅଛି) ତାହା ହିଁ ପରମ ଧର୍ମ । ଏହା କେଉଁ ମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି ? ‹ ନିର୍ମସୂରାଣାଂ ସତାଂ” - ସାମାନ୍ୟ ଲୋକ ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନୁହଁ, 
ଏପରି ସତ୍‌ ପୁରୁଷ - ଯେଉଁ ମାନଙ୍କ ମନରୁ ମସ୍ବରାଦି ସମସ୍ତ ବିକାର ନଷ୍ଟ ହୋଇ 
ଯାଇଛି, ଯିଏ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତକରଣ ଯୁକ୍ତ ସେହି ମାନଙ୍କ ପାଇଁ । ଏହା ଦ୍ଵାରା ଅନୁଭବ 
ହେଉଛି ଯେ ଏହା ତ ସ୍ଵୟଂ ଧର୍ମ ର ପରିଭାଷା। ତେଣୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଉପରେ ବଡ଼ ବଡ଼ 
ଭାଷ୍ୟ ଲେଖା ଯାଇଛି । 

 ବେଦ୍ୟଂ ବାସ୍ତବମତ୍ର ବସ୍ତୁ ଶିବଦଂ' - ଏଠାରେ ଏପରି ପରମବସ୍ତୁର ନିରୂପଣ 
କରାଯାଇଛି ଯିଏ ‹ ଶିବଦଂ' ବା କଲ୍ୟାଣପ୍ରଦ ଏବଂ “ ତାପତ୍ରୟୋନ୍ଦୁଲନମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାପତ୍ରୟର ମୁଳୋପ୍ପାଟକ । ଏହି “ ବାସ୍ତବଂ” ଶବ୍ଦର ଭାବ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଜୀବ, 
ଜଗତ, ମାୟା, ଇଶ୍ଵର ଆଦି ସମସ୍ତେ ଯିଏ ଆମକୁ ଅଲଗା ଅଲଗା ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି 
ପ୍ରକୃତରେ ସେହି ସବୁ ଏକ ପରମାମ୍ ବସ୍ତୁ ଅଟେ। ଏଠାରେ ସେହି ପରମବସ୍ତୁର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଯିଏ ଆମକୁ ଜୀବ, ଜଗତ, ଏବଂ ଇଶ୍ବର ରୂପରେ ଦେଖା ଯାଆନ୍ତି | 


॥ ୫୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


“ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତ ମହାମୁନିକୃତେ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଭାଗବତ ମହାମୁନି କୃତ - 
ମହାମୁନିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ। କୁହାଯାଏ ଯେ ମହାମୁନି ର ଅର୍ଥ ଶ୍ରୀ ବ୍ୟାସଦେବ, କିନ୍ତୁ 
ମନେ ରଖଯେ ମହାମୁନି ତ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ନାରାୟଣ । କାରଣ ଭଗବାନ ନାରାୟଣଙ୍କ 
ଠାରୁ ହି ଜ୍ଞାନର ଏହି ପରମ୍ପରା ଆରମ୍ଭ । 


କୃଷ୍ଣ” ନାରାୟଣଂ ବନ୍ଦେ କୃଷ୍ଣଂ ବନ୍ଦେ ବ୍ରଜପ୍ରିୟମ୍‌ । 
କୃଷ୍ଣଂ ଦ୍ଵୈପାୟନଂ ବନ୍ଦେ କୃଷ୍ଣଂ ବନ୍ଦେ ପୂଥାସୁତମ୍‌ ॥(୧.୧.୩) 


କୃଷ୍ଣ ହି ଭଗବାନ ନାରାୟଣୀ କୃଷ୍ଣ ହିଁ ବ୍ରଜପ୍ରିୟ, କୃଷ୍ଣ ହିଁ ଦ୍ରୋପାୟନ ବ୍ୟାସଦେବ 
ଏବଂ କୃଷ୍ଣ ହି ଅର୍ଜୁନ। ସମସ୍ତେ କୃଷ୍ଣ ହିଁ ଅଟନ୍ତି । 

କୁହାଯାଏ ଯେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ହୃଦୟରେ ଧରି ରଖିବା ପାଇଁ ଜଗତରେ ଅନେକ 
ଉପାୟ ଅଛି। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ସାଧନ ଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ପରମାତ୍ମା ଧରା ପଡ଼ିବେ କି ନାହିଁ 
ଏଥିରେ ସଂଦେହ ଅଛି। କିନ୍ତୁ ଭାଗବତର ବିଶେଷତ୍ବ ହେଲା “ ସଦ୍ୟୋ 
ହୃଦ୍ୟବରୁଧ୍ୟତେଃତ୍ର କୃତିଭିଃ ସୁଶ୍ରୁଷୁଭିଃ' › ଶ୍ରବଣ ମାତ୍ରକେ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ହୃଦୟରେ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି, ' ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌' ସେହି କ୍ଷଣରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ଯାଅନି ଡେରି 
ହୁଏନାହି। ଦେଖ ଏଠି “ଅତ୍ର” ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର କେତେଥର ହୋଇଛି । ୯ ଧର୍ମଃ 
ପ୍ରୋଜ୍‌ଝିତ ଅତ୍ର', “ ବେଦ୍ଯଂ ବାସ୍ତବଂ ଅତ୍ର”, ସଦ୍ଯୋ ହୁଦ୍ୟବରୁଧ୍ୟତେ ଅତ୍ର' | 
ତେବେ ଏହାର ଅର୍ଥ କ'ଣ ? “ଅତ୍ରୈବ” କେବଳ ଏହିଠାରେ ପରମଧର୍ମର ନିରୂପଣ 
କରାଯାଇଛି । ଏଠାରେ ସେହି ପରମବସ୍ତୁର ଯେପରି ବୋଧ କରେଇଦିଆ ଯାଇଛି, 
ସେପରି ଆଉ କେଉଁଠି ହେଲେ କରାଯାଇ ନାହିଁ। ଏଠାରେ ହିଁ ସେହି ସାଧନ ବିଷୟରେ 
କୁହାଯାଇଛି, ଯାହାର ଶ୍ରବଣ ମାତ୍ରକେ ନିଣ୍ଢିତ ରୂପେ ସେ ହୃଦୟରେ ଧରା ପଡ଼ି ଯାଆନ୍ତି 
ପ୍ରକଟ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । ବନ୍ଦନାର ଏହି ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକ- ଏହିପରି 


ନୈମିଷେଃନିମିଷକ୍ଷେତ୍ରେ ରଷୟଃ ଶୌନକାଦୟଃ । 
ସତ୍ରଂ ସ୍ପର୍ଗାୟ ଲୋକାୟ ସହସ୍ରସମମାସତଃ ॥ (୧.୧.୪) 


ଥରେ ଶୌନକାଦି ରଷି ମାନେ ନୈମିଷାରଣ୍ୟରେ ଏକ ବିରାଟ ସଭା କଲେ। 
ନୈମିଷାରଣ୍ୟ କୁ ହିଁ ଅନିମିଷ କ୍ଷେତ୍ର ଜୁହାଯାଏ। ଅନିମିଷ କିଏ? ସେ ତ ସ୍ଵୟଂ 
ଭଗବାନ । ନିମିଷର ଅର୍ଥ ଜଣା ଅଛି ତ ? ନିମିଷର ଅର୍ଥ ପଲକ ପଡ଼ିବା, ଆଗ ଖୋଲିବା 
ବା ବନ୍ଦ ହେବା। କିନ୍ତୁ ଯିଏ କେବେହେଲେ ମଧ୍ଯ ନିଦ୍ରା -ତନ୍ଦ୍ରାରେ ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ 


॥ ୫୨ | 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ଅନିମିଷ କୁହାଯାଏ। ତେଣ୍ସ୍‌ ଏହି ନୈମିଷାରଣ୍ୟ, ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ କ୍ଷେତ୍ର । ଶୌନାକାଦି 
ରଷି ସେଠାରେ ଯଜ୍ଞ କଲେ । ପ୍ରଥମେ ଆମେ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ର ମାହାତ୍ମ୍ୟ ଦେଖିଲେ ତାହା 
ପଦ୍ମ ପୁରାଣର । ଏବେ ଆମେ ଭାଗବତ ପୁରାଣ ଦେଖୁଛେ | ଯଜ୍ଞର ଅନ୍ତରାଳ ସମୟରେ 
ସେମାନେ ସୁତମୁନିଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଲେ । ସେହି ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡ଼ିକର ମୁଖ୍ୟ ସାର ହେଲା ଯେ, 
ବିଶେଷ ଭାବେ କଳିଯୁଗରେ ଜୀବମାନେ ଯେଉଁ ଅତ୍ୟଧିକ ଦୁଃଖ ପାଇଥାନ୍ତି ସେଗୁଡ଼ିକରୁ 
ଉଦ୍ଧାର ର ମାର୍ଗ କ'ଣ ହୋଇପାରେ ? ସଂକ୍ଷେପରେ ଏହା ହି ଶୌନାକାଦି ମୁନିଙ୍କର 
ପ୍ରଶ୍ନ। ଏଠାରେ ଏହି ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟ ରେ ସେମାନେ ଛଅଟି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରୁଛନ୍ତି । 


ଶୌନକ ଆଦି ରଷି ମାନଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ- 


ପ୍ରଥମ ପ୍ରଶ୍ନ: “ଫୁସାଂ ଏକାନ୍ତତଃ ଶ୍ରେୟଃ କିଂ ଅସ୍ତି ?” ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ଯର 
ପରମ କଲ୍ୟାଣ ର ମାର୍ଗ କେଉଁଟି ? 


ଗୋଟିଏ ପ୍ରେୟ ମାର୍ଗ ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ଶ୍ରେୟ ମାର୍ଗ, ଯାହା ଆମକୁ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ, 
ଭଲ ଲାଗେ, ସେ ଗୋଟିଏ ମାର୍ଗ - ପ୍ରେୟ ମାର୍ଗ କିନ୍ତୁ ଯାହା ଆମକୁ ଭଲ ଲାଗୁଛି 
ତାହା ଆମ ପାଇଁ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ହୋଇଥିବ, ଏହା ଜରୁରୀ ତ ନୁହେଁ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ 
ହେଲା ପ୍ରିୟ ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ହେଲା ହିତକାରୀ । କଲ୍ୟାଣ ବା ହିତ ମଧ୍ଯ ଦୁଇପ୍ରକାରର । 
ଗୋଟିଏ ହେଲା ସାମାନ୍ୟ ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ହେଲା ପରମ | କୌଣସି କୌଣସି ହିତ ଏପରି 
ଯାହା ସମୟ ବିଶେଷ ପାଇଁ କଲ୍ୟାଣପ୍ରଦ | କିନ୍ତୁ ଯାହା ସବୁକାଳରେ , ସବୁ ଦେଶରେ, 
ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ହିତକର ହୋଇଥାଏ ତାକୁ ପରମ କଲ୍ୟାଣ କୁହାଯାଏ। ତେଣୁ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠେ ଯେ ସବୁ ଲୋକ ମାନଙ୍କ ପରମ କଲ୍ୟାଣପ୍ରଦ ଏବଂ ପରମ ହିତକର କଥା କ'ଣ 
ହୋଇପାରେ ? 


ଦ୍ବିତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ : ଭଗବାନଙ୍କର ଅନେକ ଅବତାର ବୋଲି କୁହାଯାଏ। ଏହି 
ଅବତାର ମାନଙ୍କର ପ୍ରୟୋଜନ କଣ ? କାରଣ କଣ ୮? ନିମିତ୍ତ କ'ଣ ? କେଉଁ କାରଣରୁ 
ଭଗବାନ ଏତେ ଅବତାର ନିଅନ୍ତି ? 


ତୃତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ: ଭଗବାନ ଅବତାର ନେବା ସମୟରେ କେଉଁ କେଉଁ କର୍ମ କରନ୍ତି ? 
ଚତୁର୍ଥ ପ୍ରଶ୍ନ :- ଅବତାର ମାନଙ୍କର କଥା କ'ଣ କ'ଣ ? 


ପଞ୍ଚମ ପ୍ରଶ୍ନ : ସୂତମୁନିଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ବିନମ୍ର ନିବେଦନ ଯେ ସେମାନେ ବିଶେଷ 
ଭାବରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଚରିତ୍ର ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ । 
॥ ୫୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଅନ୍ତିମ ପ୍ରଶ୍ନ : ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର ଲୀଳା ସଂବରଣ କରି 
ଏହି ଧରାଧାମରୁ ବିଦାୟ ନେଲେ ସେତେବେଳେ ଏହି ଧର୍ମ କାହାର ଶରଣରେ ରହିଲା | 
କାରଣ ଭଗବାନ ତ ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନା ଲାଗିହି ଏଠାକୁ ଆସିଥିଲେ। 


ବ୍ରୁହୀ ଯୋଗେଶ୍ବରେ କୃଷ୍ଣ ବ୍ରହ୍ମଣ୍ୟେ ଧର୍ମବର୍ମଣି । 
ସ୍ଵାଂ କାଷ୍ଠାମଧୁନୋପେତେ ଧର୍ମଃ କଂ ଶରଣଂ ଗତଃ || ( ୧.୧.୨୩) 


ଇଏତ ଗଲା ଛଝଅଟି ପ୍ରଶ୍ନ । ୟାକୁ ମଧ୍ଯ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ କରିପାରିବା | ସମସ୍ତ ଜଗତଙ୍କର 
ପରମକଲ୍ୟାଣ କେଉଁଠି ଅଛି - ଏହା କ'ଣ ଅଟେ ? ଦ୍ବିତୀୟ, ତୃତୀୟ ଏବଂ ଚତୁର୍ଥ 
ପ୍ରଶ୍ନ ଅବତାର ମାନଙ୍କ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ- ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରୟୋଜନ, ତାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ 
ତାଙ୍କ କଥା ପଞ୍ଚମ ପ୍ରଶ୍ନ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଚରିତ୍ର ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ । ଶେଷ ପ୍ରଶ୍ନ ଏହି 
ଧର୍ମ କାହାର ଶରଣରେ ରହିଲା? ଏଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର ଏଠାରେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ 
ଦିଆଯାଇଛି। ଏବେ କେହି ଯେମିତି ନ ଭାବନ୍ତୁ ଯେ ଶୌନାକାଦି ରଷିମାନଙ୍କୁ କିଛି 
ହେଲେ ଜଣା ନଥିଲା କିମ୍ବା ସେମାନେ କେବେହେଲେ ଅବତାର ମାନଙ୍କ କଥା ଶୁଣିହି 
ନଥିଲେ । ରଷିମାନେ ଅଜ୍ଞାନ ନଥିଲେ, ବରଂ ସେମାନେ ବାରମ୍ବାର ଅବତାର ମାନଙ୍କ 
କଥା ଶୁଣିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ । 


ବୟଂ ତୁ ନ ବିତୂପ୍ଯାମ ଉତ୍ତମଶ୍ଳୋକବିକ୍ରମେ । 
ୟଚ୍ଦୁଣ୍ବତାଂ ରସଜ୍ଞାନାଂ ସ୍ବାଦୁ ସ୍ବାଦୁ ପଦେ ପଦେ ॥ ( ୧.୧.୧୯) 


ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଯଶ ଓ ତାଙ୍କର ଚରିତ୍ର ଏପରି ଯେ ତାକୁ ଯେତେଥର 
ଶୁଣିଲେ ମଧ୍ଯ ତୃପ୍ତି ହୁଏ ନାହି। ଥରେ ଭାବିଲେ ଦେଖି ଆମେ କ'ଣ ରାମାୟଣ ର 
କାହାଣୀ ଜାଣିନେ | ତଥାପି ରାମକଥା କୁ ବାରମ୍ବାର ବାରମ୍ବାର ଶୁଣୁ, ତାଙ୍କର ଲୀଳା କୁ 
ଦେଖୁ ବା ପଢ଼ୁ, ନାଟକ ରୂପରେ, ଦୂରଦର୍ଶନରେ ବା ସିନେମାରେ ଦେଖୁ, କିନ୍ତୁ କେବେ 
ତ ତାହା କାହାକୁ ଅପ୍ରିୟ ଲାଗେନି । ତାର ଲୋକପ୍ରିୟତା ଯେମିତି - ସେମିତି ଅଛି | ଅନ୍ୟ 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗେ, ତାକିକ ଏବଂ ନାସ୍ତିକ ଲୋକଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ବହୁତ ଆଶ୍ଚପ୍ଯ୍ୟ 
ଲାଗେ ଯେ ରାମୟଣ ରେ ଏମିତି କଂଣ ଅଛି ? ଏଥିରେ ଲୋକଙ୍କର ଏତେ ପ୍ରିୟତା 
କାହିକି ? 

ଭଗବାନଙ୍କ କଥା ଏପରି ଯେ ଏଥିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦରେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ଲୋକରେ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ରସ ଅଛ। “ରସଜ୍ଞାନାଂ ସ୍ବାଦୁ ସ୍ବାଦୁ ପଦେ ପଦେ”। ତାର ସ୍ଵାଦ, ରସ 
॥ ୫୪ ॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


କେବେ ବି କମ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେତେ ଶୁଣିଲେ ମଧ୍ଯ ଆହୁରି ଶୁଣିବାକୁ ଇଚ୍ଛା ହେଉଥାଏ । 
ଏହା ହି ତାର ବିଶେଷତ୍ଵ। 

ସୂତମୁନି ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ ଶୁଣି ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । ଭାଗବତରେ ବାରମ୍ବାର 
ଦେଖଯାଏ ଯେ ଯେତେ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚରାଗଲେ ମଧ୍ଯ ବକ୍ତା କେବେ ବି ରାଗି ଯାଆନ୍ତି 
ନାହାଁ। ଏଠି ଯଦି ପ୍ରଶ୍ନ ସଂଗ୍ରହ କରାଯାଏ ତେବେ ଗୋଟିଏ ଛୋଟ ପୁସ୍ତିକା ହେବ। 
ବିଦୁର ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚ୍ରିଛନ୍ତି । ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଥର ଦେଖାଯାଏ ଯେ ବକ୍ତା ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ କୁହନ୍ତି - ତୁମେ ବହୁତ ଭଲପ୍ରଶ୍ନ ପଗରିଲ । 
ତାପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ଏବଂ ଆନନ୍ଦିତ ହୋଇ ଉତ୍ତର ଦିଅନ୍ତି । ଏହା ହିଁ ଭାଗବତର ବିଶେଷତ୍ଵ | 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି - 


ଇତି ସମପ୍ରଶ୍ନସଂହୃଷ୍ଟୋ ବିପ୍ରାଣାଂ ରୌମହର୍ଷଣିଃ । 

ପ୍ରତିପୂଜ୍ୟ ବଚସ୍ତେଷାଂ ପ୍ରବଲ୍ମୁମୁପଚକ୍ରମେ ॥ (୧.୨.୧) 

ଯୁ ତମୁନି ଉତ୍ତର ଦେବା ଆରମ୍ଭ କରିବା ପୂର୍ବରୁ, ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଶୁକଦେବଙ୍କୁ 
ପ୍ରଣାମ କଲେ। 


“ ସର୍ବଭୂତହୃଦୟଂ ମୁନିମାନତୋଏସ୍ପି।। ଏହି ଶ୍ଲୋକକୁ ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ପଢ଼ି 
ସାରିଛେ। ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଅଟେ । 


ୟଃ ସ୍ଵାନୁଭାବମଖିଲଶ୍ରୁତିସାରମେକ 
ମଧ୍ୟାମ୍ରଦୀପମତିତିତୀର୍ଷତାଂ ତମୋଏନ୍ଧମ୍‌ 

ସଂସାରିଣାଂ କରୁଣାୟାଃ୪ହ ପୁରାଣଗୁହ୍ୟଂ 

ତଂ ବ୍ୟାସସନୁମୁପୟାମି ଗୁରୁଂ ମୁନୀନାମ୍‌ || ( ୧.୨.୩) 


¿- © @୬. 


ସୂତ ମୁନି ବ୍ୟାସ ପୁତ୍ର ଶୁକଦେବଙ୍କ ଶରଣ ପଶି, ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରୁଛନ୍ତି। 
କାରଣ ଯିଏ ନିଜର ଅନୁଭବର ପ୍ରଭାବରେ ସମସ୍ତ ଶ୍ରୁତି ଗୁଡ଼ିକର ସାର ରୂପୀ ଏହି 
ଆଧ୍ୟାମ୍ର ଦୀପକୁ ପ୍ରଜ୍ଜୁଳିତ କରି ଅଜ୍ଞାନ ରୂପୀ ଅନ୍ଧକାର ରୁ ଉର୍ଦ୍ଵ୍‌କୁ ଯିବା ପାଇଁ ସବୁ 
ଲୋକଙ୍କ ମାର୍ଗ ପ୍ରକାଶିତ କରିଛନ୍ତି, କେବଳ ତାଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ଦ୍ଵାରା ହି ଏହି କଥା 
ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇପାରିବ । ଶୁକଦେବ ଏପରି କାହିକି କଲେ ? କୁହାଗଲା “ କରୁଣୟା” 
କରୁଣା ଯୋଗୁଁ । ଦେଖନ୍ତୁ ଭାଗବତରେ ଯେତେଜଣ ବକ୍ତା ହୋଇଛନ୍ତି, ଯିଏ ଭାଗବତ 
॥ ୫୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କଥା କହିଛନ୍ତି, ତାର ଏକମାତ୍ର କାରଣ ଥିଲା ଯେ ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ପାଇଁ କରୁଣା ଥିଲା। 


କିନ୍ତୁ କରୁଣା ର ଅର୍ଥ କ'ଣ ? ଏହାକୁ ସାମାନ୍ୟ ଦୟା ବୋଲି ଆଦୌ ଭାବିବେ 
ନାହିଁ। ଯେପରି ଭିକାରୀ ଟି ଭିକ ମାଗୁଥିଲା। ମୁଁ ତାକୁ ଗୋଟିଏ ରୁଟି ଦେଇଦେଲି, 
କାରଣ ମୁଁ ତାକୁ ଖାଇ ପାରିଲି ନାହି। ଏହା ଦ୍ଵାରା ମୁଁ ଭାବେ ଯେ ମୁଁ ତାର ଉପରେ 
ବହୁତ ଦୟା କଲି। କିନ୍ତୁ ଦୟା-କରୁଣା ଏପରି କରାଯାଏନାହିଁ । ତେବେ କରୁଣା କ'ଣ ? 
ଯାହା ସହିତ ଏକତ୍ବର ଅନୁଭବ କରୁ, ତାକୁ ଦୁଃଖୀ ଦେଖି, ତା ଦୁଃଖକୁ ନିଜର ଦୁଃଖ 
ଭାବି, ତାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଆମ ମନରେ ଯେଉଁ ଭାବ ଆସେ ତାକୁ “ କରୁଣା” 
କୁହାଯାଏ। ଯେପରି ମାତା - ପିତାଙ୍କୁ ନିଜପିଲାର ଦୁଃଖ ଦେଖି ତା ଉପରେ କରୁଣା 
ହୁଏ ଯେ କେମିତି ସେ କାନ୍ଦୁଛି, ଦୁଃଖୀ ଅଛି, ଆମେ ତା ଦୁଃଖ ଦେଖି ପାରୁନୁ । ଏହି 
ଭାବ ହି କରୁଣା। ଏହି କରୁଣା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଶୁକଦେବ ଏଠାରେ ଭାଗବତ କଥା କହିଲେ। 
ନଚେତ୍‌ ସେ ତ ଆମ୍ବ ସ୍ଵରୂପରେ ରମଣ କରୁଥିଲେ, କାହାକୁ କିଛି କହିବା ବା କଥା 
କରିବାର ତାଙ୍କର କୌଣସି ଆବଶ୍ଯକତା ହିଁ ନ ଥିଲା। 


ନାରାୟଣଂ ନମସ୍କତ୍ୟଂ ନରଂ ଚୈବ ନରୋଉମମ୍‌ | 
ଦେବୀଝଂ ସରସ୍ବତୀଂ ବ୍ୟାସଂ ତତୋ ଜୟ ମୁଦୀରୟେତ୍‌ || ( ୧. ୨,୪ ) 


ସୂତମୁନୀ କହିଲେ- ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ଏବଂ ନରୋଉମଙ୍କୁ ( ନର-ନାରାୟଣଙ୍କ 
ଅବତାରକୁ ଜ୍ଞାନର ଅବତାର କୁହାଯାଏ। ତାଙ୍କର ବଣ୍ଣ୍ରନା ଆଗକୁ ଆସିବ), ଦେବୀ 
ସରସ୍ବତୀଙ୍କୁ ତଥା ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରି ତାଙ୍କର ଜୟଜୟକାର କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 
ତା'ପରେ କହିଲେ ଆପଣ ମାନେ ବହୁତ ଭଲ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚଗରିଲେ। ପରବର୍ତୀ କିଛି ଶ୍ଳୋକ 
ନ୍ଫାନ ଦେବା ଯୋଗ୍ୟ । ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଅନ୍ୟ କଥା ଗୁଡ଼ିକ ଧ୍ୟାନ ନ ନେଇ 
ଶୁଣିବା । କହିବାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେ ଏଠାରେ ବିଶେଷରୂପେ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କଥା କୁହା 
ଯାଉଛି । ଆମ ଶାସ୍ତ୍ର ଗୁଡ଼ିକ କଥନର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଶୈଳୀ, ବିଶିଷ୍ଟ ବିଧି ଅଛି | ପ୍ରଥମେ 
ସଂକ୍ଷେପରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଏ, ତାର ଉତ୍ତର ମଧ୍ଯ ସଂକ୍ଷେପରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରୂପେ ଦିଆଯାଏ। 
ଯଦି କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ସେହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କୁ ବୁଝିଯାଏ ତେବେ ଅଧିକ ବିସ୍ତାରର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଆମେ ଜାଣିଛେ କେବଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତେ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ତା ପାଇଁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମଧ୍ଯ ଦେବାକୁ ପଡ଼େ । ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା କଥାଟି ସହଜରେ 
ବୁଝି ହୋଇ ଯାଏ। ତେଣୁ ପିଲାମାନଙ୍କ ବହିରେ ମଧ୍ଯ କୁକୁର -ବିଲେଇ ଆଦିର ଚିତ୍ର 
॥ ୫୬ ॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଦିଆଯାଇଥାଏ କାରଣ ସେମାନେ ସେଗ୍ନଡ଼ିଳ୍ସ ଦେଖି ଥାଆନ୍ତି । ପିଲାଟି ଚିତ୍ରଦେଖି ତାକୁ 
ଚିହ୍ନି ପାରେ। ତା'ପରେ ସେଠି ଲେଖାଯାଇଥିବା ଶବ୍ବ ଦେଖି ତାହା କଣ ମଧ୍ଯ ବୁଝି 
ଯାଏ। ଛବି ଦ୍ଵାରା ବର୍ଣ୍ଣନା ଆବଶ୍ୟକ । ତେଣୁ ପ୍ରଥମେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ତିଆରି ହୁଏ ଏବଂ ତା 
ପରେ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦିଆଯାଏ | 


ସୂତ ମୁନିଙ୍କ ଉତ୍ତର 


ଏଠି ମଧ୍ଯ ଆମେ ପ୍ରଥମେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରୂପେ କଥାକୁ ବୁଝିବା। ସୂତମୁନି ଉତ୍ତର 
ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ - 


ସ ବୈ ପୁଂସଂ। ପରୋ ଧର୍ମୋ ୟତୋ ଭକ୍ତିରଧୋକ୍ଷଜେ । 
ଅହୈତୁକ୍ୟପ୍ରତିହତା ୟୟାଃଅମ୍ବା ସଂପ୍ରସୀଦତି ॥ ( ୧.୨.୬) 


ଆପଣମାନେ ପଚାରିଲେ ଯେ ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପରମ କଲ୍ୟାଣର କଥା କ'ଣ ? 
ପରମ ଶ୍ରେୟ କ'ଣ ? ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ ଙ୍କ ଚରଣରେ ଦୂଢ଼ ପ୍ରେମ ହୋଇଯିବ 
ତାହା ଶ୍ରେୟ । ଏହା ହିଁ ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧର୍ମ । ସେଥିରେ ହିଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ପରମ କଲ୍ୟାଣ ନିହିତ | ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି କିପରି ପ୍ରେମ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ ? “ ଅହୈତୁକୀ ! ” 
ବିନା କୌଣସି ହେତୁ ବା କାରଣ ର ପ୍ରେମ, ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଯେଉଁ ପ୍ରେମ ଥାଏ 
ସେହି ପ୍ରେମର ଯଦି କୌଣସି କାରଣ ଥାଏ ଯେପରି...ତେଣୁ ମୁଁ ପ୍ରେମ କରୁଛି, 
ତେବେ ତାହା ପ୍ରେମ ନୁହେଁ। ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କିରିବା କିନ୍ତୁ ସେହି ପ୍ରେମ କିପରୈ 
ହୋଇଥିବ ? “ ଅହୈତୁକୀ? | 


ଯେମିତି ଭକ୍ତି କିପରି ହେବା ଉଚିତ୍‌ “ ଅପ୍ରତିହତା” | ଜୀବନରେ ଯେତେ ଲୌକିକ 
ଆଘାତ ସହିବାକୁ ପଡ଼ିଲେ କିମ୍ବା ସଂକଟର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥିପାଇଁ 
ଆମର ଭକ୍ତି ଟଳମଳ ହେବା ଅନୁଚିତ୍‌। ଆମକୁ କିନ୍ତୁ ଟିକିଏ ବି କଷ୍ଟ ହେଲେ ଆମ 
ଭକ୍ତି ଦୌଡ଼ି ପଳାଏ। ଆମେ କହୁ ଭଗବାନ ବୋଲି କେହି ନାହୀନ୍ତ। ଆମ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ବ କାହା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ଜାଣନ୍ତି ? ଆମ ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଭୀ ଉପରେ । 
ଆମ ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି । ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଣ୍ଣ ନ ହେଲେ ଭଗବାନ ନାହାୀନ୍ତି। 
ଭଗବାନ କେତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଏହା ବି କିପରି ସିଦ୍ଧ ହୁଏ - ଆମ ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଭୀ ଆଧାରରେ | 
ଯେପରି କିଏ ବଜଂରଙ୍ଗବାଲୀ ଙ୍କ ପାଖରେ ଟଙ୍କାକର ପ୍ରସାଦ ଚଢ଼େଇଛି - ପାସ 


ହେବାପାଇଁ । ପାସ ହେଲେ କହିବ ବଜଂରଙ୍ଗବଲୀ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ। ଦ୍ବିତୀୟ ଥର ବି 
॥ ୫୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସେଇଆ କଲା। କିନ୍ତୁ ଫେଲ ହେଲା। କହିବ - ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ ବଜଂରଙ୍ଗବଲୀଙ୍କ ଶକ୍ତି 
କମି ଗଲାଣି। ପୁଣି ଯାଇ ତାଙ୍କୁ କହିବ କ'ଣ ଭଗବାନ, ଟିକିଏ ପାସ୍‌ କରେଇ ଦେଲନି | 
ଭଗବାନ ତାକୁ କହଲେ - ଆରେ ତୁ ତ ପଢ଼ିଲୁନି। ସେ ପିଲା କହିବ “ ପଢ଼ିକରି ପାସ୍‌ 
ହେବାର ଥିଲେ ଆପଣଙ୍କ ପାଖକୁ କାହିଁକି ଆସିଥାଆନ୍ତି । ପଢ଼ିକରି ପାସ୍‌ ହୋଇଯାଇଥାନ୍ତି 


“୩\ ଣୀ ୩୧ 


ଆପଣଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସି ଥିଲି ଯେ ଆପଣ କିଛି କରିବେ। ” 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମେ ସବୁ ଏମିତି ଯେ ଆମର ଭକ୍ତି ପ୍ରତିହତ ହୋଇ ଯାଉଛି । 
ଟିକିଏ ଏପଟ ସେପଟ ହେଲେ ଆମ ଭକ୍ତି ଉଭେଇ ହୋଇଯାଉଛି କିନ୍ତୁ ଏପରି 
ହେବା ଉଚିତ୍‌, ଯେଉଁଥିରେ ଟିକିଏ ହେଲେ ସ୍ଵାର୍ଥ ନ ଥିବ । କୌଣସି କାରଣ ନଥିବ, 
ଯେମିତି ଆମେ ନିଜକୁ କୌଣସି କାରଣ ବା ସ୍ଵାର୍ଥ ନଥାଇ ଭଲ ପାଉ । କହିଲେ ଦେଖି 
ଆମେ ନିଜକୁ କୌଣସି କାରଣରୁ ଭଲ ପାଉକି ? ଯଦିଓ ଅନ୍ୟ ପାଖରେ ଆମକୁ 
ଭଲପାଇବାର କୌଣସି କାରଣ ନ ଥାଉ ପଛେ। ଯଦି କେହି କୁହେ - ତୁମକୁ ଭଲ 
ପାଇବା ପରି ତୁମ ଭିତରେ କୌଣସି କଥା ତ ଦେଖା ଯାଉନି | କିନ୍ତୁ ଆମର ନିଜ ପ୍ରତି 
ଯେଉଁ ଭଲପାଇବା ଅଛି ତା'ର କିଛି କାରଣ ଅଛି କି ? ନା। ମୁଁ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ତେଣୁ 
ପ୍ରିୟ ? ଆରେ ମୁଁ ଯେତେ ଅସୁନ୍ଦର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ସୁନ୍ଦର ବୋଲି ମାନିନିଏ। 
ତେଣୁ ନିଜକୁ ଭଲ ପାଇବା ପଛରେ ଆମ ପାଖରେ କୌଣସି କାରଣ ନଥାଏ। ଦ୍ଵିତୀୟତଃ 
ନିଜପ୍ରତି ନିଜ ଭଲପାଇବା କେବେ ହେଲେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ, ଅପ୍ରତିହତ ହୋଇରହେ। 
ଏପରି ପରମ ପ୍ରେମ ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ହୁଏ ତେବେ ତାହା ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ 


କଲ୍ୟାଣପ୍ରଦ ହୁଏ | 
ବାସୁଦେବେ ଭଗବତି ଭଳ୍ତିୟୋଗଃ ପ୍ରୟୋଜିତଃ | 
ଜନୟତ୍ୟାଶୁ ବୈରାଗ୍ୟଂ ଜ୍ଞାନଂ ଚ ୟଦହୈତୁକମ୍‌ ॥ ( ୧.୨.୭) 


ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଶୁଦ୍ଧ, ପ୍ରକୃତ ପ୍ରେମ ହେବ ତେବେ ଜ୍ଞାନ-ବୈରାଗ୍ଯ 
ସ୍ବତଃ ଆସିଯିବ। ଭକ୍ତି ତାକୁ ବଢ଼ାଏ ପୁଷ୍ଟ କରେ। କଥାଟି ସତ । ଦେଖନ୍ତୁ , ଆପଣ 
ଯେଉଁ ବସ୍ଥୁକୁ ଜାଣନ୍ତି, ତାକୁ ଭଲ ମଧ୍ଯ ପାଇବା ଜରୁରୀ ତ ନୁହେଁ। ମଶା, ଓଡ଼ଶ 
ଆଦିଙ୍କୁ ଜାଣନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ଭଲ ପାଆନ୍ତି କି ? ଆପଣ କହିବେ ସେଇମାନଙ୍କ ପାଇଁତ ସାରା 
ରାତି ଶୋଇ ପାରିଲି ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆମେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ବସ୍ତୁ ମାନଙ୍କୁ ଜାଣୁ ତାଙ୍କୁ 
ଭଲ ପାଇବା ଜରୁରୀ ନୁହେଁ କିନ୍ତୁ ଯାହାକୁ ଭଲ ପାଉ ତା ବିଷୟରେ ଅଧିକ ଜାଣିବା 
ପାଇଁ ଚାହୁଁ କି ନାହିଁ ? ଆମେ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯିବାପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ସବୁକିଛି 
॥ ୫୮॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଜାଣିବା ପାଲି ଚାହ୍ନଁ। ଏହା ମଧ୍ଯ ଦେଖା ଯାଏ ଯେ ପ୍ରେମ ଶୁଦ୍ଧ ନହେଲେ ଜୀବନରେ 
ବୈରାମ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଆସେ ନାହିଁ। ଯେଉଁଠି ଶ୍ରଜ୍ଧ ପ୍ରେମ ଥାଏ ତାର ଜ୍ଞାନ ଆମେ ନିଶ୍ଚେ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରୁ। ତା ପାଇଁ ଯାହା ବି ତ୍ୟାଗ କରିବାଳୁ ପଡ଼ିଲେ, ସେଥିପାଲ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଉ | 
ଏହା ହିଁ ଭକ୍ତିର ମହିମା। 


କର୍ତବ୍ୟର ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ ପ୍ରୟୋଜନ 


ଆମେ ସମସ୍ତେ ଧର୍ମର ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତବ୍ୟ ର ପାଳନ କରୁ କିନ୍ତୁ ଏହି କଉ୍ବ୍ୟ 
ପାଳନ ର ଫଳ ବିଷୟରେ କେବେ ଭାବିଛନ୍ତି କି ? ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ଗୋଟିଏ ବିଚାର 
ଯେ ଆମେ ଯେଉଁ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରୁ ତା ଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ଧନ, ଜଗତରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା, 
ଯଶ -କୀଭି, ପ୍ରମୋଶନ ମିଳିବା ଉଚିତ୍‌ | ଆଉ ନ ମିଳିଲେ କହୁ ଯେ ମୁଁ ଏତେ କଲି 
ଅଥଚ କିଛି ମିଳିଲାନି ! ଅନ୍ୟମାନେ କାମ ନ କଲେ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରମୋଶନ ମିଳୁଛି, 
ତାର ଟ୍ରାନସଫର ହେଉନାହିଁ, ଯାହ ଦରକାର ସେମାନେ ପାଇଯାଉଛନ୍ତି | କଉଁବ୍ୟ ପାଳନ 
କରି ମୁଁ କ'ଣ ପାଇଲି ? ତାହାଲେ ଏବେ ଦେଖିବା କଉଁବ୍ଯ ପାଳନର ଅର୍ଥ କ'ଣ ? 
କୁହାଯାଏ 


ଧର୍ମଃ ସ୍ଵନୁଷ୍ଚିତଃ ଫୁସାଂ ବିଷ୍କକ୍ସେସେନକଥାସୁ ୟଃ | 
ନୋପ୍ଘପାଦୟେଦ୍ୟଦି ରତିଂ ଶ୍ରମ ଏବ ହି କେବଲମ୍‌ ॥ ( ୧.୨.୮) 


ଯେଉଁ ଧର୍ମ ପାଳନ ଆମ ମନରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ, ତାଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ଜାଣିବା ପାଇଁ ପ୍ରେମ ଉତ୍ପନ୍ନ କରି ପାରୁନି ତାହା କେବଳ ପରିଶ୍ରମ । ଏହାହିଁ ମନେ 
ରଖ । କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ହେଲେ ଆମେ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରୁ । “ଏତେ 
କଷ୍ଟ କଲି କଣ ବା ଲାଭ ପାଇଲି” ଏପରି ଅନୁଭବ ହେବ ନାହିଁ। ଯାହା ପାଇଁ ଆମେ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରୁ ତା ପାଇଁ ଆମ ମନରେ ପ୍ରେମ ଉପ୍ପନ୍ନ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଯଦି ଆମ 
ମନରେ ପ୍ରେମ ବୃଦ୍ଧି ନ ହୁଏ ବା ଆନନ୍ଦର ଅନୁଭବ ନ ହୁଏ ତେବେ ତାହା ବ୍ୟମ୍ଥ କର୍ମ । 


ଯେମିତି ଜଣେ ଅଫିସ୍‌ ଯାଏ ଏବଂ ଆଉ ଜଣେ ନିଜର ସଉକ ବା ମନପସନ୍ଦର 
କାର୍ଯ୍ୟ କରେ । ଉଭୟଙ୍କ କର୍ମହେଲା କର୍ମ କିନ୍ତୁ ଦୁଇଟି ଯାକ କର୍ମ ଭିତରେ କେତେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଛି ! ମନ ପସନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବା ସମୟରେ ଘଣ୍ଟା -ଘଣ୍ଟାା କାମ କଲେ ମଧ୍ଯ 
ନା ଥକ୍ଟା ଲାଗେ ନା ବିରକ୍ତି ବରଂ ଆନନ୍ଦ ର ଅନୁଭୂତି ହୁଏ। ସେହି କର୍ମ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ 
ବଢ଼େ। କିନ୍ତୁ ଅଫିସ୍‌ ରେ କାମ କଲା ଲୋକ ଦଶ ବାଜିଲେ ଏମିତି ଅଫିସ୍‌ ଯାଏ 


॥ ୫୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଯେମିତି କଂସେଇଖାନା କୁ ହଣାଖାଇବାକୁ ଯାଉଛି । ଅନେକ ସମୟରେ ତ ଶୁଣାଯାଏ 
ଯେ ଦଶଟା ବାଜି ଗଲାଣି, ଆଜି ଯାଇନକି ? ଉତ୍ତର ମିଳେ ଯିବି ତ, ତର ତର 
କାହିକି ? କିନ୍ତୁ ସିନେମା ବା ଡ୍ରାମା ଦେଖିବାର ଥିଲେ ଆଗରୁ ଯାଇ ବସିଥିବେ। ତେଣୁ 
ପ୍ରତି କଥା ପାଇଁ ଆମେ ଚାହିଁଲେ ସମୟ ବାହାରକରି ପାରିବା। 


ଆମେ ଜାଣିଲେ ଯେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନର ପ୍ରକୃତ ପ୍ରୟୋଜନ ହେଲା ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ପ୍ରେମ। କାହିକି ? ଧର୍ମ ପାଳନର ଏହାହିଁ ଫଳ କାହିଁକି ହେବ ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ। 
ଚେବେ ସିଧା କଥା ଜାଣିବା ଯେ ଆମର କର୍ତବ୍ୟ କଣ ? ଯାହାଙ୍କ ଠାରୁ ଆମକୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାର ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସବୁ ପ୍ରକାରର ଶକ୍ତି ମିଳୁଛି ତାଙ୍କର ସେବା କରିବା ଆମର 
କର୍ଭିବ୍ଯ। ଏହା ସରଳତମ ନିୟମ ଯେମିତି ମାତା-ପିତାଙ୍କ ସେବା କରିବା ପୁତ୍ରର 
କର୍ଭବ୍ୟ । କାହିକି ? କାରଣ ମାତା-ପିତା ଶରୀର ଦେଲେ, ଶିକ୍ଷା - ଦୀକ୍ଷା ଦେଲେ, 
ପାଳନ -ପୋଷଣ କଲେ। ଯେହେତୁ ସେମାନେ ହି ସବୁକିଛି ଦେଉଛନ୍ତି ତେଣୁ ତାଙ୍କର 
ସେବା କରିବା ପୁତ୍ରର କଉ୍ଭିବ୍ୟ। ରାଜନୈତିକ ନେତା ମାନେ ଜନତାର ବହୁମତରେ 
ନିର୍ବାଚନ ଜିତି ସତ୍ତାକୁ ଆସିଲେ ଜନତାର ସେବା କରିବା ସେମାନଙ୍କର କର୍ତ୍ବ୍ଯ। 
ସରକାରୀ ଅଫିସ୍‌ ବା କମ୍ପାନୀ ରେ କାମ କଲେ ଯେହେତୁ ଆମକୁ ତାଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ସବୁ 
ଜିନିଷ ମିଳୁଛି ତେଣୁ ତାଙ୍କର ସେବା କରିବା ଆମର କରଁଁବ୍ୟ | 


ଭାବିଲେ ଦେଖି, ଆମକୁ ଯେଉଁ ମୂଳ ଶକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଇଛି ତାହା କେଉଁଠାରୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି ? ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, ଲେଖିବା- ସବୁଶକ୍ତି କେଉଁଠାରୁ ମିଳିଛି ? ଆମ 
ଭିତରେ ଏହି ଶକ୍ତି ନ ଥିଲେ ସରକାର ଆମକୁ ଚାକିରୀ ଦେଇ ଥାଆନ୍ତେ କି ? ନାହିଁ 
ନା। ତେବେ ଦେଖନ୍ତୁ ଯେ ଶକ୍ତିର ମୁଳ ସ୍ରୋତକୁ “ ଭଗବାନ” କୁହାଯାଏ। ସେହି 
ଭଗବାନଙ୍କ ସେବା ଆମର ପ୍ରକୃତ କଉଁବ୍ୟ | କଉଁବ୍ୟ କରୁଥିବା ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଆମ ମନରେ ପ୍ରେମ ଉପ୍ପନ୍ନ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହା ହି ଧର୍ମ ପାଳନର ପ୍ରକୃତ 
ଫଳ । ନ ହେଲେ ସେହି ଧର୍ମ ପାଳନ ଅସଲି ନୁହଁ ନକଲି । ଯେଉଁ ପିଲା ନିଜ ମାତା 
ପିତା ଙ୍କ ସେବା କରେ ତା ମନରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମରେ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ ଏବଂ ଏହାର୍ଡ 
ତାର କଉଁବ୍ୟ | ଅନ୍ୟଥା - ' ଶ୍ରମ ହି କେବଳମ୍‌' - ସବୁ କିଛି ବ୍ୟର୍ଥ ପରିଶ୍ରମ ମାତ | 
ମନରେ ପ୍ରେମ ନ ଥିଲେ ସେହି କାମକୁ କରିବା ପାଇଁ ପରିଶ୍ରମ ଦରକାର ହୁଏ, ମୁଣ୍ଡ 
ଉପରେ ବୋଝ ଥିବା ପରି ଲାଗେ। 


॥ ୬୦ |॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଏବେ ମନ ଦେଲ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, କାମ, ମୋକ୍ଷ ବିଷୟରେ ଶୁଣନ୍ତୁ । ଭାବିଲେ 
ଆମେ ନିଜ ଜୀବନରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ କ'ଣ ଚାହୁଁ ? ପ୍ରଥମେ ଚାହୁଁ ନିଜର ସୁରକ୍ଷା । 
ନିଜର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ଆମେ ଯେଉଁ ଚେଷ୍ଟା କରୁ, ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭାଷାରେ ତାକୁ କୁହାଯାଏ 
' ଅର୍ଥ ପୁରୁଷାର୍ଥ | ନିଜକୁ ସୁରକ୍ଷିତ କରି ସାରିବା ପରେ ଭୋଗ ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ହୁଏ | ତାକୁ 
କୁହାଯାଏ “ କାମ” | ଅର୍ଥ ପରେ ଆସେ କାମ। 


ଆମେ କେଉଁ ଆଡ଼େ ଗଲେ ଆଗେ ନିଜ ରହିବା ସ୍ଥାନ ଦେଖୁ। ମୋ ରୁମ୍‌ 
କେଉଁଟି ? ଆଉ ମଶା ଠାରୁ ସୁରକ୍ଷିତ ନା ନାହିଁ ? ସବୁଠାରୁ ପ୍ରଥମେ ରହିବା ସ୍ଥାନ । 
ଯଦି କୁହାଯାଏ ଆଗ ଖାଇ ନିଅନ୍ତୁ, ତେବେ ଆମେ କହିବା “ରୁମ୍‌ ଟା ଦେଖି ଜିନିଷ 
ଥୋଇଦେବା' । କେଉଁ ଆଡ଼େ ଗଲେ, ଆଗ ଭାବିବାକୁ ପଡ଼େ ଯେ ସେଠି କେଉଁଠି 
ରହିବା। ଥରେ ସୁରକ୍ଷା ମିଳିଗଲେ ତା ପରେ ଖାଇବା। ଟ୍ରେନ ରେ ଯିବା ସମୟରେ 
ମଧ୍ଯ ସେଇଆ ତ ହୁଏନା ! ବିଶେଷତଃ ସାଂଗରେ ବେଶୀ ଲୋକ ଥିଲେ ଦେଖିବା ପରି 
ଅବସ୍ତା ହୋଇଥାଏ ।। ପିଲା ମାନେ ଏପଟ - ସେପଟ ହେଉଥିବେ ପିଲାଙ୍କୁ ସମ୍ଭାଳିବେ 
ନା ଜିନିଷ - ପତ୍ର। କେତେବେଳେ କମ୍‌ ଜିନିଷ ହୋଇଗଲାଣି ତ କେତେବେଳେ 
ଅଧିକା ଜିନିଷ ହୋଇଗଲାଣି | କେଜାଣି କାହା ଜିନିଷ ପିଲାମାନେ ଉଠେଇ ଆଣିଲେଣି । 
ଟ୍ରେନ ଏସବୁ ମଝିରେ ଆସିଗଲେ ଅବସ୍ଥା ଅସମ୍ଭାଳ । ଆମ ଦେଶରେ ସେମିତି ଠିକ୍‌ 
ଭାବରେ ଆରକ୍ଷଣ ମିଳିବା କାଠିକର ପାଠ ପୁଣି ମଝିରେ ଷ୍ଟେସନ ହେଲେ କଥା 
ସରିଲା। 


ମୁଁ ବହୁତ ଭୋଗିଛି । ମୋର ନାମ ଆରକ୍ଷଣ ଚାର୍ଟରେ କେତେ ପ୍ରକାର ରେ 
ଲେଖା ଯାଉଥିଲା କହି ହବନି। ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ ମୋ ନା ଲେଖା ଥିଲା ବିନାୟକ 
ଚେତନୀ । ମୁଁ ପୁରା ଟ୍ରେନ ଖୋଜିଲି । ଟିକଟ ନମ୍ବର ବି ଭୁଲ, ନାମ ବି ଭୁଲ | କଣ୍ଡକ୍ଟର 


୧/ ଏୃ୮୦୩ 


କୁ ପଚାରିବାରୁ କହିଲା, “ ବିନାୟକ ଚେତନୀ ନୀ ସହ ଆପଣଙ୍କ ନୀ ମିଶି ଯାଉଛି ତ ! 
ଯାଆନ୍ତୁ ସେଇଠି ବସିଥିବେ।” ମୁଁ ଏକଥା କାହିକି କହୁଛି କି, ଯଦି କେହି ସେହି 
ସମୟରେ ମତେ କହିଥାନ୍ତା, ' ବ୍ରହ୍ଚାରୀ ଜୀ ଗୋଟିଏ ଆଇସକ୍ରୀମ୍‌ ଖାଆନ୍ତୁ, ମୁଁ ରାଗି 
ଯାଇଥାନ୍ତି ନା ନାହିଁ ୮” ଆଉ ସବୁ ଛାଡ଼ନ୍ତୁ ସେତେବେଳେ ଖାଇବା -ପିଇବାକୁ ବି 
ଇଚ୍ଛା ହେବନି। ଟ୍ରେନ ଛାଡ଼ିବା ସମୟ ହେଲାଣି, ଆଉ ମୁଁ ଜାଣିନି ଯେ ମୋ ସିଟ 
କେଉଁଠି ? ତା'ହେଲେ ଟ୍ରେନରେ ବି ଆମେ ପ୍ରଥମେ ଆମ ସିଟ ଖୋଜୁ । ଥରେ ବସିଗଲେ 
ତା ପରେ ଖାଇବା ପିଇବା ବିଷୟରେ ଭାବୁ । 


॥ ୬୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଅର୍ଥ ପରେ ଆସେ କାମ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଯେତେବେଳେ ମନରେ ଅର୍ଥ ଏବଂ କାମର 
ଭାବ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରବଳ ହୁଏ ସେତେବେଳେ ନିଜ ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରହେ ନାହିଁ। 
ସେତେବେଳେ କ'ଣ ନାହିଁ କ'ଣ କରି ବସୁ । ସେତେବେଳେ ଧର୍ମ ଆମକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ 
କରିଥାଏ। ଯେପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେଶର ନିଜର ଏକ ସଂବିଧାନ ଥାଏ ସେହିପରି 
ଭଗବାନଙ୍କ ଶାସ୍ତ୍ର ବା ସଂବିଧାନ ହେଲା - “ ଧର୍ମ”, ଯାହା ଜୀବର ଗତିକୁ ନିୟନ୍ତିତ କରି 
ଥାଅନ୍ତି। ଯାହା ଜୀବକୁ ସଂଯମିତ - ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରେ ତାହା ହେଲା “ ଧର୍ମ” | କୁହାଯାଇଛି 
-ଧର୍ମଦ୍ଵାରା ତୁମେ ନିଜର ଅର୍ଥ ଏବଂ କାମକୁ ସଂଯମିତ କର | ପୁଣି କୁହାଯାଇଛି ଧର୍ମ 
ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତି କରି କାମନା ପୂରଣ କର, ତା ପରେ ' ମୋକ୍ଷ' ପ୍ରାପ୍ତି କର| ଏହି 
ଚାରୋଟି କୁ ପୁରୁଷାର୍ଥ କୁହାଯାଏ। ଏଠାରେ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ କାମ ର ରହସ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରକୃତ 
ପ୍ରୟୋଜନ ବିଷୟରେ କୁହା ଯାଇଛି। 


ସାଧାରଣତଃ ଆମ ମାନଙ୍କର ବଦ୍ଧ ଧାରଣା ଯେ, ବହୁତ ଧନ ରୋଜଗାର 
କରିବା ଉଚିତ | କାରଣ ତା ଦ୍ଵାରା ଅନେକ ଜିନିଷ ଆଣିବା ଏବଂ ଅନେକ ପ୍ରକାର ର 
କାମ- ଭୋଗ କରିବା | ଆମେ ଏଇଆ ହି ଭାବୁ ଯେ କାମର ପ୍ରୟୋଜନ ଭୋଗୀ କିନ୍ତୁ 
ଆମ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ଅର୍ଥର ପ୍ରୟୋଜନ କାମ ନୁହେଁ, ଧର୍ମ ପାଳନ 
ଅଟେ। ଧନ ଆମ ପାଖରେ କେବଳ ଧର୍ମ, ଦାନ ଏବଂ ପୁଣ୍ୟ କର୍ମ ଉପଲକ୍ଷେ ରହିବା 
ଉଚିତ | କିନ୍ତୁ କେହି ଯଦି ପଚାରେ , “ ମୁଁ ଯେ କୌଣସି ଉପାୟ ରେ ଧନ ଅର୍ଜନ କରି 
ଦାନ କରି ପାରିବି କି ?” ଉତ୍ତର ହେଲା ନା, ଏହା ଅନୁଚିତ | ଧନ ଅର୍ଜନ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ 
ପୂର୍ବକ ହେବା ଉଚିତ ଏବଂ ତାର ବିନିଯୋଗ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମପାଳନ ପାଇଁ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ, 
ତେବେ ଅର୍ଥ” ହେଲା - ‹ ଧର୍ମ' ପାଇଁ | 

ତେବେ ଆମର ପ୍ରଥମ ଭୁଲ୍‌ କ'ଣ ହେଲା ? ଆମେ ଭାବିଲେ ଧନ ଅର୍ଜନ 
କେବଳ ଭୋଗ ପାଇଁ | ଅଧିକ ଭୋଗ ପାଇଁ ଅଧିକ ଧନ ଦରକାର - ଯେଉଁ ଉପାୟରେ 
ଅର୍ଜନ ହେଇଥାଉ ପଛକେ ।। କିନ୍ତୁ, ନା ! ଅର୍ଥ -ଧର୍ମ ପାଇଁ। ତେବେ ଧର୍ମର ପ୍ରୟୋଜନ 
କ'ଣ ହ ଏ ତ ବିଚିତ୍ର କଥା। ଆମେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲୁ, ସବୁ କାମ କଲୁ - ଧନ 
ଅର୍ଜନ ପାଇଁ । ଆଉ ଧନର ପ୍ରୟୋଜନ ଭୋଗ ପାଇଁ । ଆମେ ମନରେ ଏପରି ଭ୍ରାନ୍ତ 
ଧାରଣା ଭରି ରହିଛି । ଆଉ ଆମେ ନିଜ ଦୁଃଖର କାରଣ ବୁଝି ପାରୁନାହୁଁ । ଆମେ ଏହି 
ପୁରୁଷାର୍ଥ ମାନଙ୍କର ପ୍ରୟୋଜନ କୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ବୁଝି ପାରିନାହୁଁ। ଆମେ କତ୍ତବ୍ଯ 
କଲେ, ଦାନ, ପୁଣ୍ଯ, ଧର୍ମ କଲେ, କଣ ଖାଲି ଅଧିକ ଧନ -ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ । ଆଜି ମମ 
ପାଞ୍ଚ ପଇସା ଦେଲେ ପରେ ମୋତେ ପାଞ୍ଚକୋଟି ମିଳିବ। ଆମେ ଏଇମିତି ଭାବ। 
॥ ୬୨ ॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ 


ପାଞ୍ଚପଇସା ଇନ୍‌ଭେଷ୍ଟ କରି ପାଞ୍ଚକୋଟି ଅର୍ଜନ କରିବାକୁ ଚାହୁଁ କିନ୍ତୁ ନା, ଧର୍ମର 
ପ୍ରଯୋଜନ ହେଲା - “ ମୋକ୍ଷ' 


ଧର୍ମସ୍ୟ ହ୍ୟାପବର୍ଗ୍ୟସ୍ୟ ନାର୍ଥୋଃ ର୍ଥାୟୋପକଲ୍ପତେ । ( ୧. ୨ . ୯ ) 


ଧର୍ମର ପାଳନ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ, ଅର୍ଥର ପ୍ରୟୋଜନ ଧର୍ମ ପାଇଁ । ତେବେ 
କାମର ପ୍ରୟୋଜନ କ'ଣ ? ଆମେ ବିଷୟ -ଭୋଗ, କାମ-ଭୋଗ କରୁଛୁ, କାହିକି ? 
ଟିକିଏ ଭାବିଲେ ଦେଖି । ପ୍ରାୟଃ ଲୋକେ ଧନ ଅର୍ଜନ କାହିକି କରନ୍ତି - ଭୋଗ ପାଇଁ | 
ଧର୍ମ କାହିଁକି କରନ୍ତି ଅର୍ଥ ପାଇଁ। ଆମର ତ ସବୁ ଓଲଟା । ଧର୍ମ କରନ୍ତି ଅର୍ଥ ପାଇଁ। 
ଅର୍ଥର ପ୍ରୟୋଜନ କାମ ଭୋଗ ପାଇଁ | ମୋକ୍ଷର ତ ନୀ କୋଉଠି ବି ନାହି, ଆଉ ପୁଣି 
କାମର ପ୍ରୟୋଜନ କଣ)? ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ତୃପ୍ତି। ହଁ ଆଖି ଭଲ ଦେଖୁ, କାନ ଭଲ ଶୁଣୁ, 
ତ୍ବଚାକୁ କୋମଳ ସ୍ପର୍ଶ ମିଳୁ । କିନ୍ତୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ - “ କାମସ୍ୟ ନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରୀତିଃ” । 
କାମ ର ପ୍ରୟୋଜନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରୀତି ନୁହେଁ। ତେବେ ଆଉ କଣ ପାଇଁ ? “ଲାଭୋ 
ଜୀବେତ ୟାବାତା” । ଆମେ ସେତିକି ବିଷୟ ଭୋଗ କରିବା, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଏହି 
ଶରୀର ଚାଲୁଥିବ, ଆମେ ବଞ୍ଚିଯିବା। 


ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର କଥା। ପ୍ରକୃତରେ ଭୌତିକବାଦୀ ଙ୍କ ମନରେ ଏହି ବିଚାର ନା 
ନିଜେ ଆସିବ ନା ବୁଝେଇଲେ ବୁଝିବେ । ସେମାନେ ତ ମୁଳରୁ ଏହାକୁ ମାନିବେନି। 
ତେଣୁ ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଏକଥା କହିବାନି । ଯାହାକୁ ଯାହା କରିବାର ଅଛି କରୁ ଯିଏ ନିଜକୁ 
ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ଚାହୁଁଥିବ, ତାକୁ ଧର୍ମ ଅର୍ଥ କାମ, ମୋକ୍ଷର ରହସ୍ୟ ବୁଝିବା 
ଉଚିତ୍‌ | 


ଆମର ଧନ ଅର୍ଜନ- ଧର୍ମ ପାଳନ ପାଇଁ । ଯେଉଁ ଧର୍ମ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରୀତି ପାଇଁ 
କରାଯାଏ ତାହା ମୋକ୍ଷ ପାଇଁ । ଏଠି ଏହି ରହସ୍ୟ କୁହାଯାଛି । ଆଉ ଜୀବନରେ ଯେଉଁ 
ଖାଇବା ପିଇବା ଆଦି ବିଷୟ ଭୋଗ ବା କାମନାର କେବଳ ଏତିକି ପ୍ରୟୋଜନ ଯେ 
ଆମେ ବଞ୍ଚିକରି ରହିବା। ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ କାହିକି ବଞ୍ଚିବା ୨? ଅନେକ ଲୋକ 
ଭାବନ୍ତି ଯେ ଆମ ଜୀବନ କେବଳ ଖାଇବା - ପିଇବା ପାଇଁ | ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ଖାଇ- ପିଇ 
ନ ପାରିଲେ ବଞ୍ଚିକରି ଲାଭ କଣ ? ଥରେ ଜଣେ ରୋଗୀ ଡାକ୍ତର ଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲା। 
ଡାକ୍ତର ତାଙ୍କୁ କହିଲେ “ଦେଖ ତୁମ ରୋଗ ଏଇଆ , ତେଣୁ ମିଠା ଖାଇବା ଛାଡ଼ | ତା 
ସହିତ ଆଳୁ ଛାଡ଼, ଭାତ ଛାଡ଼, ଘିଅ-ତେଲ ଛଣା ଜିନିଷ ମଧ୍ଯ ଛାଡ଼” | “ ଆଉ ଆଜ୍ଞା, 
ଚ୍‌-କଫି ପିଇ ପାରିବିତ ? ବିଲ୍‌ କୁଲ୍‌ ନୁହଁ, ଚା-କଫି ର ତ ପାଖ ବି ମାଡ଼ିବନି| ” ସେ 
॥ ୬୩॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପୁଣି ପଚାରିଲା - “ ଆଛା ଏଇଆ ଏଇଆ ସବୁ କରି ପାରିବି କି ? ନା' “ତେବେ କଣ 
ଖାଲି ଣ୍େଷଧ ଖାଇ ବଞ୍ଚିବି। ମୁଁ କଣ ଖାଲି ଞ୍ଜେଷଧ ଖାଇବା ପାଇଁ ବଞ୍ଚିକରି ରହିବି ! 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନେକେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଜୀବନ ମାନେ ଭଲ ଭାବେ ଖାଇ-ପିଇ ବଞ୍ଚିବା । ଏପରି 
ଲୋକ ତ କହିବେ ଯେ ଯଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରୀତି ଜୀବନର ପ୍ରୟୋଜନ ନୁହଁ ତେବେ କାହିକି 
ବଞ୍ଚିବା ? ସେଥିପାଇଁ ଏଠି ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କଥା କୁହାଯାଇଛି । 


“ ଜୀବସ୍ୟ ତତ୍ସଵଜିଜ୍ଞାସା ନାର୍ଥୋ ଯଶ୍ଚେହ କର୍ମଭିଃ”' | ( ୧.୨.୧୦) 


କୁହାଯାଏ ଯେ ଆମ ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର ପ୍ରୟୋଜନ ହେଲା ଂ ତତ୍ସ ଜିଜ୍ଞାସା ' | 
ଆରେ ବାବୁ ଯଦି ମଣିଷ ଜନ୍ମ ପାଇଛ ତେବେ ତତ୍ତ୍ଵ କୁ ଜାଣ। ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ କାମ ଯେ 
କୌଣସି ଜନ୍ମ ରେ ମଧ୍ଯ କରି ପାରିବ । ଜଣେ ଲୋକ ଥିଲା ଯିଏ ବହୁତ ପାନ ଖାଉଥିଲା । 
ପାନ୍‌-ବହାର, ଚୁନ-ମସଲା ଆଦି ପକେଇ ପାନ ଖାଉଥିଲା ତା ସାଙ୍ଗ ପଚାରିଲା - 
ପତ୍ର ଚୋବେଇ ଚୋବେଇ ତୁମ ମନ ପୁରିନି କି ? ପଶୁ ଦେହରେ ତ ବହୁତ ଘାସ-ପତ୍ର 
ଖାଇଛ । ଉତ୍ତର ମିଳିଲା -ହଁ, କଥା କ'ଣକି ? ପତ୍ର ତ ବହୁତ ଖାଉଥିଲି କିନ୍ତୁ ଚୁନ - 
ମସଲା ଆଦି ପକାଇ ଖାଉଥିଲି କି? ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମ ରେ ହି ଏମିତି ଖାଇ ପାରିବା। 
ବଂଗାଳୀ ପାନ, ମଲାଇ ପାନ, ମାଡ୍ରାସୀ ପାନ, ମିଠା ପାନ, ବନାରସୀ, ଆଉ କେଜାଣି 
କେତେ ପ୍ରକାର ର ପାନ | ତେଣୁ ଏବେ ଏହାକୁ ଖାଉଛି | ଏତିକି ବିବେକ ତ ମୋର ବି 
ଅଛି ଯେ ଅନ୍ୟ ପତ୍ର ତ ସେତେବେଳେ ବି ଖାଉଥିଲି, କିନ୍ତୁ ଏମିତି କେବଳ ଏଠିହି 
ମିଳିବ। ଆଚ୍ଛା ଏବେ ୟାଠୁ ଆଗକୁ ଯାଅ। ସବୁ କର୍ମ ଅନ୍ଯ ଦେହ ରେ ଥାଇ ମଧ୍ୟ 
କରିହେବ କିନ୍ତୁ କେବଳ ମନୁଷ୍ୟ ଦେହରେ ଥାଇ ସତ୍ୟ କୁ ଜାଣିପାରିବା । ତେଣୁ ଏବେ 
ତାକୁ ଜାଣିଯାଅ । ଏହି ଦୁର୍ଲିଭ ମାନବ ଶରୀରକୁ ପାଇ ଯେଉଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା 
କଥା ତାକୁ କର। 


ଅନ୍ୟ ଅନେକ ବେକାର କର୍ମର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଏ। ଏହା ମଧ୍ୟ 
ସତ । କାରଣ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଲୋକ ମାନେ ରାତି ଦିନ ପରିଶ୍ରମ କରନ୍ତି, ଡିଗ୍ରୀ ତ 
କରନ୍ତି, ବିବାହ କରନ୍ତି, ବହୁତ ଧନ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜନ କରନ୍ତି, ଶେଷରେ ଭାବନ୍ତି ମୁଁ କ' 
ପାଇଲି ? ଶେଷରେ ଭାବି ଦେଖିଲେ କିଛି ସାର ତତ୍ତ୍ଵ୍‌ ଦିଶେ ନାହିଁ। ଏତେ ସବୁ ତାହେଲେ 
କାହିଁକି କଲେ ? ପୁଣି ଭାବିବେ ଏବେ କଣ କରିବା ? ଗୋଟିଏ ଲେବର ପ୍ଯାଡ ରେ 
ସବୁ ଡିଗ୍ରୀ ଲେଖି ଦେବେ ବା ଗୋଟିଏ ନେମପ୍ଲେଟ ବନେଇ ଦାଙ୍ଗ ଦେବେ। ତାଂ୦ 
ଅଧିକା କ'ଣ କରିହେବ ? ନାମ ଆଲୋକତ ବା ପ୍ରସିଦ୍ଧ କରିବା ଭ୍ପରେ ଗୋଟିଏ 


॥ ୬୪ ॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


୨୯୦୮ ¬ ¬ 


ମଜା କଥା ଶୁଣିଥିଲି । ଥରେ ଗୋଟିଏ ପିଲା ଭାବିଲା ମୁଁ ମୋ ବାପାଙ୍କ ନାମ ଆଲୋକିତ 
କରିବି। ନେମପ୍ଲେଟ ଉପରେ ଆଲୋକ ପକାଇ ବଲବଟିଏ ଜଳାଇ ସେ ତା ବାପାଙ୍କ 
ନାମ ଆଲୋକିତ କଲା। ବ୍ୟକ୍ତି ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିସାରିବା ପାରେ ଭାବେ ସବୁ ତ କଲି 
ଏବେ ଆଉ କ'ଣ କରିହେବ। 


ଇହ ଚେଦବେଦୀଦଥ ସତ୍ୟମସ୍ତି ନ ଚେଦିହାବେଦୀନ୍ଜହତୀ ବିନଷ୍ଠିଃ । 
(କେନ ଉପ, ୨.୫) 


ଏହି ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମ ରେ ପରମ ସତ୍ୟକୁ ଜାଣି ପାରିଲେ ବହୁତ ଭଲ କଥା। ଯଦି 
ନ ଜାଣି ପାରିଲେ ତ “ ମହତି ବିନଷ୍ଟିଂମହା ବିନାଶ । ଏତେ ଭଲ ସୁଯୋଗ ଆସିଥିଲା । 
ଅଯଥା ଚାଲିଗଲା। ଗୋଟିଏ ବଢ଼ିଆ କଥା ଅଛି ଯେ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ସମୟରେ 
ମଧ୍ଯ ଆମେ କହୁ ଯେ ମୁଁ ଏ ଘରେ ଏତେ କାମ କରୁଛି, କେହି ମୋ ସହିତ ଭଲଭାବରେ 
ପଦେ କଥା ମଧ୍ଯ ହେଉ ନାହାନ୍ତ' । ଆରେ ବାବୁ, ତୁମେ କଣ ଖାଲି ଭଲ କଥା ପଦେ 
ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଭଲ କାମ କରୁଛ ? କେତେ ମୁଢ଼ ସତେ ! ଅଫିସରେ ମୁଁ କେତେ କାମ 
କରୁଛି, ମୋର ପ୍ରମୋଶନ ତ ହଉନି। କଣ ନିଜ କାମ ଭଲ ଭାବରେ ସେଥିପାଇଁ 


କରିବା ଯେ ପ୍ରମୋଶନ ମିଳୁ । 


ଆମେ ଧର୍ମ କରୁ ଅର୍ଥ ପାଇଁ | ଅର୍ଥର ପ୍ରୟୋଜନ କାମ ପାଇଁ । କାମନା ପୂର୍ତୀର 
କାରଣ ହେଲା ଭୋଗ । ଭୋଗ କରୁ ରୋଗ ପାଇଁ | ଆଉ ରୋଗ ଡାକି ଆଣେ ମରଣ 
କୁ। କଥା କେବଳ ଏତିକି। ଯେମିତି ମଶାଟେ ମରି ଯାଉଛି ସେଇମିତି ଆମେ ବି 
ମରିଯିବା। କେତେ ମଶା ମଲେ କିଏ ମନେ ରଖେ କି ? କେତେ ଲୋକ ଆସିଲେ ଆଉ 
ଗୋଟିଏ ଦିନରେ ମରିଗଲେ କାହାରି ମନେ ନାହିଁ। ନା ଏହା ଉଚିତ୍‌ ନୁହଁ ପ୍ରକୃତରେ 
ଅର୍ଥର ପ୍ରୟୋଜନ ଧର୍ମ ପାଇଁ ଏବଂ ଧର୍ମର ପ୍ରୟୋଜନ ମୋକ୍ଷ ପାଇଁ। କାମ କେବଳ 
ଶରୀର ଧାରଣ ପାଇଁ ଆଉ ଶରୀର ଧାରଣ ତତ୍ଚ୍‌ ଜିଜ୍ଞାସା ପାଇଁ । 


ଏଠାରେ ଏ ବିଷୟ ପାଇଁ କେବଳ ଚାରି ପାଞ୍ଚୋଟି ଶ୍ଲୋକ ଅଛି କିନ୍ତୁ ଏ ବିଷୟରେ 
ବଡ-ବଢଡ଼ ଗ୍ରନ୍ଦୁ ଲେଖାଯାଇ ପାରିବ । ଆଜି କାଲି ମନୋବିଜ୍ଞାନର ବହି ମିଳୁଛ, ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ମନୋବିଜ୍ଞାନର ମଧ୍ଯ ମିଳୁଛି କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଏ ବିଷୟରେ ଗମ୍ଭୀର ବିବେଚନା 
କରି ନାହାନ୍ତି | 


॥ ୬୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ତତ୍ଵର ସ୍ବରୂପ 
ଏବେ ଆମେ ନିଶ୍ଚିୟ ପୂର୍ବକ କହିପାରିବା ଯେ ଆମ ଜୀବନର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରୟୋଜନ 


ତତ୍ତ୍ଵ୍‌ ଜିଜ୍ଞାସା। କିନ୍ତୁ ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଭ୍‌ଠେ ଯେ ତତ୍ତ୍ଵ କଂଣ ? ସତ୍ୟ କ'ଣ ? ତେଣୁ ତତ୍ତ୍ଵ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୁହା ଗଲା ଯେ - 


ବଦନ୍ତି ତତ୍ତତ୍ଵ୍ଵବିଦସ୍ତତ୍ଵଂ ୟଜଞ୍ଞାନମଦ୍ବୟମ୍‌ । 
ବ୍ରହ୍ନେତି ପରମାମ୍ମେତି ଭଗବାନିତି ଶବ୍ଦ୍ୟତେ ॥ (୧.୨.୧୧) 


ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ କୁ ହି ବ୍ରହ୍ମ କୁହାଯାଏ, ତାକୁ ହିଁ ପରମାତ୍ମା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ, ତାକୁ ହିଁ 
ଭଗବାନ କୁହାଯାଏ। ତାର ସ୍ଵରୂପ କଣ ? “ଅଦ୍ଵୟଂ ଜ୍ଞାନଂ” ସେହି ଅଦ୍ବିତୀୟ ଚୈତନ୍ୟ, 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ହି ତତ୍ତ୍ଵ, ଏବଂ ସେ ହିଁ ଆମର ସ୍ଵରୂପ ମଧ୍ଯ! ଆଉ ଆମେ ମଧ୍ୟ 
ଦେଖିଛେ ଯେ ଭାଗବତ ଗ୍ରନ୍ଥ, ଭଗବାନ ଏବଂ ଭକ୍ତ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ 
ନାହି। ଗୋଟିଏ ଅଦ୍ଵୟ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନେକ ନାମ ରୂପରେ ଆମକୁ ଦେଖା ଯାଉଛି, ସେହିଁ 
ତତ୍ତ୍ବ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଆମେ ସ୍ଵପ୍ନରେ ଦେଖୁଥିବା ଅସଂଖ୍ୟ ବସ୍ତୁ ନିଜ ନିଜ ନାମ- 
ରୂପ ସହ ଅଲଗା ଅଲଗା ରୂପରେ ଦେଖା ଯାଆନ୍ତି ଆଉ ଆମେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଠାରୁ ଅଲଗା ଭାବୁ । କିନ୍ତୁ କହିଲେ ଦେଖି ଏହା ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନ କି ? ଏହା କଣ 
ସତ୍ୟ ନୁହଁ ଯେ ଆମର ମନ ହିଁ ସ୍ଵପ୍ନରେ ଅନେକ ରୂପ ଧାରଣ କରି ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। 
ଯେତେବେଳେ ବୁଝିଯିବା ଯେ ଗୋଟିଏ ତତ୍ତ୍ଵ ସବୁ ରୂପରେ ଦେଖା ଯାଉଛି ସେତେବେଳେ 
ହି ତାହାକୁ ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନ କୁହା ଯିବ। 


ପ୍ରକୃତରେ ଚୈତନ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ ହି ହି ମନରେ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଦେଖା ଯାଉଛି, 
ସ୍ମୁରିତ ହେଉଛି, ଏହାହିଁ ମନର ବିଭିନ୍ନ ନାମ -ରୂପରେ ଏବଂ ପ୍ରକଟ ହେଉଛି। ସେହି 
ଗୋଟିଏ ତତ୍ତ୍୍‌୍‌ ର ବୋଧ ହେବା ହିଁ ତତ୍ଗ୍- ଜ୍ଞାନ ଅଟେ। ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ର ରେ କେହି ତତ୍ତ୍ଵ 
ର ପ୍ରକାର ତିନି - ଚାରି ବା କେହି କେହି ପଚିଶି, ଛବିଶି, ଅଠାଇଶ ବା କେହି କେହି 
ଅନନ୍ତ ବୋଲି କହିଥାନ୍ତି। ସବୁ କିଛି ଆପେକ୍ଷିକ, ତତ୍ତ୍ଵ କେବଳ ଗୋଟିଏ, “ ସେହି 
ଜ୍ଞାନଂ ଅଦ୍ବୟଂ” ଅଟେ । 


ଜନ୍ମାଦ୍ୟସ୍ୟ ୟତୋଃନ୍ଵୟାଦିତରତଣଶ୍ଚାର୍ୈଷ୍ଵଭିଜ୍ଞଃ ସ୍ଵରାଟ୍‌। 


ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ, ସେହି ପରମାତ୍ମା ହିଁ ବ୍ରହ୍ଛ, ଭଗବାନ । ଲୋକ ମାନେ ମାନନ୍ତି ଯ଼େ 
ଭଗବାନ ମାନେ ସପ୍ତମ ଆକାଶରେ ବସି ଥିବା କେହି ଜଣେ ଯାହାକୁ ଆମ ଉପରେ 
॥ ୬୬ ॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ଟିକିଏ ବି ଦୟା ଆସେ ନାହିଁ। ଲୋକେ ତ ତାକୁ ଅନ୍ଧ, କାଲ ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି। କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନ ତ ତୁମ ହୃଦୟ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି, ଅଦ୍ଵୟ ଏବଂ ଚୈତନ୍ୟ ରୂପେ 
ବିରାଜମାନ। ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧର ଏହି ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ ବହୁତ ଗୁରୁତ୍ବ ପୁର୍ଣ । ଏତିକି କେବଳ 
ବୁଝିଗଲେ ହେଲା । ଅନ୍ୟ କଥା ମାଧ୍ଯମରେ ଯାହା କିଛି କୁହା ଯିବ ତାର ସାର କେବଳ 
ଏତିକି। 

ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧରେ ସତୀ, ଦକ୍ଷ, ଧ୍ରୁବ, ରାଜା ପୂଥୁ ଏବଂ ପୁରଞ୍ଜନର କାହାଣୀ 
ଅଛି। ସେଥିରେ ଧର୍ମ - ଅର୍ଥ - କାମ-ମୋକ୍ଷ, କେବଳ ଏହି ବିଷୟ କୁହାଯାଇଛି | କାହା 
ପାଇଁ କେଉଁ କଥା ଅଛି ଆମେ ଜାଣିବା ଉଚିତ | ତେଣୁ ତା'ର ହିଁ ବିସ୍ତାର କରାଯାଇଛି । 
ତେଣୁ ଆଗ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କୁ ବୁଝି ନେବା ତେବେ ଆଗକୁ ସବୁ ବୁଝି ପାରିବା | ଯଦି ନ ବୁଝି, 
ନ ଶୁଣି ଭାଗବତ ପଢ଼ି ବସିବା ତେବେ ଗୋଟିଏ ଗପ ରୁ ଆଉ ଗୋଟିଏ, ତା ଭିତରୁ 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ଗପପଢ଼ି ଚାଲିବା କିନ୍ତୁ ବୁଝି ପାରିବା ନାହିଁ । ତେଣୁ ଚାରିଟି ପୂଷ୍ଠା ପଢ଼ି 
ରଖି ଦେବ। ମୁଁ ବି ରଖି ଦେଇ ଥିଲି । କେତେଥର ପଢ଼ିବାକୁ ନେଇ ଥିବି କିନ୍ତୁ ରଖି 
ଦେଇ ଥିବି। କାରଣ ତା ଭିତରେ କଣ ଅଛି ଏହା ଦେଖି ପାରିବାର ଦୃଷ୍ଟି ନ ଥିଲା। 
ଥରେ ସେହି ଦୃଷ୍ଟି ମିଳିଗଲେ ଦେଖ କେତେ ଆନନ୍ଦ ଲାଗୁଛି । ସବୁ କାହାଣୀ ମାନଙ୍କର 
ଅର୍ଥ ବି ବୁଝି ହେଇଯିବ ଯେ କେଉଁ କଥା କାହାପାଇଁ କୁହା ଯାଇଛି । 


ସୂତ ମୁନି ଭାବିଲେ ଯେ ଅନେକ ଲୋକ ଏପରି ଭାବୁ ଥିବେ ଯେ ଆପଣ ଖାଲି 
ତାଭ୍ବିକ ଚର୍ଚ୍ଚା କରୁଛନ୍ତି। ଏସବୁ ତ କଠିନ ଦାର୍ଶନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା। ଆମକୁ ବ୍ୟାବହାରିକ 
ଉପାୟ କୁହନ୍ତୁ। ଉନ୍ନତିର ସୋପାନ ଦରକାର । ଆପଣ କହିଲେ ଯେ ଧର୍ମର ପରମ 
ପ୍ରୟୋଜନ ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତି । କିପରି ? ଭାଗବତ ର ଆଧାର ରେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରୀ ମଧୁସୂଦନ 
ସରସ୍ଵତୀ “ ଭଗବଦଭଳ୍ତି ରସାୟନ” ନାମକ ଗ୍ରନ୍ଥ ଲେଖିଛନ୍ତି। ସେଥିରେ ଭକ୍ତି ର ସବୁ 
ବିଷୟ ର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଯାହା ଭାଗବତରେ ଅଛି। 


ଏହି ତାତ୍ଵରିକ ଆଲୋଚନା ପରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରୂପରେ ସାଧନା ବିଷୟ ରେ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ଆମେ କେଉଁଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରିବା ? ଆମେ ତ ଲୋଅର କେ.ଜି ବା ପ୍ରାଥମିକ 
ଶ୍ରେଣୀ ରେ ଅଛୁ। ଆମ ମନରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ଯେ କେଉଁଠୁ ଆରମ୍ଭ ? ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଧର୍ମାଚରଣ କରିବା, ଭଗବାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା, ପୁଣି ଶ୍ରବଣ, ମନନ, ନିଦିଧାସନ 
ଆଦି କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ କ'ଣ କରିବା ? 


॥ ୬୭ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଶୁଶ୍ରୁଷୋଃ ଶ୍ରଦ୍ଦଧାନସ୍ଯ ବାସୁଦେବ କଥାରୁଚିଃ । 
ସ୍ୟାନ୍ମହସ୍ଵେବୟା ବିପ୍ରାଃ ପୁଣ୍ୟତୀର୍ଥନିଷେବଣାତ୍‌ ॥ ( ୧.୨.୧୬) 


କୁହାଗଲା ଯେ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରାରୁ ଆରମ୍ଭ କର। କିନ୍ତୁ “ତୀର୍ଥ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଆଗ 
ବୁଝିବା। ତୀର୍ଥ ଯାତ୍ରାର ଅର୍ଥ ନୁହଁ ଯେ ପଇସା ଖର୍ଚ୍ଚ କରି ଗରିଧାମ ବୁଲି ଆସିବା। 
ଏମିତି ତୀର୍ଥ ଯାତ୍ରା ପ୍ରାୟଃ ସମସ୍ତେ କରି ଥାନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଦୁଇ ଗରି ଦିନରେ ଥକି ପଡ଼ନ୍ତି । 
ପୁଣି କିଛି ଜାଗା ବାକିରଖି ଭାବନ୍ତି ବହୁତ ହେଲା। ଆଉ ହବନି କହି ଫେରି ଆସନ୍ତି 
ଖାଲି ଫଟୋ ଉଠାନ୍ତି । ପୁଣି ସେଥିରେ ବି ଥକି ପଡ଼ନ୍ତି, ବିକ୍ରି ହେଉ ଥିବା ଫଟୋ କିଣି 
ଘରକୁ ଫେରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ “ତୀର୍ଥ” ଶବ୍ଦ ର ଅର୍ଥ ହେଲା - 


ମୁଦଂ ମଙ୍ଗଲମୟ ସଂତ ସମାଜୁ । 
ଯୋ ଜଗ ଜଙ୍ଗମ ତୀରଥରାଜୁ । 
(ଶୀ ରାମ ଚରିତ ମାନସ ୧.୧.୪) 


ସାଧୁ ସମାଜ, ସନ୍ଥ ମାନେ ହି ପ୍ରକୃତ ତୀର୍ଥ, ତାଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ହିଁ ଆମେ ଏହି 
ଭବସାଗରକୁ ପାର କରି ପାରିବା। ସେମାନହି ଜୀବନ୍ତ ପ୍ରୟାଗ ରାଜ । ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହଁ 
ଯେ ହୃଷିକେଶ ଆଦି ତୀର୍ଥକୁ ଯାଆନ୍ତୁ ନାହି। କିନ୍ତୁ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ - ' ମହସେବୟା ' | 
ତୀର୍ଥ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଗଲେ ଆଗ ଦେଖିବେ ସେଠି କେଉଁ ସନ୍ଜ୍‌ ମହାତ୍ମା ଅଛନ୍ତି ? ଆଜିକାଲି 
ବଡ଼ କୋଠା ବେଶୀ ଦିଶୁଛି । ରଷିକେଶ ଗଲେ ଚୋଟିବାଲା ପାଖକୁ ସମସ୍ତେ ଯାଆନ୍ତି। 
କୌଣସି ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଆନ୍ତୁ ବା ନ ଯାଆନ୍ତୁ। କିଛି ଲୋକ ଜାଣି ନଥିବେ 
ଯେ ଚୋଟିବାଲା ଗୋଟିଏ ହୋଟେଲ ର ନାମ। ରଷିକେଶ ରୁ ଫେରିଥିବା ଲୋକ ଙ୍କୁ 
ପଚରାଯାଏ ଚୋଟିବାଲା ପାଖକୁ ଯାଇଥିଲ କି ? ତୀର୍ଥ ଯାତ୍ରା ମାନେ ` ମହସେବା ” 
ମାନେ ମହାପୁରୁଷ ଙ୍କ ସେବା । ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ସେବା କଲେ କ'ଣ ହେବ ? ‹' ଶୁଶୁଷୋ 
ଶ୍ରଦ୍ଦଧାନସ୍ୟଂ ମନରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ । ତେଣୁ ମହସ୍ନେବା ହେଲା ପ୍ରଥମ। 


ପ୍ରଥମ ଭଗତି ସନ୍ତହ୍ନ କର ସଂଗା । 


(ଶ୍ରୀ ରାମଚରିତ ମାନସ ୩.୩୪,୮) 


॥ ୬୮ ॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ 


ପ୍ରଥମ ଭଲ୍ଲିହେଲା ଘତ୍‌ଗଂଗ । ଘତସଙ୍ମଂ ର୍ର ଆରମ୍ଭ କର। ସତ୍‌ସଙ୍ଗ କଲେ 
ମନରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ ଏବଂ ଶ୍ରବଣ ର ଲଚ୍ଛା ହେବ। ତାର ଫଳ କଣ ୧ 


ବାସୁଦେବ କଥା ରୁଚିଃ ! 
ଦୂସରି ରତି ମମ କଥା ପ୍ରସଂଗା ॥ 
(ଶ୍ରୀ ରାମ ଚରିତ ମାନସ ୩.୩୪.୮) 


ଭଗବାନଙ୍କ କଥାରେ ମନ ରମଣ କରିବ, ରସ ମିଳିବ । ତେଣୁ ପ୍ରଥମେ 
ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ର ଅର୍ଥ ହେଲା ସତସଂଗ, ମହାପୁରୁଷ ମାନଙ୍କ ସେବା । ସେଥିରୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ତା” ପରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ପୂର୍ବକ ଭଗବାନଙ୍କ କଥା ଶ୍ରବଣ କରିବାକୁ ଲାଗେ 
ତାପରେ - 


ଶୁଣ୍ଧତାଂ ସ୍ଵକଥାଂ କୃଷ୍ଣଃ ପୁଣ୍ୟଶ୍ରବଣକୀର୍ତନଃ । 
ହୃଦ୍ୟନ୍ତଃସ୍ଫୋ ହ୍ୟଭଦ୍ରାଣି ବିଧୁନୋତି ସୁହୁସ୍ବତାମ୍‌ || ( ୧.୨.୧୭) 


ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଭଟବାନଙ୍କ କଥା ଶ୍ରବଣ କରୁ ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆମ କାନ ମାଧ୍ଯମରେ ହୃଦୟରେ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେଠାରେ ଥିବା ସମସ୍ତ 
ପ୍ରକାରର ଅଳିଆ କୁ ସଫା କରି ଦିଅନ୍ତି। ତେଣୁ ତୁଳସୀ ଦାସ ଜୀ କହୁଛନ୍ତି - 


' ମମ ହୃଦୟକଂଜ ନିବାସ କୁରୁ କାମାଦି ଖଲ-ଦଲ ଗଂଜନମ୍‌ |” 


“ ମୋ ହୃଦୟରେ ଆପଣ ନିବାସ କରନ୍ୁ | ” କାରଣ ଭଗବାନ ନିବାସ କଲେ 
ସବୁ ଅଳିଆ ସଫା କରିଦେବେ। ଆମ ମନ ବ୍ୟର୍ଥ କଥା ଶୁଣି-ଶୁଣି ଖରାପ ହେଇ 
ଯାଇଛି। କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ମନରେ ଯେଉଁ ଦ୍ଵେଷ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ତାହା ପ୍ରାୟଃ ଶ୍ରବଣ 
ଦ୍ଵାରା ହିଁ ହୋଇଥାଏ । ଆମେ ପ୍ରାୟ ମିଛ -ସତ କଥା ଶୁଣି ଶୁଣି ନିଜ ମନକୁ ଖରାପ 
କରିଦେଉ। କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ଭଲକଥା ଶୁଣି-ଶୁଣି ତା ପ୍ରତି ଆମ ମନରେ ଭଲ 
ଭାବ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ତେଣୁ ଆମେ କ'ଣ ଶୁଣୁଛୁ ତା ଉପରେ ବିଶେଷ ରୂପରେ ବିଚାର 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ , ଧାନ ଦେବା ଉଚିତ | ଭଗବାନଙ୍କ କଥା ଶୁଣିଲେ, ଭଗବାନ ଆମ 
ମନ ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିବେ, ଏବଂ ହୃଦୟ ରେ ଜମା ହୋଇଥିବା ସବୁ ମଇଳା 
ସଫା କରି ଦେବେ । ମଇଳା ସଫା ହୋଇଗଲେ କଂଣ ହୁଏ ? 


॥ ୬୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନଷ୍ଟପ୍ରାୟେଷ୍ଵଭଦ୍ରେଷୁ ନିତ୍ୟଂ ଭାଗବତସେବୟା | 
ଭଗବତ୍ୟୁତ୍ତମୋଶ୍ଳାକେ ଭକ୍ତିର୍ଭବତି ନୈଷ୍ଠିକୀ ॥ (୧.୨.୧୮) 


ଆମ ମନ ଭିତରୁ ମଇଳା ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ବାହାରି ଗଲେ, ମନ ଭିତରେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ 
ପାଇଁ ନୈଷ୍ଠିକୀ ଭକ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଯାହା କେବେ ବି କୌଣସି ପ୍ରକାରରେ ମଧ୍ଯ ବିଚଳିତ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଭଗବାନ ଙ୍କ ପ୍ରତି ରତି ଉପ୍ତନ୍ଜ ହୁଏ। ବର୍ଭମାନ ଆମ ମନ ରେ ଅନ୍ୟ 
ବିଷୟ ଗୁଡିକର କାମନା ଥିବା ହେତୁ ଭଗବାନ ଙ୍କ ପ୍ରତି ଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରେମ ନାହି। ତେଣୁ 
ସେଥିରେ ନିଷ୍ଠା ନାହିଁ। ତାହା ଏପଟ ସେପଟ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ମନ ରଜୋଗୁଣ ଏବଂ 
ତମୋଗୁଣ ରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ଖୁବ୍‌ ଭଲ। ରଷି ମାନଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ ଥିଲା ଯେ ମନୁଷ୍ଯର 
ସବବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶ୍ରେୟ କଣ ? ଉତ୍ତର ମିଳିଲା - ଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବା। ଠିକ୍‌ କି 
ନୁହଁ ? ଆମ ଧର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଭଗବଦଭକ୍ତି। ତେଣୁ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ/ କାମ ଏବଂ 
ମୋକ୍ଷ ଏହି ଚାରୋଟିର ଭଲରୂପେ ବିବେଚନା କରି ବୁଝିବା ଯେ କେଉଁଟି କାହା 
ପାଇଁ ? ଏଠାରେ ଆରମ୍ଭ କରିବାର ଏକ ବ୍ୟାବହାରିକ ଉପାୟ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି - 
ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ରୁ । ଆମେ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ରେ ବସିଛୁ ବୋଲି ଏତେ କଥା ବୁଝି ପାରୁଛୁ ନା ? 
ସତ୍‌ସଙ୍ଗ କରୁନଥିଲେ ଏହାକୁ ବୁଝିପାରି ନଥାନ୍ତେ । ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ମାଧ୍ଯମରେ ହି ଏହି କଥା 
ଗୁଡ଼ିକ ବୁଝି ହୁଏ। 

କୁହାଯାଏ ଯେ ଏହି ଅଦୁଵୟ ଭଗବାନ, ପରମାମା. ଯାହାଙ୍କୁ ଅଦ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମ କୁହାଯାଏ, 
ତାଙ୍କୁ ହିଁ ତାଙ୍କର ମାୟା ଶକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଭଶ୍ଵର କୁହାଯାଏ । ମାୟା ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ବିକା ( ସତ୍ତଵଗୁଣ, 
ରଜୋଗୁଣ, ତମୋଗୁଣ) ଅଟେ | ଏହି ଗୁଣ ଯୋଗୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର କୌଣସି ରୂପ ଉଗ୍ର 
ଦିଶେ ତ କେଉଁ ଟି ଶାନ୍ତ କୌଣସି ଟି ରଜୋଗୁଣ ପ୍ରଧାନ ତ କୌଣସିଟି ସତଗୁଣ 
ପ୍ରଧାନ । ଭଗବାନଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅବତାର ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୁପ ଦେଖା 
ଯାଏ। ବୁଦ୍ଧିମାନ ମୁମୁକ୍ଷୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରୂପ କୁ ଧ୍ୟାନ କରନ୍ତି । ଯିଏ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ପ୍ରେମ କରନ୍ତି, ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଧ୍ଯାନ କରନ୍ତ । 


ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର ମାନଙ୍ଗ ପ୍ରୟୋଜନ 


ଭଗବାନ ତ ଅନେକ ଅବତାର ନିଅନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକର ଆବଶ୍ୟକତା କଣ ? 
ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚରାଗଲେ କ'ଣ ଵୁହାଯିବ ? ଭଗବାନ ତ ଅନନ୍ତ -ବୁବଧ। ସେ କ'ଣ 
କରିବେ ଆମେ ବା ପଚାରିବାକୁ କିଏ ¢? ତାଙ୍କୁ ଭଲ ଲାଗୁଛି ସେଇଥିପାଇଁ କରୁଛନ୍ତି। 


॥ ୭୦ | 


ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଭଗବାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଆମେ “ ଲଦଂ -ଲତ୍ଥଂ” କହି ପାରିବା ନାହିଁ, କାହିକି, କଣ, 
କିଛି ବି କହି ପାରିବା ନାହିଁ। ଯଦିଓ ଆମେ ଉଗବାନଙ୍କ ଲୀଳା, ତାଙ୍କ ଅବତାର ମାନଙ୍କ 
ଆବଶ୍ୟକତା ବିଷୟରେ ବହୁତ କିଛି କହି ପାରିବା । ସେ ମଧ୍ଯ ନିଜେ ଅନେକ ଥର ଏ 
ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି ମଧ୍ୟ ତଥାପି ଏଇଆ ହି ସତ ଯେ ସବୁ କିଛି ତାଙ୍କରି ଲୀଳା । 
ଏଥିରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିପାରିବା ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ଇଚ୍ଛା, ତାଙ୍କ ମନ ହେଲା। 


ସେ କାହିଁକି ଲହୁଣୀ ଚୋରୀକଲେ ? ଅନେକ ଲୋକ ଏହାର ଅନେକ କାରଣ 
ଏବଂ ଅର୍ଥ ଦେଇ ଥାଆନ୍ତି । କିନ୍ତୁ କାହିକି ଖାଇଲେ ? ମନ ହେଲା ଖାଇଲେ ବାସ୍‌ | ଆଉ 
ଚୋରି ¢ କାହାର ଚୋରେଇଲେ ୮ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୁନିଆ ତ ତାଙ୍କର । ଆମେ ହିଁ ଚୋରି କରି 
ଖାଉଛୁ, ସେ ନୁହେଁ। ସତ କଥା ଏତିକି | ଭଗବାନ ଚୋରେଇ କରି ଖାଇବେ କି ? ଆମେ 
ତ ଭଟବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଚୋର କହୁଛୁ। ଏହି ବିଚିତ୍ର ପ୍ରସଂଗ କୁ ଆମେ କୁୃଷ୍ଣ ଲୀଳା ରେ 
ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ଦେଖିବା। 

ଆମେ ଯେତେ ପ୍ରୟୋଜନ ବତେଇଲେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ ହେଲା ଯେ ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନା 
ପାଇଁ, ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର କଲ୍ଯାଣ କରିବା ପାଇଁ ଯେହେତୁ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଲପାଆନ୍ତି, 
ତେଣୁ ସେ ଆସନ୍ତି । ଆଚ୍ଛା କହିଲେ ଦେଖି, ପିଲାଟି ଯଦି ମା କଥାରେ ରାଗି-ରଷି ଘରୁ 
ବାହାରି ଯାଏ ଯେ ଯା!” ମୁଁ ଘରକୁ ଯିବିନି କି କିଛି ଖାଇବିନି। ମା ତାକୁ ଟିକିଏ ସମୟ 
ପାଇଁ ଛାଡ଼ି ଦିଏ, କିନ୍ତୁ ପୁଣି ଡାକିବାକୁ ଯାଏ, ଖୁଆଏ ମଧ୍ଯ। କାହିକି ? ଦରକାର 
କ'ଣ ? ଦରକାର ଭଲା କଣ ହୋଇପାରେ, ମୁର୍ଖ ପିଲାଟା ବୁଝୁନି, କିନ୍ତୁ ମା ନିଜ 
ମମତା ଯୋଗୁଁ ତା ପାଖକୁ ଯାଇ ତାକୁ ବୁଝାଏ, କିନ୍ତୁ ଆମେ ଏତେ ସହଜରେ ତ 
ଯିବାନି ! ଭଗବାନ ଆସନ୍ତୁ କି ଯାହା ଇଚ୍ଛା କରନ୍ତୁ , ସେ କହିବେ ମୋ ସାଙ୍ଗରେ ଚାଲ 
ତ ଆମେ କହିବା କଣ କରିବୁ ଯାଇକରି ?ହ ଆଜିକାଲି ତ ପଚାରିବେ, “ ଆଜ୍ଞା ସ୍ଵର୍ଗରେ 
ଟି.ଭି, ଭିଡିଓ ଅଛି ନା ନାହିଁ ? ଆମେ ସମସ୍ତେ ଏଇମିତି, କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ କଥା 
ଭଗବାନ ତଥାପି ଆସନ୍ତି । କାହିକି ? 


ତସ୍ମିଂସ୍ତଳ୍ଵନେ ଭେଦଭାବାତ୍‌ । 
ନାରଦ - ଭଳି ସୂତ୍ର । (୪୧) 


କାରଣ ଭଗବାନ ଏବଂ ତାଙ୍କର ପ୍ରଜା ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ପାର୍ଥିକ୍ୟ ନାହିଁ । 

ଆମେ ତାଙ୍କୁ ନ ଚିହ୍ନି ପାରିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ କହନ୍ତି - ହଁ ମୋରି ସନ୍ତାନ ତ, ତାକୁ ଧରି 
ଆଣିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ସେ ଖାଲି ବାହାନା ଖୋଜନ୍ତି । ଆଗକୁ ଆମେ ଦେଖିବା - ଭଗବାନ 
॥ ୭୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


“୧ ଓ“୯ 


କେବଳ ନିମିତ୍ତ ଖୋଜନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ନିମିତ୍ତ ମିଳିଗଲା ତାକୁ ମୁକ୍ତ କରି 
ଦିଅନ୍ତି। ଆମ ଭଗବାନ ଏଇମିତି ଆଉ ସେ ବାରମ୍ବାର ଅବତାର ନିଅନ୍ତି । 


ପୁଣି କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସେହି ସଜିଦାନନ୍ଦ ବ୍ରହ୍ମ, ସେହିଁ ନିର୍ବିଶେଷ । ସେହିଁ 
ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ବିକା ମାୟା ସହ ଯୁକ୍ତ ହେଲେ ତାଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵର କୁହାଯାଇଛି। ତାଙ୍କୁ ହିଁ ହିରଣ୍ୟଗର୍ଭ 
କୁହାଯାଏ। ଆଉ ସେ ସ୍ମୁଳ ଶରୀର ଧାରଣ କଲେ ତାଙ୍କୁ ବିରାଟ କୁହାଯାଏ। ଏହି 
ବିରାଟ ପୁରୁଷ ହିଁ “ ନାରାୟଣ”, ଯିଏ ସମସ୍ତ ଅବତାର ମାନଙ୍କର ବୀଜ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଶରୀର ର ମାପ ତା ନିଜ ହାତରେ ସାଢ଼େ ତିନି ହାତ । ଏହା ହି ଆମର ସ୍ସୁଳ 
ରୂପ। ଆମର ବିରାଟ ରୂପ କେବଳ ଏତିକି | ଭଗବାନଙ୍କ ବିରାଟ ରୂପ କେତେ ବଡ଼ 
ହୋଇଥିବ ? ଗୋଟିଏ ଦୁଇଟି - ଶରୀର ମାଧ୍ଯମରେ ତାଙ୍କର ବଣ୍ତନା ହେଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ। ଅନନ୍ତ କୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ତାଙ୍କର ବିରାଟ ରୂପ ଅଟେ। ଗୋଟିଏ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ୧୪ଟି 
ଲୋକ, ଭୁଃ, ଭୁବ, ସ୍ବଃ, ମହଃ ଜନଃ, ତପଃ, ସତ୍ୟ ଏମିତି ଭାବେ ପୁଥିବୀ ଉପରେ 
ସାତୋଟି ଲୋକ ଅଛି। ପୂଥିବୀ ତଳକୁ ମଧ୍ଯ ଆଉ ସାତୋଟି ଲୋକ ଅଛି, ଯଥା ଅତଳ, 
ବତଳ, ସୁତଳ, ତଳାତଳ, ମହାତଳ, ରସାତଳ ଆଦି| ଏହି ପରି ଚଉଦଲୋକ କୁ 
ମିଶାଇ ଏକ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ। ଏପରି କୋଟି କୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ମାନଙ୍କୁ ଧାରଣ କରିବା ବାଲା ହିଁ 
ବିରାଟ ପୁରୁଷ, କିଏ ବା ତାଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିପାରିବ | 


ସହସ୍ରଶୀର୍ଷା ପୁରୁଷଃ । ସହସ୍ରାକ୍ଷ ସହସ୍ରପାତ୍‌ ! 
ପୁରୁଷ ସୁକ୍ତଃ । 


&/. ୦. 


ଅନନ୍ତ କୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ରୂପୀ ଦେହର ଧାରଣ କର୍ତା ଙ୍କୁ ବିରାଟ ପୁରୁଷ କୁହାଯାଏ । 
ସେହି ବିରାଟ ପୁରୁଷ ଅସଂଖ୍ୟ ଅବତାର ନିଅନ୍ତି। ଭଗବାନ କେଜାଣି କେତେ ଅବତାର 
ନିଅନ୍ତି। ଗୁଣାବତାର, ନିତ୍ୟାବତାର, ଅଂଶାବତାର, କଳାବତାର, ଚରିତ୍ରାବତାର, 
ସ୍ପଭିଅବତାର, ଆଦି-ଆଦି । ଯଥା - ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷୁ, ମହେଶ ଏମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଗୁଣାବତାର | ଅସଂଖ୍ୟ ଅବତାର ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଏଠି ବାଇଶ ଚବିଶ ମାତ୍ର କୁହାଯାଇଛି। 


ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଭଗବାନ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅବତାର ନିଅନ୍ତି। ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
କିଛି ବିଷୟରେ ଆଗକୁ କୁହାଯିବ । ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଭଗବାନଙ୍କ ନାଭିରୁ ଏକ ପଦ୍ମଫୁଲ 
ବାହାରେ। ସେଥିରୁ ବ୍ରହ୍ମା ବାହାରନ୍ତି। ଏହା ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଅବତାର । ତା ପରେ ବରାହ 
ଅବତାର | ବରାହ ମାନେ ବାରହା, ନାରଦ ଦେବର୍ଷି, ସେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର | 
ନର-ନାରାୟଣ ରଖି, ସେ ମଧ୍ଯ ଅବତାର | କପିଳ ମୁନି, ଦଭାତ୍ରେୟ ଭଗବାନ, ଯଜ୍ଞ 
॥ ୭୨ ॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଭଗବାନ, ଉରୁକ୍ରମ, ରାଜାପୁଥୁ, ମସା, କଳ୍ପ, ଧନ୍ବନ୍ତରୀ, ମୋହିନୀ, ନୁସିଂହ, ବାମନ, 
ବ୍ୟାସ ଭଗବାନ, ଶ୍ରୀରାମ, ଶ୍ରୀ ବଳରାମ ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସମସ୍ତେ ଅବତାର | କୁହାଯାଏ 
ଯେ ଆଗକୁ ବୁଦ୍ଧାବତାର ଅଛି । ସୁତ ମୁନୀ ଏହା କହୁଥିଲା ବେଳେ ଆଗକୁ ବୁଦ୍ଧାବତାର 
ହେବାର ଥିଲା। ଏବେ ତ ହେଇ ସାରିଲେଣି । ଆଗକୁ କଳିଯୁଗର ସମାପ୍ତି ସମୟରେ 
କଳ୍କୀ ଅବତାର ହେବ | ଆମେ ବର୍ତମାନ କଳିଯୁଗ ଆରମ୍ଭର ପ୍ରଥମ ସୋପାନରେ 
ଅଛୁ । କଳିଯୁଗ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟଙ୍କର ହେଲେ କଳ୍କୀ ଅବତାର ହେବ । ତା ପାଇଁ ଅନେକ 
ବର୍ଷ ଅଛି। ଚିନ୍ତା ର କିଛି କାରଣ ନାହିଁ। କୁହାଯାଏ ଯେ ସେ ଘୋଡ଼ା ଉପରେ ବସି 
ହାତରେ ଖଣ୍ଡା ଧରି ଦୁଷ୍ଟସଂହାର କରିବେ । 

ଦିନେ ମୋତେ ଜଣେ ପଚାରିଲେ ଯେ ବିଜ୍ଞାନରେ ଏତେ ଉନ୍ନତି ହଉଛି । 
କଳିଯୁଗ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତ ଆହୁରି ହେବ । ସେତେବେଳେ ବି କ'ଣ ଭଗବାନ ହାତରେ 
ଖଣ୍ଡା ଧରି ଘୋଡ଼ାରେ ବସି ଆସିବେ ? ମେଶିନ୍‌ -ଗନ୍‌ ଆଣିବେନି ? ମୁଁ କହିଲି -ବାବୁ 
ମୁଁ କହିପାରିବିନି ଯେ ଏଇ ଚକ୍ର କିପରି କେଉଁଆଡ଼କୁ ବୁଲିଯିବ । ବୋଧହୁଏ ଆମେ 
ପୁଣି ପୁରୁଣା ଯୁଗ ରେ ପହଞ୍ଚିଯିବା। କିନ୍ତୁ ସିଧା -ସିଧା କଥା ଯେ ଯେହେତୁ ଭାଗବତ 
କଥା ଶୁଣିଲଣି, ଆଉ ପୁନଜ୍ଚନ୍ନ ହେବନାହିଁ । କାରଣ ଭାଗବତ କଥା ପରେ ମୁକ୍ତି 
ମିଳିଯିବ। ତେଣୁ ଡରିବା ପାଇଁ କିଛି ନାହିଁ । ଏଠି କିଛି ଅବତାରଙ୍କ କଥା ମୁଁ କହୁଛି। 
ରଷଭ ଦେବ ଆଦି ଅନେକ ଅବତାର ଙ୍କ କଥା ଅଛି। 


କଲାଃ ସର୍ବେ ହରେରେବ ସପ୍ତଜାପତୟସ୍ତଥା ॥ ( ୧.୩.୨୭) 
ଏତେ ଚାଂଶକଲାଃ ପୁଂସଃ କୃଷ୍ଣସ୍ତୁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟମ୍‌ ॥( ୧.୩.୨୮) 


ଏଠି ଯେଉଁ ମାନଙ୍କ କଥା କୁହାଯାଇଛି ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର କଳାବତାର, 
କିନ୍ତୁ କୃଷ୍ଣ ତ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ - ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରମାତ୍ମା ଅଟନ୍ତି। ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ କଳା 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି - ଚାରିକଳା, ପାଞ୍ଚକଳା, ଛଅକଳା, ଆଠକଳା ଆଦି - ଏହା 
କ'ଣ? ଏହାକୁ ଭଲ କରି ବୁଝିବା ଉଚିତ୍‌। ଏହାକୁ ଆମେ ଉଦାହରଣ ଦ୍ଵାରା ବୁଝି 
ପାରିବା । ଯେମିତି ୨ ୪୦ ଭୋଲଟ୍‌ ର ଗୋଟିଏ ଟେପ୍‌ ରେକର୍ଢଡ଼ର ନେଇ ସେଥିରେ 
୧୦୦ ୦ ଭୋଲଟ୍‌ ବିଦ୍ୟତ୍‌ ପାସକରେଇଲେ କଣ ହେବ ? ଧୁଆଁ। ସେହି ଇଲେବ୍ଟ୍ରିକ୍‌ 
ଟେପ ରେକର୍ଡ଼ ପାଇଁ ଚିତା ସମାନ ହେବ । ପୁରା ଜଳେଇ ଦେବ। କାହିକି ? କାରଣ 
ସେହି ମେଶିନ ରେ ସେତେ କରେଣ୍ଟ କୁ ଧାରଣ କରିବାର ଶକ୍ତି ନାହିଁ। ଭଗବାନ ତ 
ଅନନ୍ତ ତେଜମୟ | ଆମକୁ ବୁଝେଇବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି - ଷୋହଳ କଳା ବା ଷୋହଳ 


ୟୁନିଟ୍‌ । ପଥର ଆଦି ଖାଲି ଆକାର ଧାରଣ କରୁଥିବା ବସ୍ତୁ ଯେଉଁ ମାନଙ୍କର କେବଳ 
॥ ୭୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଅନ୍ନମୟ କୋଷ ରହିଛି ସେମାନେ ଏକ କଳା ବିଶିଷ୍ଟ। ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଶରୀର ଏବଂ 
ପ୍ରାଣ ଉଭୟ ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ନମମୟ କୋଷ ଏବଂ ପ୍ରାଣମୟ କୋଶ ରହିଛି ସେମାନେ 
ଦୁଇ କଳା ବିଶିଷ୍ଟ । ଭଗବାନଙ୍କର ଦୁଇ ୟୁନିଟ୍‌ ତେଜ ସେଠି ପ୍ରକଟ ହୁଏ। 


ଯେଉଁ ମାନଙ୍କର ଶରୀର, ପ୍ରାଣ ଏବଂ ମନ ବା ମନୋମୟ କୋଷ ମଧ୍ଯ ଅଛି 
ସେଠାରେ ତିନୋଟି କଳା ପ୍ରକଟ ହୁଏ ବା ତିନିୟୁନିଟ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାଏ । 


ଯେଉଁ ମାନଙ୍କର ଶରୀର, ପ୍ରାଣ, ମନ ସହିତ ବିଜ୍ଞାନମୟ କୋଶ ଥାଏ ସେଠାରେ 
ଚାରି କଳା ପ୍ରକଟ ହୁଏ। 


ମନୁଷ୍ଯ ର ପାଞ୍ଚୋଟି କୋଷ। ଶରୀର - ଅନ୍ନମୟ କୋଷ।/ ପ୍ରାଣ-ପ୍ରାଣମୟ 
କୋଷ, ମନ- ମନମୟ କୋଷ, ବୁଵି- ବିଜ୍ଞାନମୟ କୋଷ ଏବଂ ତା ସହିତ ଆନନ୍ଦମୟ 
କୋଷ ମଧ୍ଯ ଅଛି। ତେଣୁ ଆମ ମାନଙ୍କର ପାଞ୍ଚୋଟି କଳା । 


କିନ୍ତୁ ନିଜର ମନକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ସହିତ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଅଧିକ କଳା - ଛଅ, 
ସାତ, କଳା ମଧ୍ଯ ପ୍ରକଟ ହୁଏ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଧିକାଧିକ ତେଜ ସେଠି ପ୍ରକଟ 
ହୋଇପାରେ | ମନୁଷ୍ୟ ଠାରେ ସାତ ଆଠ କଳା ଠାରୁ ଅଧିକ ତେଜ ପ୍ରକଟ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ, କାରଣ ହେଲା ତାର ହାଡ଼-ମାଂସର -ଶରୀର | ଯେତେ ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତକରଣ ଯୁକ୍ତ 
ହେଲେ ବା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆମ୍ମ- ସ୍ଵରୂପ ଦ୍ଵାରା ଜାଣିଗଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଶରୀର ରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ବା ତେଜ ପ୍ରକଟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସାଧୁ ମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ଆମେ ଅଧିକ ତେଜ ଦେଖୁଁ ବା ଯେଉଁ ମହାତ୍ମା ଆତ୍ମ ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କରି ସାରିଛନ୍ତି ତାଙ୍କ 
ଭିତରେ ତା ଠାରୁ ଅଧିକ ତେଜ ଦେଖୁଁ। ଇଏତ ଗଲା କଳା ମାନଙ୍କ କଥା। 


ଭଗବାନ ଅନେକ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ମସ୍ଵ୍ୟ, କୂର୍ମ, ବରାହ ଆଦି 
ଅବତାର ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଣତେଜ ପ୍ରକଟ କରିନାହାନ୍ତି । ତେଣୁ ଏମାନଙ୍କୁ 
ଅଂଶାବତାର କୁହାଯାଏ, କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ତେଜର କିଛି ଅଂଶ ମାତ୍ରହି ପ୍ରକଟ ହେଇଛି। 
ଭଗବାନଙ୍କ ତେଜ କେବଳ ଶ୍ରୀରାମ ଅବତାର ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରରେ ପୁର୍ଣ୍ବ ମାତ୍ରାରେ 
ପ୍ରକଟ ହେଇଛି। ତାଙ୍କ ଦେହ ଆମ ଦେହ ପରି ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥିରେ ରକ୍ତ, 
ମାଂସ, ହାଡ଼, ଜଡ଼ - ଚେତନ ଆଦି ଭେଦ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାଙ୍କ ଶରାର ପଞ୍ଚଭୂତ ରୁ 
ତିଆରି ହେଇନି । ତାହା ଚୈତନ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ ରୁ ନିମିତ। ତେଣୁ ସେଥିରେ ଅଧିକ ତେଜ 
ପ୍ରକଟ ହେଇ ପାରିବ | 


॥ ୭୪ ॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ 


' କୃଷ୍ଣସୁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ” ( ୧.୩. ୨୮) | ଷୋହଳ କଳାର ପୂର୍ଣ ଅବତାର 
ହେଲେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍କଣ। ଏଠାରେ ଯେଉଁ ସଂସାର ର, ସୃଷ୍ଟି -ପ୍ରପଞ୍ଚର, କାଳର, 
ନାମ-ରୂପ ଆଦିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଇଛି ତାହା ସବୁ ସେହି ପରମାଗ୍ରା ବା ଦ୍ରଷ୍ଟା ଙ୍କ 
ଉପରେ ଆରୋପିତ | ଆକାଶରେ, ବାୟୁମଣ୍ଡଳରେ ଯେପରି ଧୂଳିକଣା ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଏହି ଅସଂଖ୍ୟ ନାମ-ରୂପ ସେହି ପରମାଗ୍ବାଙ୍କ ଉପରେ ଅଧ୍ଯସ୍ତ । ସେ ଆକାଶବତ୍‌ ନିତାନ୍ତ 
ନିଲୈପ, ନିଃସଂଗ ଏବଂ ଶୁଦ | 

ଇଦଂ ଭାଗବତଂ ନାମ ପୁରାଣଂ ବ୍ରହ୍ମ ସମ୍ମିତମ୍‌ | 

ଉତ୍ତମଶ୍ଳଲେକଚରିତଂ ଚକାର ଭଗବାନୂଷିଃ ॥ ( ୧.୩.୪୦ ) 


ଏହି ସୁନ୍ଦର ଭାଗବତ ଗ୍ରନ୍ରୁରେ ଆମର ଶ୍ରେୟ ର କଥା କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର ମାନଙ୍କର କଥାମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି। ଏଠାରେ ତ କେବଳ 
ଅନୁକ୍ରମମଣିକା ଦିଆ ଯାଇଛି। ଆଗକୁ ସମସ୍ତ ଅବତାର ମାନଙ୍କ କଥା ଆସିବ | ବେଦବ୍ୟାସ 
ଏହି ସୁନ୍ଦର ରଚନା କଲେ ଏବଂ ସେ ନିଜେ ନିଜ ପୁତ୍ର ଶୁକଦେବଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଏହି କଥା 
ଶୁଣେଇଲେ। 


ବେଦବ୍ଯାସଙ୍କ ଅସନ୍ତୋଷ 


ଏହି ସମୟରେ ଶୌନକ ମୁନି ପଚାରିଲେ - ମହାମ୍ମନ୍‌ , ବ୍ଯାସଦେବ ଏହି 
ପୁରାଣର ରଚନା କେବେ ଏବଂ କାହିକି କଲେ? କୁହନ୍ତୁ। ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ଙ୍କ ପାଇଁ ତ 
କୁହାଯାଏ ଯେ ସେ ବୈରାଗୀ ଥିଲେ, ନିଜ ପିତାଙ୍କ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଏକ ପାଦ ଆଗରେ 
ଥିଲେ। ଆମେ ଶୁଣିଛୁ ଯେ ଯେତେବେଳେ ଯୁବକ ଶୁକଦେବଙ୍କ ପଛରେ ବ୍ୟାସଦେବ 
ଦୌଡୁଥିଲେ ସେତେବେଳେ ଶୁକଦେବ ନଗ୍ନାବସ୍ଥାରେ ଥିଲେ। ମାର୍ଗରେ କୌଣସି ଏକ 
ନଦୀରେ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନେ ନଗ୍ନ ହୋଇ ସ୍ନାନ କରୁଥିଲେ । ସେମାନେ ଯୁବକ ଶୁକଦେବ- 
ବ୍ୟାସପୁତ୍ରଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ ମଧ୍ଯ ସଂକୋଚ କଲେ ନାହି । ସେମାନେ ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ 
ସ୍ନାନ କଲେ ଏବଂ ଶୁକଦେବ ଚାଲିଗଲେ । ପଛରେ ଆସୁଥିବା ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କୁ ଦେଖି 
ଲୁଗା ପିନ୍ଧି ପକେଇଲେ। ବ୍ୟାସଦେବ ପଚାରିଲେ ମୋର ପୁତ୍ରକୁ ଦେଖି ଆପଣମାନେ 
ସଂକୋଚ କଲେ ନାହି। ମୁଁ ତ ବୃଦ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତି, କିନ୍ତୁ ମତେ ଦେଖି ଆପଣ ମାନେ ବସ୍ତ୍ର 
ପିନ୍ଧିପକେଇଲେ, କାହିକି ? 


॥ ୭୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆମେ ଭାବିବା ଅନୁଚିତ୍‌ ଯେ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ମନରେ କୌଣସି ବିକାର ଥିଲା । 
ନା। ସେହି ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନେ ଉତ୍ତର ଦେଲେ - ମହାତମ୍ମନ୍‌ , ଆପଣଙ୍କ ପୁତ୍ର ଚାଲବୁଲ 
କରୁଥିବା ବ୍ରହ୍ମ। ତାଙ୍କ ମନରେ ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷ ର ଭେଦ ନାହିଁ, କେବଳ ବ୍ରହ୍ମର ଅନୁଭବ 
ଅଛି। କିନ୍ତୁ ଆପଣ କାରକ ପୁରୁଷ, ଜଗତର କଲ୍ୟାଣ ଚାହୁଁଥିବା ଅଧିକାରୀ ପୁରୁଷ, 
ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର । ତେଣୁ ଆପଣ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ମୁଁ ପୁରୁଷ ଏବଂ ମତେ ସମାଜର 
କଲ୍ୟାଣ କରିବାକୁ ହେବ । ଆପଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏବେ ମଧ୍ଯ ପୁରୁଷ ଏବଂ ସ୍ତ୍ରୀ ର ଭେଦ 
ରହିଛି। ଆଉ ମଧ୍ଯ ବୃଦ୍ଧ ମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ଦେବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ଆମେ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ 
କରିଲୁ। 

ଯଦି ଶୁକଦେବ ଏପରି ସୁଯୋଗ୍ୟ ପୁତ୍ର ଥିଲେ, ସ୍ଵୟଂ ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵରୂପ ଥିଲେ, ପୁଣି 
ତାଙ୍କର ଭାଗବତ କଥା ଶ୍ରବଣ ର ଆବଶ୍ୟକତା କ”ଣ ଥିଲା ? ତାଙ୍କ ବିଷୟରେ ଆହୁରି 
ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ ଯେ ଗାଛ କୁ ଦୁହିବାରେ ଯେତିକ ସମୟ ଲାଗେ ତା ଠାରୁ ଅଧିକ ସମୟ 
ସେ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ରହନ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଏତେ ବିରାଟ ଭାଗବତ ପୁରାଣ ଶିଖିବା 
ପାଇଁତ ବହୁତ ସମୟ ଲାଗିଥିବ । ସେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ବ୍ୟାସଦେବ ଙ୍କ ପାଖରେ 
କିପରି ବସି ପାରିଲେ ? ଟିକିଏ ବୁଝେଇ କୁହନ୍ତୁ | 


ଶୁକଦେବ ଏହି ଜ୍ଞାନ କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ ? ସୂତ ମୁନି ଶୌନକାଦି ମୁନିଙ୍କୁ 
ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ର ଉତ୍ତର ରେ କହିଲେ ଯେ ସେହି ସମୟ ଦ୍ଵାପର ଯୁଗର ସମାପ୍ତି ଏବଂ 
କଳିଯୁଗର ଆରମ୍ଭ ସମୟ ଥିଲା । ଭଗବାନ୍‌ ବ୍ୟାସ ଦେବ ଦେଖିଲେ ଯେ ଲୋକମାନେ 
ଦୁଃଖୀ ହେଲେଣି, ସେମାନଙ୍କୁ କଲ୍ୟାଣର ମାର୍ଗ ଦେଖାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ | ସେ ଚାରିବେଦ 
ର ସଂକଳନ କଲେ ବ୍ରହ୍ମସୁତ୍ର ଲେଖିଲେ, ତା'ପରେ ସତରଟି ପୁରାଣ ଲେଖିଲେ ଏବଂ 
ମହାଭାରତ ଲେଖିଲେ । ଏହା ସହିତ ଅନେକ ଶିଷ୍ୟ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତୁତ କଲେ । ପୈଲ ରଖିଙ୍କୁ 
ରକ୍‌ବେଦ, ଜୈମିନୀ ରଷିଙ୍କୁ ସାମବେଦ, ବୈଶମ୍ପାୟନ ରଷିଙ୍କୁ ୟର୍ଜୁବେଦ ଏବଂ ସୁମନ୍ୁ 
ରଷିଙ୍କୁ ଅଥର୍ବ ବେଦ ଶିଖେଇଲେ। ସୂତ ମୁନିଙ୍କ ପିତା ରୋମହର୍ଷଣ ରଷିଙ୍କୁ ଇତିହାସ - 
ପୁରାଣ ଶିଖାଇଲେ । ଯିଏ ଯାହା ଶିଖିଥିଲେ ତାର ପ୍ରଚାର କଲେ। ଭଗବାନ୍‌ ବ୍ୟାସଦେବ 
ଲେଖକ ସହିତ ପ୍ରଚାରକ ମଧ୍ଯ ଥିଲେ । ଏତେ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ସରସ୍ଵତା 
ନଦୀତଟରେ ବସି-ବସି ସେ ଭାବିଲେ ଯେ ଏତେ ସବୁ ପରେ ମଧ୍ଯ ମୋ ମନରେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣତା ର ଅନୁଭବ ହେଉନାହି । ମୋତେ ସନ୍ତୋଷ ମିଳୁ ନାହିଁ। ବୋଧହୁଏ କିଛି ବାକି 
ରହ ଯାଇଛି। ଏତେସବୁ କଲାପରେ ଯେଉଁ କୃତକୃତ୍ୟତା ର ଅନୁଭବ ହେବା କଥା, 
ହେଉନାହି କାହିଁକି ? ଏବେ ମୁଁ କ'ଣ କରିବି ? 
॥ ୭୬॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ 


କିଂ ବା ଭାଗବତା ଧର୍ମା ନ ପ୍ରାୟେଣ ନିରୁପିତାଃ | 
ପ୍ରିୟାଃ ପରମହଂସାନାଂ ତ ଏବ ହ୍ଯଚ୍ୟତପ୍ରିୟାଃ ॥| ( ୧.୪.୩୯ ) 


ମୁଁ ଧର୍ମ, କର୍ମ, ଜ୍ଞାନ ଆଦିର ବହୁତ ବର୍ଣ୍ଣନ କଲି । କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ କଥାର ବର୍ଣ୍ଣନ କଲି ନାହିଁ କି ? ଏହା ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଅତ୍ଯଧିକ ପ୍ରିୟ । 
ପରମହଂସ ମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ପ୍ରିୟ । ସେ ନିଜ ଭିତରର ଅଭାବକୁ ଅନୁଭବ କଲେ । ଏହା 
ତାଙ୍କର ମହାନତା । ଏଠାରେ ଆମେ ମନୁଷ୍ୟ ମାନେ ଜାଣିବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ ଆମେ 
ଟିକିଏ କିଛି ପଢ଼ିପକେଇଲେ ନିଜକୁ କୃତାର୍ଥ ବୋଧ କରୁଛେ। ନିଜକୁ ବହୁତ ବଡ଼ 
ଜ୍ଞାନୀ ଭାବିନଉ । ଆଉ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ମହାମୁନି ବ୍ୟାସଦେବ “ ନମୋଃସ୍ତୁତେ ବ୍ୟାସ 
ବିଶାଳ ବୁଦ୍ଧେ” ଯିଏ ଏତେ କଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ କିଛି ବାକି ରହିଗଲା। 
ଏପରି ଭକ୍ତ ମନରେ ଏପରି ଆଶଂକା ଜନ୍ମ ହେଲେ ଦେଖନ୍ତୁ କିପରି ତାଙ୍କର ଶଂକା 
ନିବାରଣ ମନକୁ ମନ ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ହୁଏ । ନାରଦ ମୁନି ସେଠାରେ ଅନାୟାସ ପହଞ୍ଚି 
ଗଲେ। ନାରଦ ମୁନି ଭଗବାନଙ୍କର ‹“ ସ୍କୁତ୍ତୀ ଅବତାର” ଅଟନ୍ତି । ଯେଉଁଠି ଦରକାର ସେ 
ପହଞ୍ଚିଯାଆନ୍ତ। ସେ ସେଠି ପହଞ୍ଚି ଗଲେ । ବ୍ୟାସଦେବ ତାଙ୍କର ଭବ୍ୟ ସ୍ଵାଗତ କଲେ । 
ପୁଜା କଲେ। ନାରଦ ତାଙ୍କୁ ପଗରିଲେ ମହାତ୍ମନ୍‌ ଆପଣଙ୍କ ସାଧନା ଭଲ ଗଲୁଛି ତ ? 
ଆପଣ ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କାର୍ଯ୍ୟ ସବୁ କରିଛନ୍ତି। ଯେଉଁ ବ୍ରହ୍ମର ଜିଜ୍ଞାସା କରବା 
ଉଚିତ, ଯାହାକୁ ଜାଣିବା ଦରକାର, ଆପଣ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଚାର ପୂର୍ବକ ତାକୁ ଜାଣି ମଧ୍ଯ 
ସାରିଛନ୍ତି । 

ଜିଜ୍ଞାସିତମଧୀତଂ ଚ ୟତ୍ଦବ୍ରହ୍ମ ସନାତନମ୍‌ | 

ଅଥାପି ଶୋଚସ୍ୟାମ୍ମାନମକୂୃତାର୍ଥ ଇବ ପ୍ରଭୋ ॥ (୧.୫.୪) 


ତଥାପି ଆପଣ ଦୁଃଖୀ -ପରି ଦେଖା ଯାଉଛନ୍ତି ଏପରି ଜଣା ଯାଉଛି ଯେପରି 
ଆପଣ କୃତାର୍ଥ ହେଇ ନାହୀନ୍ତି। କଥା କଣ ? ଆପଣଙ୍କ ଦୁଃଖର କାରଣ କଂଣ ? 
ବ୍ୟାସଦେବ କହିଲେ - ମହାତ୍ମନ୍‌ , ଆପଣ ଠିକ୍‌ ସମୟରେ ଆସିଛନ୍ତି ମୁଁ ବି ଠିକ୍‌ 
ସେଇଆ ଭାବୁଛି। ଆପଣ ଯାହା କହୁଛନ୍ତି ସବୁ ସତ । ମୁଁ ଏତେ ବିଚାର କଲି, ଜାଣିଲି 
ଲେଖିଲି, ପ୍ରଚାର କଲି, ଶିଷ୍ଯ ମାନଙ୍କୁ ପଢ଼େଇଲି, ସବୁ କଲି କିନ୍ତୁ ତଥାପି ମତେ 
ସନ୍ତୋଷ ମିଳିଲାନି । 


॥ ୭୭॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ପରାବରେ ବ୍ରହ୍ମାଣି ଧର୍ମତୋ ବ୍ରତୈଃ । 

ସ୍ବାତସ୍ୟ ମେ ନ୍ଯୟୁନମଲଂ ବିଚକ୍ଷ୍ମ ॥ (୧.୫.୮) 

ନିଜ ବୁଦ୍ଧି ଅନୁସାରେ ତ ମୁଁ ସବୁ କିଛି କରିସାରିଲିଣି। କିନ୍ତୁ ଦୟା କରି ମୋର 
କଣ ଦୋଷ ରହି ଯାଉଛି, କୁହନ୍ତୁ । ଦେଖନ୍ତୁ ସେ କେତେ ମହାନ । ଆମେ ଏପରି 
ଅନୁଭବ କରୁଛୁ କି ? ଆମକୁ ତ ପ୍ରାୟଃ ଲାଗୁଛି ଯେ ଆମ ଭିତରେ କୌଣସି ଦୋଷ 
ନାହି। ଆମେ ପରିପୂଣ୍ଣ୍ର ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଠାରୁ ଅଧିକା। ଆମ ଦୋଷ କେହି ଦେଖାଇଦେଲେ 
ଆମେ କହୁ ଯେ ତୁମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦୋଷ ଅଛି। କିନ୍ତୁ ଆମ୍ନର- ନିରୀକ୍ଷଣ କରି ଭଗବାନ 
ବ୍ୟାସଦେବ ବୁଝିପାରିଲେ ଯେ ମୋ ଭିତରେ କିଛି ଦୋଷ ରହି ଯାଇଛି। ସେ କାହାକୁ 
ପଚାରିବେ ? ଯାହାକୁ ଇଚ୍ଛା ତାକୁ ତ ପଚାରି ପାରିବେନି । ନାରଦ ମୁନି ଆସିବାରୁ ସେ 
ତାଙ୍କୁ ପଚାରିଲେ । କହିଲେ “ ଭଗବନ୍‌ ! ମୋ ଭିତର ଦୋଷ ଦେଖେଇବାର କୂପା 
କରନ୍ତୁ ” | 


ଭବତାନୁଦିତପ୍ରାୟଂ ୟଶୋ ଭଗବତୋଃମଲମ୍‌ | 
ୟେନୈବାସୌ ନ ତୁଷ୍ୟେତ ମନ୍ୟେ ତବ୍ଦର୍ଶନଂ ଖିଲମ୍‌ ॥ ( ୧.୫.୮) 


ନାରଦ କହିଲେ, “ ତା'ର ସିଧା -ସିଧା କାରଣ ହେଲା ଯେ ଆପଣ ଅନ୍ୟ ସବୁ 
କଥା ତ କହିଲେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଙ୍କ ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ମହିମା ଗାନ କରିବା କଥା, 
ସେପରି କରି ନାହୀନ୍ତ। ଏମିତି ବି ନୁହଁ ଯେ ଆପଣ ଭଗବାନଙ୍କର ଯଶ ଗାନ କରି 
ନାହୀନ୍ତ। ଧର୍ମ ପ୍ରସଂଗ ରେ ଧର୍ମର, କର୍ମ ପ୍ରସଂଗରେ କର୍ମର ଏବଂ ଜ୍ଞାନପ୍ରସଂଗରେ 
ଜ୍ଞାନର ବଣ୍ଟ୍ରନା କରିବା ସମୟରେ ମଝି- ମଝିରେ ଟିକିଏ ଭକ୍ତିର ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅବଶ୍ଯ 
କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ ରୁ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭକ୍ତି ରସ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କୌଣସି ଗ୍ରନ୍ଦୁର ରଚନା 
ଆପଣ କରି ନାହାୀନ୍ତ। 

ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହାକୁ ମଧ୍ଯ ଟିକିଏ ବୁଝିବାକୁ ପଡ଼ିବ । କେବେ -କେବେ ଲାଗେ ଯେ 
ମୁଁ ଏତେ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କଲି, ତାହା କ'ଣ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ ? ଜ୍ଞାନର ପରିସମାପ୍ତି ପ୍ରେମରେ 
ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଆଉ ପ୍ରେମର ଅର୍ଥ କ”ଣ ? କେବଳ ଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରେମ ଦରକାର | ' ଜ୍ଞାନର 
ପରିସମାପ୍ତି ପ୍ରେମରେ ହୁଏ ।' ନାରଦ ଭକ୍ତିସୂତ୍ର ରେ କୁହାଯାଇଛି - 


॥ ୭୮ ॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ 


ବେଦାନପି ସଂନ୍ୟସ୍ୟତି କେବଳମବିହ୍ଛିନ୍ନାନୁରାଗଂ ଲଭତେ ॥ 
ନାରଦ ଭଳ୍ତି-ସୂତ.... ୪ ୯ 
ସ ତରତି, ସ ତରତି, ସଲୋକାଂସ୍ାରୟତି ॥ 
ନାରଦ ଭଳି-ସୂତ୍ର ....୫ ୦ 


ଯିଏ ବେଦର ମଧ୍ୟ ଉର୍ଦ୍ଵ୍‌କୁ ଯାଏ, ସେ କେବଳ ଶୁଦ୍ଧ ଅନୁରାଗ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। ମୁଁ 
ଆପଣ ମାନଙ୍କୁ ସତ୍ୟ କହୁଛି, ନିଜ ଅନୁଭବରୁ କହିଛି ଯେ କେବଳ ଅନେକ ବେଦାନ୍ତ 
ଗ୍ରନ୍ଥ ପଢ଼ି ପକେଇଲେ କୃତାର୍ଥତା ଆସେ ନାହିଁ । ସନ୍ଗ୍‌ ମାନଙ୍କର ବାଂଗମୟ ପଢ଼ିଲେ 
ରସାନୁଭୁତି ହୁଏ । ସନ୍ଗ୍‌ ମାନଙ୍କର କହିବା ଶୈଳୀ ହିଁ ଅଲଗା । ସେମାନଙ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣ 
ପ୍ରେମରେ ଏମିତି ବୁଡ଼ିକରି ଥାଏ ଯେ କଣ କହିବି ? ଅତଃ ବ୍ୟାସଦେବ ଏତେ ଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ, କିନ୍ତୁ ମନ ଯେଉଁ ପରମ ପ୍ରେମ ରେ ପରିପୁଣ୍ଠ ହେବା, ଉଚିତ୍‌, ସେହି 
ପ୍ରେମ ଯେପରି ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ହେବା କଥା, ସେପରି ହେଲା ନାହିଁ। ତେଣୁ ଅକୃତାର୍ଥତା 
ରହିଲା। ଅନ୍ୟ ଯେତେ ବିଷୟ ସବୁର ବଣ୍ତିନା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ସେଥିରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ନ କରାଗଲା ତେବେ ତାର କୌଣସି ବିଶେଷତ୍ଵ ନାହି । 


ନୈଷ୍ଣର୍ମ୍ୟମପ୍ୟଚ୍ୟୁତଭା।ବବର୍ଜ ତଂ | 
ନ ଶୋଭତୋ ଜ୍ଞାନମଲଂ ନିରଞ୍ଜନମ୍‌ ॥ ( ୧.୫.୧୨) 


ନିଜକୁ ଯେତେ ନୈଷ୍ପର୍ମ୍ୟ ସିଝି ପ୍ରାପ୍ତ - କର୍ତା ମାନୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ଯଦି ତା ଭିତରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରୀତି ନାହିଁ, ତେବେ ସେହି ନୈଷ୍ଣର୍ମ୍ୟ ସିଛ୍ଧିର କୌଣସି ଶୋଭା ନାହିଁ 
କି ସେହି ଜ୍ଞାନର ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଶୋଭା ନାହିଁ। ଏଠାରେ ନାରଦମୁନି ଚୁପକରି ବ୍ୟାସ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଗାଳି ମଧ୍ଯ ଦେଉଛନ୍ତି, ଏହା ତାଙ୍କର ଅଧିକାର । କହୁଛନ୍ତି- 


॥ ୭୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଜୁଗୁପ୍‌ସିତଂ ଧର୍ମକୃତେଃନୁଶାସତଃ 
ସ୍ଵଭାବରକ୍ତସ୍ୟ ମହାନ୍‌ ବ୍ଯତିକ୍ରମଃ 
ଯଦ୍ଵାକ୍ୟତୋ ଧର୍ମ ଇତୀତରଃ ସ୍ଥିତୋ 
ନ ମନ୍ୟତେ ତସ୍ୟ ନିବାରଣଂ ଜନଃ ॥ ( ୧.୫.୧୫) 


ବ୍ୟାସଦେବ, ଆପଣ ଭାବିଲେ ଯେ ଲୋକମାନେ ବହୁତ ବେଶୀ ଅଧର୍ମ କରୁଛନ୍ତି | 
ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମ ମାର୍ଗକୁ ଆଣିବା ପାଇଁ, ହଠାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କୁ ସବୁ କିଛି ଛାଡ଼ିଦେବା 
ପାଇଁ କହିବେ ତ ଲୋକମାନେ ଶୁଣିବେନି। ତେଣୁ ଆପଣ ତାଙ୍କୁ ଟିକିଏ ଅବକାଶ 
ଦେଲେ ଯେ ହଉ ପଛେ ଟିକିଏ ଏପଟ - ସେପଟ | ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଚଳିବ। ହିଂସା ତ 
ସର୍ବଦା ବର୍ଜନୀୟ, କିନ୍ତୁ ଯଜ୍ଞ ରେ ଟିକିଏ ହିଂସା ଚଳିବ | ଆପଣ ତ ଉଦାର ହୃଦୟ ରେ 
ତାଙ୍କୁ ଟିକିଏ ଅବକାଶ ଦେଲେ, କାରଣ ହଠାତ୍‌ କିନ୍ତୁ ବ୍ଯକ୍ତି କେବେହେଲେ ମଧ୍ଯ 
କୌଣସି ଜିନିଷ ଛାଡ଼ିବ ନାହିଁ। ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବ ଏମିତି ଯେ ଅପବାଦକୁ ପ୍ରଥମେ ଧରି 
ବସିବ ଏବଂ ତାକୁ ନିୟମ ମାନି ନେବ। ଏମିତି ହୁଏ ନା ନାହି ? 


ଯେମିତି ଡାଇବେଟିସ୍‌ ହୋଇ ଯାଇଛି କିନ୍ତୁ ମିଠା ଖାଇବାକୁ ମନ ତ ବହୁତ 
ହୁଏ। ଡାକ୍ତର ତ କହିଲେ ବିଲକୁଲ ଖାଅନି । କିନ୍ତୁ ସେ ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ ରୋଗୀ ଜମା 
ଛାଡ଼ିବନି ତେଣୁ କହିଲେ କେବେ -କେବେ ଅଳ୍ପ ଟିକିଏ ଖାଇଲେ ଚଳିବ। ତାଙ୍କର 
“କେବେ-କେବେ” ଅର୍ଥ ମାସରେ ଥରେ ଅଧେ।| ରୋଗୀ କହିବ ଡାକର କହିଛନ୍ତି 
ଦିନରେ ଥରେ-ଅଧେ ଖାଇଲେ ଚଳିବ! ସେ ଧରି ବସିବ ଯେ, ଡାକର ଅନୁମତି 
ଦେଇଛନ୍ତି। ଦିନରେ ଥରେ - ଅଧେ ଖାଇ ପାରିବି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଟିକିଏ ହୁଗୁଳା ହେଲେ 
ଆମେ ସବୁବେଳେ ତାକୁ ଆହୁରି ଅଧିକା ବଢ଼େଇ ଦେଉ । 


ନାରଦ ମୁନି କହୁଛନ୍ତି -ଆପଣ ମଧ୍ଯ, ଲୋକମାନଙ୍କୁ କେବଳ ଧର୍ମ-ମାର୍ଗ କୁ 
ଆଣିବା ପାଇଁ, ଅଧର୍ମ କୁ ଟିକିଏ ଅନୁମତି ଦେଇ ଦେଲେ । ଆପଣ ତ ସଦ୍‌ଭାବନା 
ସହିତ ଏହା କଲେ, କିନ୍ତୁ ଲୋକମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ କି ମନ ରେ ପରିବର୍ଭନ ହେଲା 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏବେ ଆପଣ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ଏବଂ ମହିମା ବର୍ଣ୍ଣନ କରନ୍ତୁ । ନାରଦ 
ଜୀ ଆଗ ତ ଗାଳି ଦେଇ ଦେଲେ ତାପରେ ଭାବିଲେ -ଇଏ ଏତେ ବଡ଼ ମହାପୁରୁଷ, ମୁଁ 
ଏମିତି ଗାଳି ଦେଲି । ତେଣୁ କହିଲେ -ବ୍ଯାସଦେବ, ଆପଣ ମୋତେ ପଚାରୁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ 
ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଯାହା କହୁଛି ତାହା କିଛି ନୂଆ କଥା ନୁହେଁ। ଆପଣ ତ ସବୁ ଜାଣିଛନ୍ତି । 


॥ ୮୦ ॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ପ୍ରାଦେଶମାତ୍ରଂ ଭବତଃ ପ୍ରଦର୍ଶିତମ୍‌ | (୧,୫.୨୦) 


କେବେଳେବେ ଆମେ ଳଥାନିଏ ଜାଣିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥିପ୍ରତି ଆମର ଦୃଷ୍ଟି ନ 
ଥାଏ । ତେଣୁ ସେତେବେଳେ ଟିକିଏ ସଂକେତ ହି ଯଥେଷ୍ଟ | ତେଣୁ ମୁଁ କୌଣସି ଉପଦେଶ 
ନେବାପାଇଁ ନୁହଁ, ଟିକିଏ ସଂକେତ ଦେବା ପାଇଁ ଏତେକଥା କହିଲି | 


ନାରଦ-ମୁନି ଙ୍କ ପୂର୍ବ ଜନ୍ମ କଥା 


ଦେବର୍ଷି ନାରଦ ନିଜ ପୂର୍ବଜନ୍ମ ର କଥା ବ୍ୟାସଦେବ ଙ୍କ ଆଗରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ପୂର୍ବଜନ୍ମନ ରେ ମୁଁ ଜଣେ ଦାସୀ ପୁତ୍ର ଥିଲି। ସେହି ଦାସୀ ସାଧୁ ସନ୍ଛ୍‌ 
ମାନଙ୍କର ସେବା କରୁଥିଲେ। ମୁଁ ଅତ୍ୟନ୍ତି ଛୋଟ ବାଳକ ଥିଲି ଏବଂ ସେହି ସାଧୁ 
ମାନେ ମୋତେ ବହୁତ ଭଲ ପାଉଥିଲେ। ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ଅଇଁଠା ଖାଉଥିଲି | ଏହି ପରି 
ମୋତେ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ମିଳିଲା, ମହତ୍‌ ସେବା ମଧ୍ଯ ମିଳିଲା | ମା ଅଶିକ୍ଷିତ ଥିଲା ଏବଂ ମୋ 
ପ୍ରତି ତାର ବହୁତ ମୋହ ଥିଲା। ଦିନେ ସେ ଜଙ୍ଗଲ କୁ ଯାଇଥିବା ସମୟରେ ସାପ 
କାମୁଡ଼ି ଦେଲା ଏବଂ ସେ ମରିଗଲା। ମୁଁ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ କୃପା ମାନି ନେଲି । 


ତଦା ତଦହମୀଶସ୍ୟ ଭକ୍ତାନାଂ ଶମଭୀପ୍‌ସତଃ | 
ଅନୁଗ୍ରହଂ ମନ୍ୟମାନଃ ପ୍ରାତିଷ୍ଠଂ ଦିଶମୁତ୍ତରାମ୍‌ ॥ ( ୧.୬.୧୦) 


ମୁଁ ଭାବିନେଲି ଯେ ଭଗବାନ ମତେ ମୁକ୍ତ କରିଦେଲେ। ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମା'ର 
ଚିନ୍ତା ମନରେ ଥିଲା। ଏବେ ମା ଚାଲିଗଲା ପରେ ମୁଁ ନିଜର ପୁରା ସମୟ ଭଗବତ୍‌ 
ସେବାରେ ଲଗେଇ ପାରିବି । ଏଠି ଗୋଟିଏ କଥା ମନେ ରଖିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଏହି ପରି 
ଭାବରେ ଯଦି ମା'ର ମୃତ୍ୟ ହୁଏ ତେବେ ଆମେ ବି ଏମିତି ଭାବି ପାରିବା, କିନ୍ତୁ ଏହାର 
ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ମା ମରିଗଲେ ହିଁ ମୁଁ ମୁକ୍ତ ହେବି। ଏମିତି ଭାବିବା ପିଲା ତ ମହା ଦୁଷ୍ଟ | 
ଏଠି ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ଜୀବନରେ ଯଦି କିଛି ଅପ୍ରିୟ ଘଟଣା ଘଟେ ତେବେ 
ସେଥିରେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ଯେଉଁ ଲାଭ ଲୁଚିକରି ରହିଛି ତାକୁ କେମିତି ଦେଖି ପାରିବା, 
କେମିତି ବୁଝି ପାରିବା। ମୁଁ ଆର୍ଥିକ ଲାଭର କଥା କହୁନି, ଏଠାରେ ପାରମାର୍ଥିକ ଲାଭ 
କଥା କୁହାଯାଇଛି । 


ତାପରେ ନାରଦ ମୁନି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ନିଜର ପୁରା ସମୟ ଭଗବାନଙ୍କ ସେବାରେ 
ଲଗେଇବା ପାଇଁ ମୁଁ ସେଠାରୁ ଚାଲି ଆସିଲି। ଚାଲୁ ଚାଲୁ ଥକି ଯାଇ ଗୋଟିଏ ଗଛ 


ମୁଳରେ ବସି ପଡିଲି । କେଜାଣି କେମିତି ଭାବାବେଗ ରେ ମୁଁ ଧ୍ୟାନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲି । 
॥ ୮୮୧॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସେତେବେଳେ କ୍ଷଣକ ପାଇଁ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକଟ ହେଲେ। ତାଙ୍କର ଏତେ ସୁନ୍ଦର 
ରୂପ ଦେଖି ମୁଁ ମୁଗ୍ଧ ହେଲି। କିନ୍ତୁ କେଜାଣି କାହିଁକି ଭଗବାନ ଆସିବା ପାଇଁ ଯେତେ 
ତରତର ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଯିବା ପାଇଁ ତା ଠାରୁ ବେଶୀ ତରତର ହୁଅନ୍ତି । ସେ କ୍ଷଣକ ପାଇଁ 
ଆସିଲେ ଏବଂ ଗାଲିଗଲେ। ମତେ ଲାଗିଲା - ସତେ ଯେମିତି ମାଛ କୁ ପାଣିରୁ କାଢ଼ି 
ଦିଆ ଯାଇଛି। ମୁଁ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଗଲି, କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲି ଯେ ଭଗବାନ ଆପଣ ଆସି 
ଚାଲିଗଲେ । ସେତେବେଳେ ଆକାଶବାଣୀ ହେଲା । ଭଗବାନ କହିଲେ -ପୁତ୍ର, ତୋ 
ମନରେ ଏବେ ବହୁତ ମଇଳା ଭଉ୍ଭି ହେଇଛି। ତେବେ ତୁମର ଅଧିକ ସାଧନା କରିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି, ତୁମେ ସାଧନା କର | ତୁମ ମନ ଯେତେବେଳେ ଶୁଦ୍ଧ ହେଇଯିବ 
ତୁମେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। ତୁମ ମନକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ମୁଁ ଅଳ୍ପ ସମୟ ପାଇଁ 
ତୁମକୁ ଦର୍ଶନ ଦେଇ ଚାଲିଆସିଲି, ଯାହା ପାଇଁ ତୁମେ ମନରେ ବ୍ୟାକୁଳତା ରହିବ | 
ଏହା ଦ୍ଵାରା ବିଚ୍ଛେଦର ଜ୍ବାଳା ପ୍ରଜ୍ଜ୍‌ଳିତ ହେବ ଏବଂ ସେହି ବିରହର ଅଗ୍ନି ହି ତୁମର ସବୁ 
ପାପକୁ ନଷ୍ଟ କରି ଦେବ, ଭସ୍ମ କରିଦେବ | ଚିନ୍ତା କର ନାହି । ତା ପରେ ମୁଁ ବ୍ୟାକୁଳ 
ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କର ଧ୍ଧାନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲି । 


ଥରେ ବିଜୁଳି ଚମକିଲା ଏବଂ ମୋ ଉପରେ ପଡ଼ିଲା। ତା ଦ୍ଵାରା ମୋ ଦେହ 
ଚାଲିଗଲା ଏବଂ ପ୍ରଳୟ ସମୟରେ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକରୂପ ହୋଇଗଲି । ତା”ପରେ 
ଯେତେବେଳେ ବର୍ଭମାନର କଜ୍ ପ୍ରକଟ ହେଲା, ମୋର ଜନ୍ମ ଦେବର୍ଷି ରୂପରେ ହେଲା | 
ମୁଁ ଏଥିପାଇଁ ଏହା କହୁଛି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମହି ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରାପ୍ତ । 
ଭଗବଦ୍‌ -ଭକ୍ତିରୁ ହିଁ ପ୍ରକୃତ ପ୍ରେମ ମିଳିଥାଏ । ଏବେ ଦେଖ, ମୋତେ ବୀଣା ( ଦେବଦତ୍ତ 
ବୀଣା) ମିଳିଗଲା, ମୁଁ ନାରାୟଣ - ନାରାୟଣ ଗାଇ ଗାଇ ଚାରିଆଡ଼େ ବୁଲୁଛି | ମୋର 
ଅନ୍ୟ କିଛି କାମ ନାହିଁ । ଏହି ନାରଦ ଭଗବାନ ତ ଏପରି ସନ୍ଗ୍‌ ଯେ ରାକ୍ଷସଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଯାଆନ୍ତୁ କି ଦେବତାଙ୍କ ପାଖକୁ, ରଷି ମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଆନ୍ତୁ କି ମନୁଷ୍ଯ ମାନଙ୍କ 
ପାଖକୁ , ସର୍ବତ୍ର ତାଙ୍କର ସ୍ବାଗତ ହୁଏ, ଯଦିଓ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜଣାଥାଏ ଯେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଯାଆନ୍ତି। ଏହା ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଚିତ୍ର କଥା ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦ୍ଲେଷ କରୁଥିବା 
ଲୋକ ଥିଲେ କିନ୍ତୁ ନାରଦ ମୁନି ଙ୍କୁ ଦ୍ଵେଷ କରିଲା ବାଲା କେହି ଜନ୍ମ ହୋଇ ନାହାୀନ୍ତି। 

ନାରଦ ମୁନି ଏହା କହି ଚାଲିଗଲେ। ତା'ପରେ ଭଗବାନ ବ୍ୟାସଦେବ ସ୍ଵାନ 
କରି ଧ୍ୟାନରେ ବସିଲେ ଏବଂ ଧ୍ୟାନରେ ସେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଆଦିଶକ୍ତି ମାୟାଙ୍କ ସହିତ ଦେଖିଲେ। 
ତାପରେ ଯେଉଁ ପରି ଦେବଶ୍ଷି ନାରଦ ତାଙ୍କୁ କହିଥିଲେ ସେହି ପ୍ରକାର ବର୍ଣ୍ଣନ କରି ସେ 
ଭାଗବତ ରଚନା କଲେ। ସେ ଯେଉ “ ଅଷ୍ଟାଦଶ' ତମ ପୁରାଣ ର ରଚନା କଲେ 
।॥ ୮୨ ।॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ତାହା ହେଲା “ ମହାପ୍ନରାଣ' | ରଚନା କରିସାରିଲା ପରେ ସେ ଭାବିବାକୁ ଲାଗିଲେ 
ଯେ, ଏହାର ସବୁଠାରୁ ଯୋମା ଅଧିକାରୀ କିଏ ? କାରଣ ଏଥିରେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ରସ ପୂର୍ଣ୍ତ 
ହୋଲ ଅଛି। ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ନିଜ ପୂତ୍ବ ଉପରେ ପଡ଼ିଲା। ଏହି ସବୁଠାରୁ 
ଯୋଗ୍ୟ। ମୋ ପୁତ୍ର ବୋଲି ନୁହଁ, ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ଯୋଗ୍ଯା। ସେ କହିଲେ, ଯାହା 
ଭିତରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ର ସ୍ଵାର୍ଥ ନାହିଁ, ଅହଂ ଭାବ ବା ମମଭାବ ନାହି, ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ର ବିକାର ନାହିଁ, କେବଳ ସେ ହିଁ ଏହି ରସ କୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଚାଖି 
ପାରିବ। ତା'ପରେ ସେ ଶୁକଦେବଙ୍କୁ ଏହି କଥା ଶୁଣେଇଥିଲେ | 


ଏହା ଶୁଣି ଶୌନକ ମୁନି କହିଲେ - ମହାମ୍ମନ୍‌, ସେ ତ ନିଜେ ବ୍ରହ୍ମ ରେ ରମଣ 
କରୁଥିଲେ, ସ୍ଵୟଂବ୍ରହ୍ମ। ସେ ପୁଣି ଏ କଥା କାହିକି ଶୁଣିଲେ ? ଭଗବାନଙ୍କ ସଗୁଣ ଲୀଳା 
କାହିକି ଶୁଣିଲେ ? ସୂତ ମୁନି କହିଲେ ( ଏହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ଲୋକ) - 


ଆତ୍ମାରାମଶ୍ଚ ମୁନୟୋ ନିର୍ଗ୍ରନ୍ଛା ଅପ୍ୟୁରୁକ୍ରମେ । 
କୁର୍ବନ୍ତ୍ୟହୈତୁକିଂ ଭକ୍ତିମିତ୍ଥମ୍ମୂତଗୁଣୋ ହରିଃ ॥| ( ୧.୭.୧୦) 


“ କଣ କରିପାରିବା ? ଭଗବାନଙ୍କ ଗୁଣ ସେମିତି | ଏହା ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଗୁଣ 
ଗୁଡ଼ିକର ଦୋଷ ଯେ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଆକଷିତ ହୋଇ 
ଆସନ୍ତି । ଯିଏ ଆତ୍ମାରାମ, ‹ ନିର୍ଗନଚ୍ଛାଂ - ଯାହାଙ୍କର ଗ୍ରନ୍ଧର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ, ଯାହାଙ୍କ 
ଅବିଦ୍ୟାଗ୍ରଚ୍ଥି ଖୋଲି ଯାଇଛି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଅକାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତି କରୁଥାଆନ୍ତି, 
କାହିକି ? କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵଭାବ ସେହିପରି। ଭଗବାନଙ୍କ ଗୁଣ ଏମିତି ଯେ, 
ସେମାନେ ବଳାତ୍‌ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ କରନ୍ତି ।” 


ଗର୍ଭରେ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ରକ୍ଷା 


ଏହାର ପରବର୍ତୀ ପ୍ରସଂଗ ଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରୟୋଜନ କେବଳ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ 
ଜନ୍ମ ସହ ସଂଗତି ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଲେଖାଯାଇଛି। ତେଣୁ ଏହାର ବିସ୍ତାର ର 
ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ମହାଭାରତ ର ଯୁଦ୍ଧ ସମାପ୍ତ ହୋଇ ଗଲା। ରାଜା ଯୁଧିଷ୍ଠର ରାଜ୍ୟ 
ଶାସନ କଲେ | ତାଙ୍କ ଭାଇ ଅର୍ଜୁନ ର ପୁତ୍ର ହେଲା ଅଭିମନ୍ୟ୍‌। ତାର ମୃତ୍ୟ ମହାଭାରତ 
ଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ ହିଁ ହେଇଯାଇଥିଲା। ଅଭିମନ୍ୟା ଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ ହେଲେ ଭ୍ଭ୍ତରା। ଉତ୍ତରା ଙ୍କ 
ଗର୍ଭରେ ପରୀକ୍ଷୀତ ଥିବା ସମୟରେ ତାଙ୍କ ଉପରକୁ ଅଶ୍ଵତ୍ଥମା ବ୍ରହ୍ମାସ୍ତ୍ର ଚଳେଇଲା। 


॥ ୮୩॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଉତ୍ତରା ପୁତ୍ରର ରକ୍ଷା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲା। ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ଉତ୍ତରା ର ଗର୍ଭରେ ପ୍ରବେଶ 
କରି ସେହି ପିଲାଟିକୁ ରକ୍ଷା କଲେ । ମନେ ରଖିବେ, ଗର୍ଭରେ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ରକ୍ଷା ମଧ୍ଯ 
କେବଳ ଭଗବାନ ହି କରିଥାଆନ୍ତି, ମାଂକରେ ନାହିଁ । ମାଂକୁ ତ ଜଣା ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ 
ଯେ ସେଠି କଣ ଅଛି। ଗର୍ଭ ରେ ରକ୍ଷା କରିବା ବାଲା ଭଗବାନ ଅଟନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ 
ସେହି ପୁତ୍ର୍‌ ପରୀକ୍ଷିତ ର ଜନ୍ମ ହେଲା ସେତେବେଳେ ପାଣ୍ଡବ ମାନଙ୍କର ସବୁ ପୁତ୍ର 
ମରିଯାଇଥିଲେ, କେହି ବି ବଞ୍ଚି ନ ଥିଲେ। ବଂଶ ଚଳାଇବା ପାଇଁ କେବଳ ଏହି ପୁତ୍ରଟି 
ଥିଲା। ରାଜା ଯୁଧିଷ୍ଠିର ସବୁ ଜ୍ୟୋତିଷୀ ଏବଂ ବ୍ରାହ୍ମଣ ମାନଙ୍କୁ ଡାକି କରି କହିଲେ, 
ମହାମ୍ମନ୍‌ “ ଆପଣ ମାନେ ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ ଯେ ଭବିଷ୍ୟତ ରେ ଇଏ କିପରି ରାଜା 
ହେବ ? ଏହାର ଭବିଷ୍ୟତ କଣ ?” 


ଭାଗବତ ର ଅଧିକାରୀ ଙ୍କ ସ୍ଥିତି କେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏହା ବତେଇବା ପାଇଁ ହିଁ ଏହି 
କଥା କୁହାଯାଉଛି । ଏଠାରେ ଶୁକଦେବ କବକ୍ତା। ବକ୍ତାଙ୍କ ସ୍ତର କେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆମେ ତ 
ଦେଖି ସାରିଲେଣି। ଏବେ ଶ୍ରୋତା ଏବଂ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ବିଷୟ ରେ ଜାଣିବା | ତେବେ ସେହି 
ବାଳକ ର ଦୁଇଟି ନାମ ଥିଲା, ପରୀକ୍ଷିତ ଏବଂ ବିଷୁରାତ। ଗର୍ଭରେ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ 
ତାଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିଥିଲେ, ତେଣୁ ବିଷ୍ଣୁରାତ । ଶୁକଦେବଙ୍କର ଅନ୍ୟନାମ ବ୍ରହ୍ମରାତ। ବ୍ରହ୍ମ 
ରାତ ମାନେ ବ୍ରହ୍ମ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସଦା ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । କେବେ ବି ଗୁପ୍ତ ନୁହଁନ୍ତ। 
ତେଣୁ ଶୁକଦେବଙ୍କ ନାମ ବ୍ରହ୍ମରାତ ଏବଂ ପରୀକ୍ଷିତ ଙ୍କ ନାମ ବିଷ୍ଯୁରାତ । ଜନ୍ମ ସମୟରେ 
ପରୀକ୍ଷିତ ଧ୍ଯାନ ପୂର୍ବକ ଦେଖୁଥିଲେ ଯେ ଗର୍ଭରେ ମୋତେ ରକ୍ଷାକଲା ବାଲା କିଏ ? 
ପ୍ରକୃତରେ ଛୋଟ ପିଲଟି ସବୁବେଳେ ଧ୍ୟାନ ପୂର୍ବକ ହି ଦେଖେ | ସେ ଦେଖୁଥିଲେ ଯେ 
ଗର୍ଭରୁ ମୋତେ ରକ୍ଷା କଲା ବାଲା ଇଏ ତ ସିଏ ନୁହଁନ୍ତି। ତେଣୁ ଶିଶୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖୁଥିଲା। 
ମୋ ପରି ସନ୍ୟାସୀ ଆସି ଗଲେ ଦେଖି ଦେଇ କାନ୍ଦିବାରେ ଲାଗୁଥିଲା, ଇଏ ତ ମୋତେ 
ରକ୍ଷା କରି ନାହିଁ। 

ଅଧିକାରୀଙ୍କ ଲକ୍ଷଣ 


ସେହି ସମୟରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ମାନେ କହିଲେ- ହେ ଯୁଧିଷ୍ଠିର, ଏହି ପରାକ୍ଷିତ 
ଆପଣ ମାନଙ୍କ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଏବେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଙ୍କ ଗୁଣ ବଣ୍ତ୍ରନା କରାଯାଇଛି। 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟଃ ସତ୍ୟସଂଧଶ୍ଚ ରାମୋ ଦାଶରଥଧିର୍ଯ୍ୟଥା || ( ୧,୧୨,୧୯) 


କହିଲେ ପ୍ରଜାପାଳନରେ ଇଏ ମହାରାଢ ମନୁଙ୍କ ପରି ହେବେ। ନିଜ ପ୍ରତିଜ୍ଞା 
ପୁର୍ଣ୍ଣ କରିବାରେ ଏବଂ ବ୍ରାହ୍ମଣ ମାନଙ୍କ ରକ୍ଷା କରିବାରେ ଇଏ ସାକ୍ଷାତ ଶ୍ରୀ ରାମଚନ୍ଦଙ୍କ 
॥ ୮୪॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ପରି ହେବେ। ସେହିପରି, ନିଳ ଶରଣାଗତ କୁ ସର୍ବସ୍ଵ ପ୍ରଦାନରେ, ତା ପାଇଁ ନିଜ ପ୍ରାଣ 
ମଧ୍ଯ ତ୍ୟାଗ କରିବାରେ ଇଏ ରାଜା ଶିବିଙ୍କ ପରି ହେବେ | ଶୂର-ବୀରତ୍ବ ରେ, ଯଶ ¬ 
ବିସ୍ତାର ରେ ଦୁଷ୍ଯନ୍ତଂପୁତ୍ର ଭରତଙ୍କ ପରି ହେବେ । ଧନୁର୍ବିଦ୍ୟାରେ ଆପଣଙ୍କ ଭାଇ 
ଅର୍ଜୁନ ଏବଂ ସହସ୍ରବାହୁ ଉଭୟଙ୍କ ସମକକ୍ଷ ଅର୍ଥାତ ତାଙ୍କ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧିକ ହେବେ। 
ଅଗ୍ନି ପରି ଦୁର୍ଵର୍ଷଁ ହେବେ ଯାହାକୁ କେହି ଛୁଇଁ ପାରିବେ ନାହିଁ । ସମୁଦ୍ର ପରି ବିଶାଳ 
ହେବେ ଯାହାକୁ କେହି ପାର କରିପାରିବ ନାହିଁ । ସାହାସରେ ସିଂହ ପରି, କ୍ଷମାରେ 
ପ୍ପଥିବୀ, ସହନଶୀଳତାରେ ପିତୃ ମାନଙ୍କ ପରି ହେବେ। ପ୍ରସନ୍ନତା ରେ ଭଗବାନ 
ମହାଦେବଙ୍କ ପରି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆଶ୍ରୟ ଦେବାରେ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ସମାନ ହେବେ । 
ଉଦାହରଣରେ ରନ୍ତୈଦେବଙ୍କ ପରି, ଭକ୍ତିରେ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ପରି ହେବେ । ଇଏ ଅନେକ 
ପ୍ରକାରର ଅଶ୍ଵମେଧାଦି ଯଜ୍ଞ କରିବେ । ରାଜଷିମାନଙ୍କର ପାଳନ - ପୋଷଣ କରିବେ | 
ଦୁଷ୍ଟ ମାନଙ୍କର ନିଗ୍ରହ କରିବେ ଏବଂ କଳିକୁ ସଂଯମିତ କରିଦେବେ। 


ତାପରେ ଯୁଧିଷ୍ଠିର କହିଲେ ମହାତ୍ମନ୍‌, “ ଆପଣ ତ ସବୁ ଭଲ ଭଲ କଥା ଗୁଡ଼ିକ 
କହିଲେ | ଆଉ କିଛି କଥା ଅଛି କି ?' ଭଭର ମିଳିଲା, ' ଡରିବା ପରି କିଛି ନାହିଁ] ହଁ 
ଏହାକୁ ଏକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ର ଅଭିଶାପ ମିଳିବ ଯେ ତକ୍ଷକ ସର୍ପର ଦଂଶନରେ ତୁମର ମୂତ୍ୟ୍‌ 
ହେବ। କିନ୍ତୁ ସର୍ପଦଂଶନ ରେ ମୃତ୍ୟ ଜାଣିବା ମାତ୍ରକେ ଇଏ ସମସ୍ତ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରି ଗଂଗା କୂଳରେ ଯାଇ ବସି ପଡ଼ିବେ | ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରଷି 
ମହର୍ଷି ମାନେ ସେଠାକୁ ଆସିବେ ଏବଂ ଶୁକଦେବ ମଧ୍ଯ ସେଠାକୁ ଆସି ୟାଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ 
ଦେବେ। ଇଏ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବେ । ଇଏ ତୁମର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ କୂଳର ଉଦ୍ଧାର କଉ୍ଭାଁ ହେବେ । 
ଇଏ ଏହିପରି ମହାନ ଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ ବାଳକ ଅଟେ। ୟାଙ୍କ ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା କରିବା ପାଇଁ 
କୌଣସି କାରଣ ହିଁ ନାହିଁ। ପରୀକ୍ଷିତ ଙ୍କ ବିଷୟରେ ଏହା ଶୁଣି ଯୁଧିଷ୍ଠିର ଙ୍କ ମନ 
ଆନନ୍ଦରେ ଭରିଗଲା। ପ୍ରସନ୍ନ ଚିତ୍ତରେ ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଅନେକ 
ଦାନ ଦେଲେ। ରାଜ ପୁତ୍ର ଙ୍କର ବୟସ ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ତାଙ୍କ ର ପ୍ରେମ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି 
ବଢ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲା। ଯୁଧିଷ୍ଠିର ଶ୍ରୀକ୍ଷ୍ଣଙ୍କ ପରାମର୍ଶ ଅନୁସାରେ ଅନେକ ଯଜ୍ଞ କଲେ। 
ଏହି ପରି ତାଙ୍କ ରାଜ୍ୟ ବଢ଼ି ଚାଲିଲା । 


॥ ୮୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ବିଦୁର ଙ୍କ ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ ଧ୍ଧତରାଷ୍ଟ୍ର ଏବଂ ଗାନ୍ଧାରୀଙ୍କ ବନ-ଗମନ 


.ବେ ଆଗକୁ କଥା ବଢ଼େଇବା ପାଇଁ ବିଦୁର ଙ୍କ ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ଜାଣିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ। ବିଦୁର କିଏ ¢ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର ଙ୍କ ନାମ ତ ସମସ୍ତେ ଶୁଣିଛନ୍ତି । ସେ ବାହାରେ ଏବଂ 
ଭିତରେ ଦୁଇ ଆଡୁ ଅନ୍ଧ ଥିଲେ, କେବଳ ଆଖିରେ ନୁହଁ । ଅଧିକ ମୋହ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଅନ୍ଧ 
କରିଦିଏ। ଧ୍ମତରାଷ୍ଟ୍ର ଙ୍କ ଭାଇ ଥିଲେ ପାଶ୍ଠୁ । ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ଙ୍କ ପୁତ୍ର ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ, ଦୁଃଶାସନ 
ଆଦି କୌରବ ଏବଂ ପାଣ୍ଠୁଙ୍କ ପୁତ୍ର ଯୁଧିଷ୍ଠିରାଦି ପଞ୍ଚ ପାଣ୍ଡବ । ବିଦୁର ରାଜା ଧ୍ଧତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କର 
ସବୁଠାରୁ ଛୋଟ ଭାଇ ଥିଲେ। ସେ ଦାସୀ ପୁତ୍ର ଥିଲେ। ସେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଯମରାଜ ଥିଲେ । 
ଯମରାଜଙ୍କୁ କୌଣସି ଏକ ଅଭିଶାପ ଯୋଗୁଁ ଦାସୀ ପୁତ୍ର ରୂପେ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ 
ପଡ଼ିଥିଲା। ବିଦୁର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଧର୍ମାମ୍ବା ଥିଲେ । ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ ସେ କହିଲେ 
ଯେ ମୋର ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ, କହି ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ରେ ଚାଲିଗଲେ | 
ବିଦୁରଙ୍କ ଧର୍ମାନୁକୂଳ, ନ୍ୟାୟ ସଂଗତ କଥା କେହି ଶୁଣିଲେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେ ତୀର୍ଥ 
ଯାତ୍ରାରେ ଯାଇ ପେଂରି ଆସିଲେ। ରାସ୍ତାରେ ସେ କୌରବ ତଥା ଅନ୍ୟ ମାନଙ୍କ ବିନାଶ 
ର କଥା ଜାଣି ଯାଇଥିଲେ ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଲୀଲା ସଂମ୍ଭରଣ ବିଷୟ ରେ ମଧ୍ଯ ଜାଣି 
ଯାଇଥିଲେ। ସେ ଫେରି ଆସି ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ଏବଂ ଗାନ୍ଧାରୀଙ୍କୁ ଧର୍ମର ଉପଦେଶ ଦେଇ 
ତାଙ୍କୁ ହିମାଳୟକୁ ନେଇଗଲେ । ସେଠାରେ ଉଭୟଙ୍କୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିଲା। ଏହା ପରେ ବିଦୁର 
ଙ୍କ ପ୍ରସଂଗ ଆସେ | ବିଦୁର ମୈତ୍ରେୟ ରଷିଙ୍କୁ ଭେଟିଲେ ଯାହା ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧରେ ବିସ୍ତୃତ 
ରୂପେ କୁହାଯାଇଛି । ତେଣୁ ଆମେ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ବିଷୟକୁ ଆସିବା । 


ଯେତେବେଳେ ଯୁଧିଷ୍ଠିର ଦେଖିଲେ ଯେ ଚାରି ଆଡ଼େ ଭୟଙ୍କର ଉତ୍ପାତ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଗଲାଣି ତାଙ୍କ ମନ ଶଂକିତ ହୋଇ ଉଠିଲା । ସେହି ସମୟରେ ଅର୍ଜୁନ ଦ୍ଵାରିକାରୁ 
ଫେରି ଆସିଲେ। ଯୁଧିଷ୍ଠିର ତାଙ୍କଠାରୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସଂସାର ତ୍ୟାଗ କଥା ଶୁଣିଲେ । ସେ 
କହିଲେ - ଆଉ ଏଠି ରହି କିଛି ଲାଭ ନାହିଁ | ଏଠି କଳିର ପ୍ରଭାବ ବହୁତ ବଢ଼ିଗଲାଣି। 
ତେଣୁ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ସିଂହାସନରେ ବସାଇ ଯୁଧିଷ୍ଠିର ରାଜ୍ୟ ଛାଡ଼ି ଦେଲେ ଓ ତାଙ୍କ ପଛେ 
ପଛେ ଚାରିଭାଇ ଏବଂ ଦ୍ରୌପଦୀ ମଧ୍ଯ ବାହାରିଗଲେ | ସମସ୍ତେ ହିମାଳୟ କୁ ଚାଲିଗଲେ। 
କିନ୍ତୁ ଏମାନେ କଥାର ମୁଖ୍ୟ ପାତ୍ର ନୁହଁନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ମହାଭାରତରେ 
ବିସ୍ତୃତ ରୂପେ କୁହାଯାଇଛି । ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ସୁଚାରୁ ରୂପେ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କରୁଥିଲେ। 
ସେ କଳିର ମଧ୍ଯ ନିଗ୍ରହ କରିଥିଲେ । 


॥ ୮୬॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ଶୋନକ ରଷି ସୂତ ମୁନିଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ କଥା ଆପଣ 
ସଂକ୍ଷେପରେ ନୁହଁ, ବିସ୍ତୃତ ରୂପେ ଶୁଣାନ୍ତୁ। ଏଠାରେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ କଥା ହି ମୁଖ୍ୟ 
ବିଷୟ ଅଟେ । ତେଣୁ ଆମେ ଏବେ ସେ ବିଷୟକୁ ଆସିବା. ମନ ଦେଇ ଶୁଣନ୍ତୁ | ରାଜା 
ପରୀକ୍ଷିତ ଜାଣିଲେ ଯେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯିବା ପରେ କଳିର ରାଜ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ହେବ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗ ର ଜଣେ ଅଧିଷ୍ଠାତା ପୁରୁଷ ଥାଆନ୍ତି । କଳି ଅର୍ଥ କଳହ, ଯୁଦ୍ଧ । ତେଣୁ 
କଳିଯୁଗରେ ବେଶୀ କଳହ ହୁଏ। କଳିଯୁଗ ର ଏହା ମଧ୍ଯ ଅର୍ଥ ଯେ ଏହା ମେଶିନ ବା 
ଯନ୍ତ୍ର ର ଯୁଗ। ମନ୍ତ୍ରର ଯୁଗ ନୁହେଁ। ଏହି ଯୁଗରେ ଲୋକମାନେ ମନ୍ତ୍ର-ତନ୍ତ୍ର କିଛି ଜାଣନ୍ତି 
ନାହି, କଳ-କଳ କରୁଥିବା ଯନ୍ତ୍ର ମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ସବୁ କର୍ମ ହୁଏ। ତେଣୁ ଏହା କଳି- 
କଜିଆ, ଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଯନ୍ତ୍ର ର ଯୁଗ। 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଭାବିଲେ, ଏଠାରେ କଳିର ରାଜ୍ୟ ଚାଲୁଛି, ଏହା ବହୁତ 
ଅଧର୍ମର କଥା। ତାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏହା ଭାବି ସେ ବାହାରିଲେ କାରଣ 
ରାଜାର କର୍ତବ୍ୟ ସେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନ ବୁଲି-ଂବୁଲି ଦେଖିବା ଯେ ତା ରାଜ୍ୟରେ କେହି 
ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ତ ନାହାନ୍ତି ? ପାପ ତ ହେଉ ନାହିଁ ? ରାଜା ଏମିତି କହି ପାରିବେନି ଯେ ମୁଁ ତ 
ଜାଣି ପାରିଲି ନାହିଁ। ରାଜାର କାମ ସବୁ କିଛି ଜାଣିବା। ତେଣୁ ରାଜା ନିଜେ ଗଲେ। 
ମାର୍ଗରେ ସେ ଅନେକ ରାଜ୍ୟ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ। ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ସେ 
ଏକ ବିଚିତ୍ର ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖିଲେ । ଆସନ୍ତୁ ଆମେ ସମସ୍ତେ ସେହି ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖିବା। 


ଧର୍ମ ଓ ପୂଥିବୀ ସଂବାଦ 


ସେ ଗୋଟିଏ ଗାଭ ଏବଂ ଗୋଟିଏ ବଳଦ ଦେଖିଲେ। ଗାଇଟି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖୀ 
ହୋଇ ଠିଆହୋଇ କାନ୍ଦୁଥିଲା । ବଳଦର ତିନୋଟି ଗୋଡ଼ ଭାଙ୍ଗି ଯାଇଥିଲା। ଗୋଟିଏ 
ଗୋଡ଼ ଘୋଷାରି ଘୋଷାରି କୌଣସି ମତେ ସେ ଗାଇ ପାଖକୁ ଗଲା। ତାକୁ ଦେଖି ଗାଇ 
ବେଶୀ ଜୋରରେ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲା। ଏ ଦୁହେଁ କିଏ ? ଗାଭ ପୂଥିବୀ ମାତା ଏବଂ 
ବଳଦ ଧର୍ମ ବା ଧର୍ମର ପ୍ରତୀକ ଅଟେ । ଭଗବାନ ଶିବ ନନ୍ଦୀ ବଳଦ ଉପରେ ବସନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧର୍ମ ଉପରେ ଆରୂଢ଼ ଥାନ୍ତି। ସେହି ବଳଦ ବା ବୂଷଭ ରୂପୀ ଧର୍ମ ପୃଥିବୀ 
ପାଖକୁ ଯାଇ ତାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରୁଛନ୍ତି । କହିଲେ , “ ମାତା ଆପଣ ଦୁଃଖୀ କାହିକି ? 
ମୋର ଗୋଟିଏ ଗୋଡ଼ ଦେଖି ଆପଣ ଦୁଃଖ କରୁଛନ୍ତି କି ସବୁ ସାଧୁମାନେ ଚାଲିଗଲେ 


॥ ୮୭ ।॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


୬୬ 


ଏବଂ ଆପଣଙ୍କୁ ବର୍ତମାନ କେବଳ ଦୁଷ୍ଟମାନେ ହିଁ ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି, ଆଗକୁ ମଧ୍ଯ 
କରିବେ! କିମ୍ବା ଆପଣଙ୍କ ସ୍ଵାମୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଚାଲିଗଲେଣିଥ, ଆପଣ ତାଙ୍କୁ ମନେ ପକାଇ 
କାନ୍ଦୁଛନ୍ତି ? 


ଭଗବାନଙ୍କର ଦୁଇଟି ପନ୍ଜୀ - ଶ୍ରୀଦେବୀ ଏବଂ ଭୂଦେବୀ ଶ୍ରୀଦେବୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ଏବଂ ଭୁଦେବୀ ପୂଥିବୀ ମାତା। ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଏଠାକୁ 
ଆସନ୍ତି। ଏବେ ସେ ଫେରି ଗଲେଣି। ତେଣୁ ବୃଷଭ ପଚାରିଲେ “ ଆପଣ ଧରଣୀ, 
ପ୍ଥିବୀ ମାତା, କୁହନ୍ତୁ କ'ଣ ହୋଇଛି ?”” ସେ କହିଲେ- “ ଭବାନ୍‌ ହି ଧର୍ମ” | ଆପଣତ 
ଧର୍ମ, ଆପଣ ସବୁ କିଛି ଜାଣିଛନ୍ତି । ଆପଣ ସତ କହିଲେ, ସବୁ ସଦ୍ଗୁଣ ର ଘର ଯେଉଁ 
ଭଗବାନ, ଯାହାଙ୍କର ଚରଣ ସ୍ବର୍ଶ ମୋତେ ନିରନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥିଲା ସେ ଏଠାରୁ 
ଚାଲିଗଲେଣି। ତାଙ୍କ ସତି ମୋତେ ବହୁତ ଦୁଃଖ ଦେଉଛି । 


ତେନାହଂ ଗୁଣପାତ୍ରେଣ ଶ୍ରୀନିବାସେନ ସାମ୍ପ୍ରତମ୍‌ | 
ଶୋଚାମି ରହିତଂ ଲୋକଂ ପାପ୍ସନା କଲିନେକ୍ଷିତମ୍‌ | ( ୧.୧୬.୩୦ ) 


ଯେଉଁ ଭଗବାନ ମୋତେ ନିରନ୍ତର ଆନନ୍ଦ ଦେଲେ, ତାଙ୍କର ବିରହ ମୁଁ କେମିତି 
ସହିବି ? ଏହା ସହିତ ଏହା ମଧ୍ଯ ଦେଖି ଯେ ଆପଣ ଏକ ପାଦରେ ଚାଲୁଛନ୍ତି ମୋତେ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖ ହେଉଛି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏପରି ବାଉଁଳାପ ଚାଲୁଥିବା ସମୟରେ 
ଏକ ଶୁଦ୍ର ବ୍ୟକ୍ତି ସେଠି ଆସି ପହଞ୍ଚିଲା। ସେ କେମିତି ଦିଶୁଥିଲା ? ରାଜାଙ୍କ ପରି ମୁକୁଟ 
ଧାରଣ କରିଥିଲା ଏବଂ ହାତରେ ଥିଲା ଏକ ଖଣ୍ଡା। ସେ ସେହି ଗାଇ ଏବଂ ବଳଦ 
ଉଭୟଙ୍କୁ କଷ୍ଟ ଦେବାରେ ଲାଗିଲା । ସେହି ସମୟରେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ 
ଆସି ପହଞ୍ଚିଲେ । ସେ କହିଲେ - ତୁମେ କିଏ ? ତୁମେ କଣ ଜାଣିନକି ପାଣ୍ଡବ ବଂଶର 
ଏକ ବ୍ଯକ୍ତି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏଠାରେ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କରୁଛି ? ତାର ଶାସନ କାଳ ମଧ୍ଯରେ 
ତୁମେ ଏଠାରେ ଅଧର୍ମ କରିବାର ସାହାସ କଲ କେମିତି ? ମୁଁ ତୁମକୁ ଛାଡ଼ିବିନି, 
କାରଣ- 
ଏଷ ରାଜ୍ଞାଂ ପରୋ ଧମୌ ହ୍ୟାର୍ତାନାମାତି ନିଗ୍ରହଃ | ( ୧,୧୭,୧୧) 
ଦୁଃଖୀ ଲୋକମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା, ଦୁଷ୍ଟ ଲୋକ ମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ତ ଦେବା 
ଏହା ହିଁ ରାଜାର କର୍ଭବ୍ୟ। ସ୍ଵୟଂ ଧର୍ମର ପାଳନ କରିବା, ଅନ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଧର୍ମର ପାଳନ 
କରାଇବା, ଏବଂ ଯଦି କେହି ଧର୍ମର ପାଳନ କରୁ ନାହି ତ ତାକୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବା - ଏହା ହିଁ 
॥ ୮୮॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ରାଜାର କରଉ୍ଭବ୍ୟ ଅଟେ। ତା ପରେ ସେ ( ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ) ଧର୍ମଙ୍କୁ ପଚାରୁଛନ୍ତି - 
ଆପଣ କିଏ ? ଆପଣ ଙ୍କୁ କିଏ ଦୁଃଖ ଦେଉଁଛି ? ଆପଣ କାହିକି ଦୁଃଖୀ ? ଏଠାରେ 
ଧର୍ମ ବହୁତ ଭଲ ପ୍ରଶ୍ନ ଟିଏ ପଚାରିଛନ୍ତ ଯାହା ଆମ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ 
ବିଚାରଣୀୟ ଅଟେ । ଧର୍ମ କହିଲେ - ଆପଣ ମୋତେ ପଚାରୁଛନ୍ତି ମୋତେ କିଏ ଦୁଃଖ 
ଦେଲା ? କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ପଚାରୁଛି ଯେ ଆପଣ ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ ଯେ ମୋତେ ଦୁଃଖ 
ଦେବା ବାଲା କିଏ ହୋଇପାରେ ? 


ନ ବୟଂ କ୍ଲେଶବୀଜାନି ୟତଃ ସ୍ୟୁଃ ପୁରୁଷର୍ଷଭ | 
ପୁରୁଷଂ ତଂ ବିଜାନୀମୋ ବାକ୍ୟଭେଦବିମୋହିତାଃ || ( ୧.୧୭.୧୮) 


ଆମେ ସମସ୍ତେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅଜ୍ଞାନୀ ଓ ମୋହିତ ଅଟୁ। ତେଣୁ ଯେଉଁ କାରଣରୁ 
ଆମ ଭିତରକୁ ଦୋଷ ଆସେ, ଦୁଃଖ ହୁଏ ଆମେ ତାକୁ ଜାଣି ପାରୁ ନାହୁଁ | କେହି - 
କେହି କୁହନ୍ତି ଦୈବୀ କାରଣ ରୁ ଦୁଃଖ ଆସେ | କିଏ କୁହେ ନିଜ କର୍ମ ଯୋଗୁଁ ଆସେ, 
କେହି କୁହେ ନିଜ ସ୍ଵଭାବ ଯୋଗୁଁ ଆସେ , କିଏ କୁହେ ଯେ ଏହାର କୌଣସି ତଙ୍କ 
ଦିଆ ଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ, ଆମ ଦୁଃଖ ର କାରଣ କଣ ? ଏହା କୁହା ଯାଇ ପାରିବ ନାହି । 
ଆପଣ ତ ଜଣେ ବୁଵିମାନ ରାଜା, ଆପଣ ହି ବିଚାର କରି କୁହନ୍ତୁ ଯେ, ମୋ ଦୁଃଖ ର 
କାରଣ କଣ ? ଯେତେବେଳେ ସେ ଏହି କଥା କହିଲେ ରାଜା ପରିକ୍ଷିତ ତାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି 
ପାରିଲେ। କହିଲେ, ମୁଁ ବୁଝିଗଲି ଯେ ତୁମେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଧର୍ମ ଅଟ। ତେଣୁ , ତୁମେ 
କାହାର ଚୁଗୁଲି କଲ ନାହି। 


ଧର୍ମ ବ୍ରବୀଷି ଧର୍ମଜ୍ଞ ଧର୍ମୋଃସି ବୃଷରୂପଧକ୍‌ | ( ୧.୭.୨ ୨) 


ଦେଖନ୍ତୁ, ନିଜ ଦୁଃଖ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କାହାରିକୁ ଦୋଷ ଦେବା ମଧ୍ଯ ଅଧର୍ମ ହିଁ 
ଅଟେ। ତେଣୁ, କାହାକୁ ଦୋଷ ଦିଅ ନାହିଁ। ଧର୍ମର ଚାରିଟି ପାଦଂ ତପ, ଶୌଚ- 
ଶୁଦ୍ଧତା, ଦୟା ଏବଂ ସତ୍ଯ। ଏହି ଚାରି ପାଦରେ ଧର୍ମ ଚାଲେ। ତପ ମାନେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ସଂଯମ -ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଜୟ, ମନର ଏକାଗ୍ରତା; ଶୌଚମାନେ ମନ ତଥା ବାହାରର ଶୁଦତା, 
ଦୟା ମାନେ ପ୍ରାଣୀ ମାତ୍ର ପ୍ରତି କଲ୍ୟାଣର ଭାବନା ଏବଂ ସତ୍ୟ; ଏହି ଚାରିଟିର ପାଳନ 
ଯେଉଁ ଠାରେ ହୁଏ ସେଠି ଧର୍ମର ନିଷ୍ଠା ଥାଏ। ଯେଉଁଠି ଏହି ଚାରିଟି ଯାକ ନ ଥାନ୍ତି 
ସେଥି ଧର୍ମ ଆଦି କିଛି ନ ଥାଏ। ଯଦି କେହି କୁହେ ଯେ ମୁଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି କିନ୍ତୁ 


॥ ୮୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କାହାକୁ ମାରିବା ପିଟିବା ରେ ସେ ସଂକୋଚ କରେ ନାହିଁ ତେବେ ସେ ପ୍ରକୃତରେ 
ଧାମିକ ନୁହଁ। 


ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କଳିର ନିଗ୍ରହ 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ କହିଲେ - ଏହି ଶୁଦ୍ର ତୁମକୁ ପୀଡ଼ା ଦେଉଛି, ତେଣୁ ମୁଁ ତାକୁ 
ମାରି ଦେବି। ଏପରି କହି ରାଜା ବେଶଧାରୀ ଶୁଦ୍ରକୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଆଗକୁ ଚାଲିଲେ । 
ସେ ତ କଳି, ତେଣୁ ବଡ଼ ଚତୁର ସାଂଗେ ସାଂଗେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ପାଦ ତଳେ 
ପଡ଼ିଗଲା । କହିଲା -ମହାରାଜ, ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଶରଣାଗତ | ମୁଁ ଦୀନ, ମୋତେ ମାରନ୍ୁ 
ନାହିଁ। ପରୀକ୍ଷିତ କହିଲେ -ଶରଣାଗତ କୁ ନ ମାରିବା ତ ମୋ ଧର୍ମ। କିନ୍ତୁ ତୁମେ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅଧର୍ମ ମାର୍ଗରେ ନେଇ ଯାଉଛ, ତେଣୁ ମୋ ରାଜ୍ୟରେ ରହି ପାରିବ ନାହି, 
ଏଠୁ ବାହାର । ମୁଁ ତୁମକୁ ସୀମା ବାହାରକୁ ପଠଉଛି । କଳି କହିଲା, “ ରାଜନ୍‌, ଆପଣ 
ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର କଥା କହୁଛନ୍ତି ଯେ ରାଜ୍ୟର ସୀମା ବାହାର କୁ ଯାଅ । ଆପଣ ତ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ପୂଥିବୀର ଚକ୍ରବର୍ତୀ ସମ୍ବାଟ | ମୁଁ ଯେଉଁ ଆଡ଼େ ଦେଖୁଛି ଆପଣଙ୍କ ରାଜ୍ୟ ଦେଖାଯାଉଛି । 
ମୁଁ କୁଆଡ଼େ ଯିବି ? ରାଜ୍ୟ ବାହାରକୁ ଯାଇ ପାରିବି ନାହିଁ। ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଆପଣଙ୍କର ଏକ 


ପ୍ରଜା, ମତେ ରହିବା ପାଇଁ କୌଣସି ସ୍ତ୍ରାନ ଦିଅନ୍ତୁ 
କଳିର ପାଞ୍ଚୋଟି ନିବାସ- ସ୍ଫାନ 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ କହିଲେ , “ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ମୁଁ ତୁମକୁ ଚାରୋଟି ସାନ ଦେଉଛି, 
ଦ୍ୟତଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୁଆ, ପାନଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମଦିରା, ସ୍ପରୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାମ ବାସନା, ସୁନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କଂସେଇ ଖାନା । ତୁମେ ଏହି ସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକରେ ରହିବ । ” 


କଳି କହିଲା, “ ଏତିକି ସ୍ଥାନ ମୋ ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହଁ। ଆଉ ଟିକିଏ ଅଧିକା 
ଦିଅନ୍ତୁ ” ପରୀକ୍ଷିତ କହିଲେ ତୁମକୁ ଆଉ ଅଧିକ ଜାଗା ଦରକାର ? ରାଜାଙ୍କ ମନରେ 
ଦୟା ଆସିଲା । ସେ କହିଲେ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ଆଉ ଗୋଟିଏ ସ୍ତ୍ାାନ ନିଅ | ତୁମେ ସୁବକଣ୍ତ ବା 
ସୁନାରେ ବାସ କର, ଧନ ରେ ବାସ କର | ଏବେ ଦେଖିବା ଏହି ପାଞ୍ଚୋଟି ସ୍ତ୍ରାନର ଅର୍ଥ 
କ'ଣ ? ଏଗୁଡ଼ିକ କଳି ଅର୍ଥାତ୍‌ କଳହ ର ନିବାସ ସ୍ଥାନ | କିପରି ? 


ଦ୍ୟତଂ - ଦ୍ୟ୍ତଂ ଅର୍ଥ ଜୁଆ | ଆମେରିକାରେ ଗୋଟିଏ ପୁରା ସହର ଜୁଆ ପାଇଁ 
ତିଆରି ହୋଇଛି । ଲାସ ଭେଗାସ ନାମକ ସେହ ସହରକୁ ଲୋକମାନେ କେବଳ ଜଆ 
ଖେଳିବା ପାଇଁ ଯାଆନ୍ତି । ଜୁଆ ଖେଳା ଯାଉଥିବା ସ୍ଥାନରେ ସତ୍ୟ ତ ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। 


୯୦॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ 


ସେଠାରେ ଅନୂତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସତ୍ୟ, ମିଛ ଥିବ। ମିଛ ପାଇଁ କଳି -କଳିଆ ତ ହେବ ହିଁ 
ହେବ। ଏହିପରି ଏହା କଳିର ନିବାସ ସ୍ଥ୍ରାନ । 


ପାନଂ - ସେହିପରି ମଦ ପିଇଦେଲେ ବ୍ଯକ୍ତି କୁ ନିଶା ହୋଇଯାଏ। ନିଶା 
ହୋଇଗଲେ, ବିବେକ ଥାଏ କି ? ଜୁଆ ସତ୍ୟର ବିନାଶ କରେ ତ ମଦ ବିବେକର | 
ଯିଏ ପାନ କରେ ତା'ର ଅଭିମାନ ହୁଏ, ଯାହା ପାଇଁ ସେ ଧର୍ମର ଅତିକୁମଣ କରେ | 


ସ୍ତ୍ରୀ - ଆଉ ଯେଉଁ ତୃତୀୟ ସ୍ଥାନ “ ସ୍ତ” କୁହାଯାଇଛି ତାର ଅର୍ଥ କାମ ବାସନା, 
ସ୍ତ୍ରୀ କୁ ଦେଖି ପୁରୁଷ ମନରେ ଏବଂ ପୁରୁଷ କୁ ଦେଖି ସ୍ତ୍ରୀ ମନରେ କାମ ବାସନା ଜାଗ୍ରତ 
ହୁଏ। ମନରେ କାମ ବାସନା ପ୍ରବଳ ହେଲେ - “ କାମାତୁରାଣାଂ ନ ଭୟଂ ନ ଲଢା ' 
ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ର ନା କାହା ପ୍ରତି ଭୟ ରହେ ନା ଲଢ୍ଜା ଲାଗେ। କାମବାସନା ଯେ 
କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ତାଠାରୁ ଅଧର୍ମ ର କାମ କରେଇ ନିଏ। କାମବାସନା ଯୋଗୁଁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଅନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । ତେଣୁ ଏଠାରେ ' ସ୍ତ୍ରୀର ଅର୍ଥ ହେଲା କାମବାସନା | କାମ ବାସନା 
ରେ କଳିର ନିବାସ ସ୍ଥାନ ଅଟେ। ସେହି କାମବାସନା ସ୍ତ୍ରୀ ହୃଦୟରେ ଥାଉ ବା ପୁରୁଷ 
ହୃଦୟରେ ଥାଉ । 


ସୂନ - ଅର୍ଥାତ୍‌ କଂସେଇ ଖାନା | କଳିର ଏହି ଚତୁର୍ଥ ସ୍ଥାନଟି ରଜୋ ଗୁଣୀ ସ୍ଥାନ 
ଅଟେ। ରଜୋ ଗୁଣ ବିକ୍ଷେପକାରୀ ଅଟେ। ଦୟା ନାମକ ବସ୍ତୁ ତ ସେଠାରେ ରହି 
ପାରିବ ନାହିଁ । କେବଳ କ୍ଦୁରତା ଏବଂ ହିଂସା ରହିବ। ତେଣୁ ସୂନ ବା କଂସେଇଖାନାର 
ଅର୍ଥ ହିଂସା। 


ସୁବର୍ଣ୍ଣ - ଏହି ଯେଉଁ ପଞ୍ଚମ ସ୍ଥାନଟିର କଥା କୁହାଯାଇଛି -ସୁନା ବା ଧନ ତାର 
ଅର୍ଥ ହେଲା ଶତ୍ରୁତା, ଲୋଭ । ଯେଉଁଠି ଧନ ଏବଂ ଲୋଭ ଥାଏ ସେଠାରେ ଶତ୍ରୁତା 
ଭାବ ରହିବ ହିଁ ରହିବ। 

ଏହି ପରି ଏହି ସବୁ ସ୍ଥାନ କଳିର କାରଣ ହେଇ ଯାଆଅନ୍ତି। ତେଣୁ ସ୍ବାଭାବିକ 
ରୂପେ ଏଗୁଡ଼ିକ କଳିର ନିବାସ ସ୍ଫ୍ରାନ। ଯେଉଁ ମାନେ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ଚାହାଁନ୍ତି ସେମାନେ 
ଏଥିରୁ ଅଲଗା ରହିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ସେମାନଙ୍କ ଅଧୀନରେ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ 
ନୁହେଁ। ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ ରୂପେ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ବିଶେଷ ଭାବରେ ସମାଜ 
ବା ଦେଶର ନେଦୁୂବୃନ୍ଦ ଏଥି ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେବେ। ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଛାଡ଼ନ୍ତୁ । ଯେଉଁମାନେ ଏହି 
ପାଞ୍ଚଟିକୁ ଛାଡ଼ି ଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଅଧୀନରେ ନାହାଁନ୍ତି, କଳି ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ ମଧ୍ଯ କରି 


ପାରେ ନାହିଁ। ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ କଳିଯୁଗ କୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ । କାରଣ ଯଦିଓ କଳିଯୁଗରେ 
॥ ୯୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଅନେକ ଦୋଷ ରହିଛି ତଥାପି ଏଥିରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ମହତ୍ତ୍‌ ପୁର୍ଣ୍ଣ ଗୁଣ ରହିଛି । ଏଠି ଥରେ 
ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ନେଲେ ମୁକ୍ତ ମିଳିଯିବ। ଏହି କଳି ନିଗ୍ରହ ପ୍ରସଙ୍ଗ ପରେ ରାଜା 
ପରିକ୍ଷିତ କଳି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତାଡ଼ିତ ବଳଦ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧର୍ମ ର ତିନୋଟି ଯାକ ପାଦକୁ -ତପ, 
ଶୋଚ ଏବଂ ଦୟା କୁ ଯୋଡ଼ି ଦେଲେ, ଏବଂ ଗାଭ ରୂପୀ ପୁଥିବୀମାତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଆଶ୍ବସ୍ତ 
କଲେ। 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ରଷି ପୁତ୍ରଙ୍କ ଅଭିଶାପ 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଥରେ ଶିକାର କରିବା ପାଇଁ ବାହାରିଲେ ଏବଂ ଜଂଗଲ ରେ 
ଦୂରକୁ ଚାଲିଗଲେ । ଭୋକ - ଶୋଷ ରେ ତ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ସେ ଗୋଟିଏ ଆଶ୍ରମରେ ପହଞ୍ଚିଲେ 
ଯେଉଁଠି ଜଣେ ରଷି ଧ୍ୟାନ-ମଗ୍ନ ଥିଲେ। ଦେଖନ୍ତୁ ଭୋକ - ଶୋଷ ରେ ବ୍ୟାକୁଳ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ବୁଦ୍ଧି ଭ୍ରମିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାର ବୁଦ୍ଧି କାମ କରେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଭୋକ ଲାଗିଲେ 
ସେ ଭାବେ କଣ କରିବ, କାହାକୁ ଖାଇବ, କାହାକୁ ଭାଙ୍ଗିଦେବ କି ମାରିଦେବ | ଭୋକ 
ଲାଗିଲେ ପିଲାମାନେ କେତେ କ୍ରୋଧ କରନ୍ତି ? ଖାଇ ପିଇ ସାରିଲେ ଶାନ୍ତ ହୋଇ 
ଯାଆନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ତା ପୂର୍ବରୁ କେଜାଣି କେଉଁ ରାକ୍ଷସ ର ଅବତାର ନେଇ ଯାଆନ୍ତି । 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଧ୍ୟାନସ୍ଥ ରଷିଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ପିଇବା ପାଇଁ 
ପାଣି ମାଗିଲେ । ସେତେବେଳେ ରଷି ସମାଧିସ୍ଥ୍‌ ଥିଲେ, କିଛି ଶୁଣି ପାରିଲେନି। ତେଣୁ 
ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ କିଛି ଉତ୍ତର ମିଳିଲା ନାହିଁ । ତାଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ତାଙ୍କର ବହୁତ ଅପମାନ 
ହେଲା। ତେଣୁ ରାଜାଙ୍କୁ କ୍ରୋଧ ଆସିଲା। ଭାବିଲେ ଏ ରଷି ତ ବଡ଼ ଅହଂକାରୀ । ମଁ 
ଚକ୍ରବର୍ଭୀ ରାଜା , ଏଠିକି ଆସିଛି ଆଉ ଇଏ ମୋର ସମ୍ମାନ କରୁନାହୀନ୍ତ ? ରାଜାଙ୍କୁ 
ଏତେ ଅଧିକ କ୍ରୋଧ ଆସିଲା ଯେ ସେ ପାଖରେ ପଡ଼ିଥିବା ଗୋଟିଏ ମୃତ ସର୍ପକୁ ନିଜର 
ଶର ସାହାଯ୍ୟରେ ଆଣି ରଷିଙ୍କ ଗଳାରେ ପକେଇ ଦେଲେ। ଦେଖନ୍ତୁ, ପରାକ୍ଷିତଙ୍କ ପରି 
ଉଚ୍ଚ ଚରିତ୍ରବାନ୍‌, ପରମ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ। ଏହାର ଅର୍ଥ କ'ଣ › 
ଯେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସର୍ବଦା ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ । କିଏ କେତେ ମହାନ୍‌ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
କେବେ- କେବେ ତାର ମନ ଏମିତି ଓଲଟିଯାଏ ଯେ ତା ଦ୍ଵାରା ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିକୃଷ୍ଟ କମ 
ହେଇଯାଏ। 

ଏପରି କାମ କରୁଥିବା କିଛି ଲୋଜ ଏପରି ମଧ୍ଯ ଦୁହନ୍ତ ଯେ ରାଜା ପରାକ୍ଷିତ ତ 
ପୁଣି ଏମିତି କାମ କରିଥିଲେ । ମୁଁ କଲି ତ କ'ଣ ହୋଇଗଲା ¢? ନିଜର ତୁଳନା ପରୀକ୍ଷିତ 


॥ ୯୨॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଙ୍କ ସହିତ କେବେହେଲେ କରିବ ନାହିଁ | କାରଣ ପ୍ରଥମେ ଦେଖିବ ଯେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ 
କିପରି ରହୁଥିଲେ ? ଜୀବନରେ କେବଳ ଥରକ ପାଇଁ ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏପରି ଅପରାଧ 
ହୋଇଗଲା। ଆମ ଦ୍ଵାରା ତ ଏପରି ଅପରାଧ ନିରନ୍ତର ହଉଛି । ଆମ ସହିତ ତାଙ୍କର 
ତୁଳନା କେମିତି କରିବା ? ଏଠି କେବଳ ସେହି କଥା ମାତ୍ର କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। ଏହି 
ଘଟଣା ପରର କଥା ଅଧିକ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଟେ । ପ୍ରକୃତରେ ପରୀକ୍ଷିତ ଙ୍କ ପରି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ 
ମନରେ ଏପରି କୌଣସି ଭାବ ଆସିବାର ଅର୍ଥ ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର ହି ସଂକଳ୍ପ ଅଟେ। 
ଯେପରି ଯୁଦ୍ଧ ଭୂମିରେ ଅର୍ଜୁନର ମୋହ ହେଲା ତାହା କଣ ପ୍ରକୃତରେ ଅର୍ଜୁନର ମୋହ 
ଥିଲା ? ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ମୋହିତ କରିଦେଲେ । କାରଣ ଏହି ଭଗବତ୍‌ଗୀତାର ଜ୍ଞାନ 
ସେ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵ କୁ ଦେବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ। ସେଥିପାଇଁ ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିମିଭ ବନେଇଲେ 
ଯେ ତୁମେ ନିମିତ୍ତ ହୁଅ। ଅର୍ଜୁନ ନିଜ ଅଜାଣତରେ ମୋହିତ ହୋଇଗଲେ ପୁଣି 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ମୋହକୁ ଦୂର ମଧ୍ଯ କରିଦେଲେ । ସେହିପରି, ଭଗବାନ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ଅଳ୍ରସମୟ ପାଇଁ ମୋହିତ କରି ଦେଲେ ଏବଂ ଆମକୁ ଏତେ ମହାନ୍‌ ଭାଗବତ 
ଗ୍ରନ୍ଦୁ ଦେଲେ । ଭକ୍ତ ମାନଙ୍କର ମୋହ ମଧ୍ଯ ସଂସାର ପାଇଁ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ । 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ତ ରଷିଙ୍କ ଗଳାରେ ସାପ ପକେଇ ଚାଲିଗଲେ। ତାଙ୍କ ନାମ 
ଶମିକ ରଷି ଏବଂ ତାଙ୍କ ପୁତ୍ରଙ୍କ ନାମ ଶ୍ଦଙ୍ଗୀ। ସେହି ପୁତ୍ର ଯେତେ ବେଳେ ଜାଣିଲେ 
ଯେ ରାଜା ଆସି ତାଙ୍କ ପିତାଙ୍କ ଗଳାରେ ମୂତ ସର୍ପ ପନ୍ଧେଇ ଦେଇଛନ୍ତି ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କୁ 
ଦୁଃଖ ହେଲା , ତାପରେ କ୍ରୋଧ ଆସିଲା। କହିଲେ, କ୍ଷତ୍ରୀୟ ରାଜା ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ରଷିର 
ସେବକ, ଦାସ, ପହରା ଦେବା ବାଲା, ଦ୍ବାରପାଳ ଅଟେ। ସ୍ବାମୀର ଏପରି ଅପମାନ | 
ତୁମେ ମୋ ପିତାଙ୍କ ଗଳାରେ ମୃତ ସର୍ପ ପକେଇ ଦେଲ ତ ଆଜିଠାରୁ ସପ୍ତମ ଦିନ 
ତକ୍ଷକ ନାଗ ଆସି ତୁମକୁ ଦଂଶନ କରିବ ଏବଂ ତୁମର ମୂତ୍ୟ ହେବ । ରଷିପୁତ୍ର ଏପରି 
ଅଭିଶାପ ଦେଲେ ଏବଂ ରଷିଙ୍କ ଗଳାରେ ମୂତ ସର୍ପକୁ ଦେଖି କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ। 
ସେତେବେଳେ ରଷି ଆଖି ଖୋଲିଲେ। 
ଦେଖନ୍ତୁ, ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଙ୍କ କଥା ଶୁଣି ତାଙ୍କ ସମାଧି ଭଙ୍ଗ ହେଲା ନାହି, କିନ୍ତୁ 
ଏବେ ହେଲା, ଏହା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ସଂକଳ୍ପ । ଆଖି ଖୋଲି ଦେଖିଲେ ଯେ ବେକରେ 
ସାପ, ତାକୁ କାଢ଼ି ଦେଲେ ଏବଂ ପୁତ୍ରକୁ କାନ୍ଦିବାର କାରଣ ପଚାରିଲେ | କାହିକି କାନ୍ଦୁଛୁ ? 
କ'ଣ ହେଲା ତୋର ? ସେ ସମସ୍ତ ବୃତାନ୍ତ ଶୁଣେଇ ସାରି କହିଲା ଯେ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ସର୍ପ 
ଦଂଶନ ଦ୍ଵାରା ମୂତ୍ୟ ହେବାର ଅଭିଶାପ ଦେଇଛି। ଦେଖନ୍ତୁ ରଷି କେତେ ମହାନ୍‌ 
॥ ୯୩॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ଥିଲେ। ରଷି କହିଲେ - ପୁତ୍ର ତୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୁଲ କାମ କଲୁ। ରାଜା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଧର୍ମାମ୍ମା 
ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଯୋଗୁଁ କଳି ଏଠି ନିଜର ପ୍ରଭାବ ଦେଖେଇ ପାରୁନି । ତାଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ରାଜ୍ୟ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଠିକ୍‌ ଚାଲୁଛି। ସମସ୍ତେ ଧର୍ମ ପାଳନ କରୁଛନ୍ତି । କଦାଚିତ୍‌ କୌଣସି କାରଣରୁ 
ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ଭୂଲ ହୋଇ ଯାଇଛି, ସେଥିପାଇଁ ତୁ ତାଙ୍କୁ ଏତେ ବଡ଼ ଅଭିଶାପ 
ଦେଇ ଦେଲୁ । କେହି ପାଞ୍ଚ ଟଙ୍କା ଚୋରୀ କଲେ ତାକୁ ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ଫାଶୀ ଦଣ୍ଡ 
ଦିଆଯିବା କ'ଣ ନ୍ୟାୟ ? ଏକ ଛୋଟ ଅପରାଧ ପାଇଁ ଏତେ ବଡ଼ ଦଣ୍ଡ | ତୁମର ଏହା 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅନୁଚିତ କାର୍ଯ୍ୟ। ଏବେ ଅତିକମରେ ରାଜାଙ୍କୁ ସୂଚନା ପଠାଇ ଦିଅ ଯେ ତାଙ୍କୁ 
ଏପରି ଅଭିଶାପ ମିଳିଛି, ତେବେ ଅନ୍ତତଃ ସେ ଯାହା କରିବାକୁ ଚାହିବେ କରିପାରିବେ । 
ଦେଖିଲେ ଶମିକ ରଷିଙ୍କ ସାଧୁତା ! ରାଜା ତାଙ୍କ ବେକରେ ସାପ ପକେଇଲେ । ସେ 
ସେଥିପାଇଁ ଟିକିଏ ବି ଖରାପ ଭାବିଲେନି । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କରି ପୁତ୍ର ଜଣେ ମହାନ୍‌ ରାଜାଙ୍କୁ 
ଅଭିଶାପ ଦେଲେ, ଏହା ତାଙ୍କୁ ଖରାପ ଲାଗିଲା | ଏହାର ଅର୍ଥ ତାଙ୍କ ମନରେ କୌଣସି 


ପ୍ରକାରର ଆସକ୍ତି -ମମତା ନ ଥିଲା। 
ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ପଶ୍ଚାତାପ ଏବଂ ଦଣ୍ଡ - ଯାଚନା 
ଏବେ ପରୀକ୍ଷିତ ଙ୍କ ସ୍ଥିତି କ”ଣ ? ଦେଖିବା | ପରୀକ୍ଷିତ ଘରକୁ ଫେରି ଭୋଜନ 
କରି ସାରିବା ପରେ ତାଙ୍କର ସବୁ ମନେ ପଡ଼ିଲା, କାରଣ ସେ ତ ଧର୍ମାମ୍ବା ଥିଲେ| 
‹ ଅହୋ ମୟା ନୀଚମନାର୍ଯ୍ୟବକୁତଂ” | (୧.୧୯.୧) 


ମୁଁ କେତେ ନୀଚ ସତେ ! ମୋତେ ସମସ୍ତେ ଆର୍ଯ୍ୟ କୁହନ୍ତି, ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ 
କୁହନ୍ତି, ମୁଁ ଜଣେ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ପରି କାମ କଲି | “ ନିରାଗସି ବ୍ରହ୍ମଣି ଗୂଢ଼ ତେଜସି ” 
( ୧.୧୯.୧) | ବହୁ ସ୍ରୂପ ରେ ସୁତ, ନିଷାପ ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣର ମୁଁ ଏପରି ଅପମାନ 
କଲି। ଏହା ତ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଜଘନ୍ଯ ଅପରାଧ । ଏବେ ପରୀକ୍ଷିତ ଙ୍କ ହୃଦୟର ମହାନତା 
ଦେଖ | ସେ ଭାବିଲେ -- 


ତଦସ୍ଥୁ କାମଂ ତ୍ଵଘନିଷ୍ଣପତାୟ ମେ 
ଯଥା ନ କୁର୍ୟାଂ ପୁନରେବମଦ୍ଧା ॥ ( ୧,୧୯., ୨9 ) 


ମୁଁ ପାପ କରିଛି। ମୋତେ ଏପରି ଦଣ୍ତ ମିଳିବା ଉଚିତ ଯାହାଦ୍ଵାରା କି ମୋ 
ପ୍ରବୃଭି ପୁନଃ ପାପରେ କେବେ ମଧ୍ଯ ହେବ ନାହିଁ। ଏପରି ଭାବି ସେ ନିଜ ପାଇଁ ଦଣ୍ଡ ର 


॥ ୯୪॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ 


ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, କେତେ ବଡ଼ କଥା | ଆମେ ତ ଅପରାଧ କରି 
ମଧ୍ଯ ଭାବୁ ଯେ ମୁଁ କିଛି ଭୁଲ କରିନି, ଆଉ ଦଣ୍ଡ ମିଳିଲେ ଭାବୁ ଯେ କାହିକି ମିଳୁଛି। 
ମୁଁ କ'ଣ ଏମିତି ଭୁଲ କଲି କି ? ଆଉ ଏଠି ଦେଖ ଯେ ସେ ଦଣ୍ଡର ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି, 
ଯେପରି ପୁଣି କେବେ କୌଣସି ଭୁଲ କାମ ନ କରେ। ତେଣୁ ଯଦି ଆମେ ଭୁଲ କାମ 
କରିବା ଆଉ କୌଣସି ଦଣ୍ଡ ମିଳିଲା ତ ଆମର ଖୁସୀ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । କେତେ ଲୋକ 
ଟ୍ରେନରେ ବିନା ଟିକଟ ରେ ଯାଆସ କରୁଛନ୍ତି । ମୁଁ ବି ଦିନେ ସେମିତି କରିବି ଭାବି ଯଦି 
ବିନା ଟିକଟରେ ଯାତ୍ରା କଲି ଆଉ ଧରା ପଡ଼ି ଗଲି ତ ଖୁସୀ ହେବା କଥା । କିନ୍ତୁ ଆମେ 
ଭାବୁ ଏତେ ଲୋକ ସବୁଦିନ ଏଇଆ କରୁଛନ୍ତି, ଧରା ପଡ଼ୁ ନାହୀନ୍ତ ଆଉ ମୁଁ ପ୍ରଥମ 
ଥରରେ ଧରା ପଡ଼ି ଗଲି। ଆରେ ! ତୁମ ଉପରେ ଭଗବାନ ପ୍ରସନ୍ନ ଅଛନ୍ତି । ତେଣୁ 
ପ୍ରଥମ ଥର ରୁ ହିଁ ଭୂଲ କାମ କରିବାକୁ ସେ ବାଧା ଦେଲେ । ଏକଥା ଆମେ ଜଲଦି ବୁଝି 
ପାରୁନାହୁଁ | 

ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ସତ କହୁଛି ଯେ ଯେତେବେଳେ ଆମକୁ ଅପରାଧ ର ଦଣ୍ଡ ତୁରନ୍ତ 
ମିଳେ ସେତେବେଳେ ବୁଝିବେ ଯେ ଆମ ଉପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଅତି ପ୍ରସନ୍ନ ଅଛନ୍ତି। 
ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଅପରାଧ କରି ମଧ୍ୟ ଦଣ୍ଡ ନ ପାଉ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ 
ଭଗବାନ ଆମ ଉପରେ ରାଗିଛନ୍ତି। କାରଣ ଯାହା ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ଥାଆନ୍ତି, ତାକୁ 
ଜଲଦି ସୁଧାରି ଦିଅନ୍ତି। ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଏହା ବିଚାର କରିବା ସମୟରେ ସୂଚନା 
ପାଇଲେ ଯେ ରଷିପୁତ୍ର ତାଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଇଛନ୍ତି, ଏବଂ ଅଭିଶାପ ଅନୁସାରେ ସପ୍ତମ 
ଦିନ ତକ୍ଷକ ଆସି ତାଙ୍କୁ ଦଂଶନ କରିବ । ରାଜା ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ ଯେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର 
ମୋ ଉପରେ ଅସୀମ କୃପା ଯେ ମୋତେ ଦଣ୍ଡ ମିଳିଲା। କିନ୍ତୁ ତାହା ବହୁତ କମ୍‌। 
ଅଧିକ ଦଣ୍ଡ ମିଳିବା ଉଚିତ୍‌ । ଦେଖନ୍ତୁ ସେ ଏହା ଭାବିଲେ ନାହିଁ ଯେ ଏହି ଅଭିଶାପର 
ନିବୂଭ୍ିର ଉପାୟ କଣ ? ଅନେକ ଡାକ୍ତର ମାନଙ୍କୁ ଡାକିବି କି? ଯାହା ଦ୍ଵାରା ତକ୍ଷକ 
ଦଂଶନ କଲେ ସେମାନେ ମୋତେ ବିଷ ନଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଇଂଜେକ୍ବନ ଦେବେ - 
ଏପରି କୌଣସି ବିଚାର ତାଙ୍କ ମନକୁ ଆସିଲା ନାହିଁ, ବରଂ ଅଭିଶାପ ର ସୂଚନା ପାଇ 
ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ। “ସ ସାଧୁ ମେନେ” ( ୧. ୯.୪) କହିଲେ ଭଲ କଥା| 


ଦେଖନ୍ତୁ , ଯେ କୌଣସି ଦିନ, ସପମ- ଦିନ, ଆମ ସମସ ଙ୍କୁ ମଧ ମୃତ୍ୟ ରୂପୀ 
ସର୍ପର -କାଳସର୍ପର ଦଂଶନ ହେବ। ତେଣୁ ତା ପୁର୍ବରୁ ଆମର ତକତ୍କ୍ଵକୁ ଜାଣିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ। ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ କ'ଣ କଲେ ? ଅଭିଶାପ କଥା ଜଣା ପଡ଼ିବା ମାତ୍ରେ ସେ 


| ୯୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନିଜର ଚାରିପୁତ୍ର ଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ପୁତ୍ର ଜନ୍ମେଜୟଙ୍କୁ , ଯିଏ ଇରାବତୀ ନାମକ 
ପନ୍ନୀଙ୍କ ର ପୁତ୍ର ଥିଲେ, ରାଜ୍ୟ ଦେଇ ଦେଲେ ଏବଂ ବିରକ୍ତ ହେଇଗଲେ), କ୍ଷଣ 
ମାତ୍ରକେ ସବୁ କିଛି ତ୍ୟାଗ କଲେ। ଯଦି କେହି ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ସମାନ ହେବାକୁ ଚାହିଁବ 
ତେବେ ଏହି ସବୁ ରେ ମଧ୍ଯ ସମାନ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଆମେ ତ କେବଳ ଅପରାଧ 
କରିବାରେ ସମାନ ହେଉଛୁ । ସେ ଜୀବନରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଥର ମାତ୍ର ଅପରାଧ 
କଲେ କିନ୍ତୁ ଆମେ ତ ନିରନ୍ତର କରିଚାଲିଛୁ। 


ପରୀକ୍ଷିତ ଙ୍କ ବିରକ୍ତି ଏବଂ ଶୁକଦେବଙ୍କ ଆଗମନ 


ଅପରାଧର ଦଣ୍ଡ ମିଳିଛି ଜାଣି ସେ ଅତି ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ। ସବୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଗଙ୍ଗା 
କୂଳରେ ଆସି ବସିଲେ। କହିଲେ ଏବେତ ମୂତ୍ୟ ଆସିବ | ଗଙ୍ଗା କୂଳରେ ବସି ଭଗବାନଙ୍କ 
ନାମ ସ୍କରଣ କରି ଦେହ ତ୍ୟାଗ କରି ଦେବି | ଅତି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ 
ଙ୍କ ଏହି ନିଶ୍ଚୟ ଶୁଣିବା ମାତ୍ରେ ସମସ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହାପୁରୁଷ, ରଷିଗଣ ନିଜ ନିଜର ଶିଷ୍ୟ 
ସହିତ ସେଠି ଆସି ପହଞ୍ଚିଗଲେ। କହିଲେ ଦେଖି, ପରୀକ୍ଷିତ ଙ୍କ ଭାଗ୍ୟ କେମିତି 
ହୋଇଥିବ । ସେହି ରଷି ମାନେ କିଏ ୮ ତାଙ୍କ ନାମ ଶୁଣନ୍ତୁ - ଅତ୍ରି, ବଶିଷ୍ଠ, ଚ୍ୟବନ, 
ଶରଦ୍ଵାନ୍‌, ଅରିଷ୍ଠନେମି, ଭୂଗୁ, ଅଂଗିରା, ପରାଶର, ଗାଧିସୁତ ବିଶ୍ବାମିତ୍ର, ପରଶୁରାମ, 
ଉତଥ୍ୟ, ଇନ୍ଦ୍ରପ୍ରମଦ, ଇଧ୍‌୍ମବାହୁ, ମେଧାତିଥି, ଦେବଲ, ଆଷିିଷେଣ, ଭାରଦ୍ଵାଜ, 
ଗୌତମ, ପିପ୍ପଲାଦ, ମୈତ୍ରେୟ, ଞ୍ଯେର୍ବ) କବଷ, ଅଗସ୍ତ୍ୟ ଭଗବାନ ବ୍ୟାସ ଏବଂ 
ନାରଦ । କହିଲେ ଆମେ ଏହାଙ୍କ ମୂତ୍ୟ ଦେଖିବୁ । ପରୀକ୍ଷିତ ସତ୍ସଂଗ ପାଇଁ ବସିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ସମସ୍ତେ ସତ୍‌ସଂଗ କରେଇବା ପାଇଁ ପହଞ୍ଚିଛନ୍ତି । ଦେଖନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର କିପରି 
ସଂକଳ୍ପ ? ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ପରି ମରଣତ କାହାରି ହେଇନି । 


ଏତେ ରଷି ମୁନି ତାଙ୍କୁ ଆଶିବାଦ ଦେବା ପାଇଁ ସ୍ଵୟଂ ସେଠାକୁ ଆସିଗଲେ। ମୃତ୍ୟ 
ହେବ ତ ପରୀକ୍ଷିତ ଙ୍କ ପରି ? ନ ହେଲେ କି ମୂତ୍ୟ। ଏତେ ରଷି ମାନଙ୍କୁ ଦେଖି ରାଜା 
ବୁଝିପାରିଲେ ନାହିଁ ଯେ ଏମାନେ ମୋ ଉପରେ ଏତେ କୃପା ବର୍ଷା କରୁଛନ୍ତି କାହିଁକି ? ମୁଁ 
ତ ଏତେ ନୀଚ କର୍ମ କରିଛି? ଦେଖନ୍ତୁ ରାଜା ନିଜର ଶ୍ରେଷ୍ଠ କମ୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ମନେ ପକାଇ 
ପାଲେ ନାହିଁ, ଗୋଟିଏ ନୀଚ କର୍ମ କରିଥିଲେ ଯେ ତାହାହିଁ ମନେ ରହିଲା। ରାଜା 
ପରୀକ୍ଷିତ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କଲେ। ସେମାନଙ୍କର ପୁଜା କଲେ। 


।୯୬॥ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ 
ପୁଣି କହିଲେ - 
ଅହୋ ବୟଂ ଧନ୍ୟତମା ନୃପାଣାଂ 
ମହତ୍ତମାନୁଗ୍ରହଣୀୟଶୀଲାଃ । 
ରାଜ୍ଞା କୁଳଂ ବ୍ରାହ୍ମଣପାଦଶୌଚାଦ୍‌ 
ଦୁରାଦ୍‌ ବିସୂଷ୍ଟଂ ବତ ଗର୍ହ୍ୟକର୍ମ ॥ ( ୧.୬.୧୩) 
ସବୁ ରାଜା ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ସବୁଠାରୁ ଭାଗ୍ୟବାନ ! ଧନ୍ଯଭାଗ କାରଣ 
ଆପଣମାନଙ୍କ ପରି ମହାପୁରୁଷ ମାନେ ସ୍ଵୟଂ ଏଠାରେ ଆସି ପହଞ୍ଚିଛନ୍ତି। ସେ ବି ମୋ 
ପରି ବ୍ୟକ୍ତି ଉପରେ କୃପା କରିବା ପାଇଁ ଯିଏ ଏପରି ଏକ ନୀଚ କର୍ମ କରି ସାରିଛି । 
ପୁଣି କହିଲେ - ମୋର ଆଉକିଛି ଚିନ୍ତା ନାହି | ‹ ଗାୟତ ବିଷୁଗାଥା' ( ୧.୧୬. ୧୫ ) | 
ସାପ ଆସିବ, ଆଉ କାମୁଡ଼ିବ, ଦଂଶନ କରିବ ତ, କରୁ| ଏବେ ଆପଣ ଭଗବାନଙ୍କ 
ମହିମା ଗାନ କରନ୍ତୁ, ମତେ ତାଙ୍କର କଥା ଶୁଣାନ୍ତୁ । ମୁଁ ଅନ୍ୟ କିଛି ଶୁଣିବାକୁ ଚାହୁଁନି । 
ସର୍ବେ ବୟଂ ତାବଦିହାସ୍ପହେଏଦ୍ଯ 
କଲେବରଂ ୟାବଦସୌ ବିହାୟ। 
ଲୋକଂ ପରଂ ବିରଜସ୍କଂ ବିଶୋକଂ 
ୟାସ୍ୟତ୍ୟୟଂ ଭାଗବତ ପ୍ରଧାନଃ ॥ (୧.୧୯.୨୧) 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର ନିଶ୍ଚୟ ଶୁଣି ସମସ୍ତ ରଷି ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । କହିଲେ, 
ଏ ଭାଗବତ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଭକ୍ତ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଖ୍ଯ, ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି 
ତକ୍ଷକ ନ ଆସିଛି, ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାଙ୍କୁ ଅମରଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇଛି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆମେ ଏଠି ବସି ରହିବୁ । ଦେଖନ୍ତୁ କେତେ କୂପା ! ଏତିକି କହି ସମସ୍ତେ ବସି ପଡ଼ିଲେ। 
ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ କହିଲେ, “ କୃପା ପୁର୍ବକ ଆପଣମାନେ ମତେ କୁହନ୍ତୁ ଯେ ନିଜର 
କଲ୍ୟାଣ ଚାହୁଁଥିବା ମନୁଷ୍ୟ ବିଶେଷତଃ ମରଣାସନ୍ଜ ମନୁଷ୍ଯ କୁ ନିଜର ତନ-ମନ 
ଦ୍ଵାରା କେଉଁ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ୍‌ /। ଆଉ ସେତେବେଳେ କ'ଣ ହେଲା ? 


॥ ୯୭॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 
ତତ୍ରାଭବଦ୍ଭଗବାନ୍‌ ବ୍ୟାସପୁତ୍ରୋ 


ୟଦୂଚ୍ଛୟା ଗାମଟମାନୋଃନପେକ୍ଷଃ | 
ଅଲକ୍ଷଲିଂଗୋ ନିଜଲାଭତୁଷ୍ଟୋ 


ବୂୃତଶ୍ଚ ବାଲୈରବଧୂତବେଷଃ ॥ (୧.୧୯.୨୫) 


ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ବେଦବ୍ୟାସଙ୍କ ପୁତ୍ର ଶୁକଦେବ, ଯିଏ ଅବଧୂତ ବେଶ 
ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି- କୌଣସି ବସ୍ତ୍ର ପିନ୍ଧି ନାହାଁନ୍ତି ଯାହାଙ୍କ ଆୟୁ ଷୋହଳ ବର୍ଷ, 
“ ଅଲକ୍ଷଲିଂଗୋ” ଯାହାଙ୍କ ପାଖେ ବର୍ଣ୍ରାଶ୍ରମର କୌଣସି ଚିହ୍ନ ନାହିଁ, ତେଣୁ ଯାହାଙ୍କୁ 
ଚିହ୍ନିବା କଷ୍ଟକର, “ ନିଜ ଲାଭ ତୁଷ୍ଟଃ' ଯିଏ ନିଜ ସ୍ଵରୂପ ରେ ସ୍ଥିତ, ଆତ୍ମ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ, ସେ 
ବୁଲୁବୁଲୁ ସେଠି ଆସି ପହଞ୍ଚି ଗଲେ । ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ପଠେଇଲେ କି ଯାଅ, ପରୀକ୍ଷିତ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଯୋଗ୍ୟ ଏବଂ ବିରକ୍ତ, ତାଂକୁ ସେତିକି ଯୋଗ୍ଯ ଗୁରୁ ଦରକାର । “ ଦଦାମି 
ବୁଦ୍ଧିୟୋଗଂ ତଂ ୟେନ ମାମୁପୟାନ୍ତି ତେ' | ( ଭ.ଗୀତା ୧୦. ୧୦ ) | ଗୀତାରେ 
ଭଗବାନ କହିଲେ, ଯିଏ ମୋ ପାଖରେ ମନ ଲଗେଇ ସାରିଛି ତାକୁ ମୁଁ ବୁବ୍ିଯୋଗ 
ପ୍ରଦାନ କରେ । ଏଠାକୁ ଶୁକଦେବଙ୍କୁ ପଠାଇଲେ। ଶୁକଦେବଙ୍କ ଭିତରେ ଏତେ ଆକର୍ଷଣ 
ଥିଲା ଯେ ଅନେକ ଛୋଟପିଲା ଯେଉଁ ମାନେ ତାଙ୍କୁ ଜାଣି ମଧ୍ଯ ନଥିଲେ, ତାଙ୍କୁ ଘେରିକରି 
ଠିଆ ହୋଇଥିଲେ। ଶୁକଦେବ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଥିଲେ। ତାଙ୍କର ବଣ୍ଣ୍ର ନୀଳ ଏବଂ 
ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଅଂଗ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁଦୂଢ଼ ଏବଂ ସୁନ୍ଦର ଥିଲା। ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପରି 
ତାଙ୍କର କାନ୍ତି ଥିଲା। ଶରୀର ରେ ଧୁଳି ଲାଗିଥିଲା। ନଗ୍ନ ଅବସ୍ଥା ରେ ଥିଲେ। କିନ୍ତୁ 
ତାଙ୍କର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଏପରି ଥିଲା ଯେ, ପିଲାମାନେ, ନବଯୁବତୀ ଏବଂ ସ୍କୀୀ ମାନେ ସ୍ଵତଃ 
ପଛେ ପଛେ ଚାଲିବାକୁ ଲାଗିଲେ । । ସେମାନେ ଜାଣିପାରିଲେ ନାହିଁ ଯେ କୁଆଡ଼େ 
ଯାଉଛନ୍ତି । ଶୁକଦେବ ସଭାରେ ପହଞ୍ଚିବା ମାତ୍ରକେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ଘଟଣା ଘଟିଲା। 
ଶୁକଦେବ ସଭାରେ ପହଞ୍ଚିବା ସଂଗେ ସଂଗେ - 


ପ୍ରତ୍ୟତ୍‌ଥିତାସ୍ତେ ମୁନୟଃ ସ୍ଵାସନେଭ୍ୟ- 
ସ୍ତଲ୍ଲୃକ୍ଷଣଜ୍ଞା ଅପି ଗୁଢ଼ବର୍ଚସମ୍‌ ॥ (୧,୧୯,୨୮) 
ସେଠାରେ ଉପସ୍ଥିତ ସମସ୍ତ ରଷି -ମୁନି ମାନେ ଏବଂ ସ୍ବୟଂ ଶୁକଦେବ ଙ୍କ ପିତା 
( ଯିଏ ସେହି ସଭାରେ ଥିଲେ) ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆଦରର ସହିତ ନିଜ- ନିଜ ସ୍ତ୍ରାନ ରୁ ଉଠି 
ଠିଆ ହୋଇଗଲେ । ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିଥିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ମହିମା ଜାଣିଥିଲେ। 
। ୯୮॥ 


ପଥମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ଦେଖନ୍ତୁ ଭାଗବତ ର ଅନେଳ ନଲ୍ଗା ଅଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଶ୍ଵରକଦେବଙ୍କ ପରି କେହି 
ନୁହଁନି। ସେହିପରି ଶୋତା ମଧ୍ଯ ଅନେକ କିନ୍ତୁ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ପରି କେହି ନୁହଁନ୍ତ । କାରଣ 
ଭଭୟ ଏପରି ବକ୍ତା ଏବଂ ଶ୍ରୋତା ଯେ ଯିଏ ଏହାକୁ ଶୁଣିଲେ ଓ କହିଲେ କେବଳ 
ପ୍ରେମ ଯୋଗୁଁ। ଉଭୟଙ୍କର କଥା ଶୁଣିବା ଏବଂ କହିବାର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ 
ଥିଲା। ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ଯେତେବେଳେ ନାରାୟଣ ଙ୍କ ଠାରୁ କଥା ଶୁଣିଲେ ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ସୃଷ୍ଟି 
ରଚନା ରେ ଲାଗିଗଲେ। ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ଯେତେବେଳେ ନାରଦଙ୍କୁ କଥା ଶୁଣାଇଲେ, 
ତାପରଠାରୁ ନାରଦ ପ୍ରଚାର କାର୍ଯ୍ୟ କରି ବୁଲୁଛନ୍ତି। ହେଉ ପଛେ ସମାଜ ସେବା କାର୍ଯ୍ୟ । 
ନାରଦ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କୁ ସେହି କଥା ଶୁଣାଇବାରୁ ସେ ମଧ୍ଯ ଲୋକ କଲ୍ୟାଣ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଲାଗିଗଲେ। ଏଠାରେ ଶୁକଦେବ ଏବଂ ପରୀକ୍ଷିତ ଏହି ଦୁଇ ଜଣ ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତି 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର କେବଳ କଥା ଶୁଣିବା ଏବଂ ଶୁଣେଇବା ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କିଛି ପ୍ରୟୋଜନ 
ନାହିଁ। କେବଳ ପ୍ରେମ ହିଁ ପ୍ରେମ । ଶୁକଦେବଙ୍କୁ ଦେଖି ପରୀକ୍ଷିତ ବୁଝିପାରିଲେ ନାହିଁ 
ଯେ ଆଜି କଣ ହୋଇଛି ? 


ଏବେ କହିଲେ ଦେଖି ସେଇଟା ଅଭିଶାପ ଥିଲା ନା ବରଦାନ ? ଯଦି ଆମେ 
ନିଜ ଜୀବନର ସବୁ ପରିସ୍ଥିତି ଗୁଡ଼ିକୁ କ୍ଯାନପୁର୍ବକ ଦେଖିବା ତେବେ ଜାଣିବା ଯେ 
ବର୍ତମାନ ଯାହାକୁ ଆମେ ଅଭିଶାପ ବୋଲି ଭାବୁଛୁ, ଆଗକୁ ତାହା ବରଦାନ ସିଦ୍ଧ 
ହୋଇଥାଏ। ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ସ୍ଥାନରେ ଆଉ କେହି ଥିଲେ କାନ୍ଦିବା ଆରମ୍ଭ କରିଦିଅନ୍ତାଣି 
ଯେ ମୋତେ ସାପ କାମୁଡ଼ିଦବ। ଏମିତି କାନ୍ଦି ଥାଆନ୍ତା ଯେ ତକ୍ଷକ କାମୁଡ଼ିବା ଆଗରୁ 
ତୃତୀୟ ବା ଚତୁର୍ଥ ଦିନ ସେ ନିଜେ ନିଜେ ମରି ଯାଇଥାଆନ୍ତା। ଅନ୍ୟର ମରଣ ଦେଖି 
ବି ଲୋକମାନେ କାନ୍ଦନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ତୁମର ବି ତ ମରଣ ହେବ। ତା ବିଷୟରେ ତ ଟିକିଏ 
ଭାବ । ମରିବା ଆଗରୁ କ'ଣ କରିବ ଏହା ମଧ୍ଯ ଭାବ । 


ଅହୋ ଅଦ୍ୟ ବୟଂ ବ୍ରହ୍ମନ୍‌ ସସ୍ଵେବ୍ୟାଃ କ୍ଷତ୍ରବନ୍ଧବଃ । 
କୃପୟାତିଥିରୂପେଣ ଭବଦ୍‌ଭିସ୍ତୀର୍ଥକାଃ କୃତାଃ ॥ (୧,୧୯.୩୨) 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ କହିଲେ - ଆପଣ ତ ସମସ୍ତ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ର ମାନଙ୍କୁ ତୀର୍ଥତା 
ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। ଆପଣ ନିଜେ ମୋ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚିଛନ୍ତି, ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ 
କରୁଛି। ଏପରି କହି ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଶୁକଦେବଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କଲେ, ତାଙ୍କର ପୂଜା 


କଲେ। 
|॥ ୯୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 
ତାପରେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଲେ - 


ଅତଃ ପୂଚ୍ଛାମି ସଂସଦ୍ଧି ୟୋଗିନାଂ ପରମଂ ଗୁରୁମ୍‌ । 

ପୁରୁଷସ୍ୟେହ ଯକ୍ଵନାର୍ୟଂ ମ୍ରିୟମାଣସ୍ୟ ସର୍ବଥା ॥ ( ୧.୧୯.୩୭) 
ୟଜ୍ଛ୍ରୋତବ୍ୟମଥୋ ଜପ୍ୟଂ ୟତ୍‌ କର୍ତବ୍ଯଂ ନୂଭିଃ ପ୍ରଭୋ । 
ସ୍ପର୍ତବ୍ୟଂ ଭଜନୀୟଂ ବା ବୁହି ୟଦ୍ଵା ବିପର୍ୟୟମ୍‌ ॥ ( ୧.୧୬.୩୮) 


ମହାତ୍ମନ୍‌, ମୋ ମନରେ ଏହି ଗୋଟିଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଅଛି । “ ପୁରୁଷସ୍ୟ ମିୟମାଣସ୍ୟ 
ୟକ୍କାର୍ୟ ?”” ମରଣାସନ୍ନ ପୁରୁଷର କର୍ଭବ୍ୟ କଣ ? ଆପଣ ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ । ସାଂସାରିକ 
ବୁଦ୍ଧି ସମ୍ପନ୍ନ ଲୋକ ମାନେ ତ କହିବେ ଯେ ତୁମେ ଉଇଲ ଲେଖ, କେତେକ ତ ମରିବା 
ପାଇଁ ରାଜି ହିଁ ହେବେନାହିଁ। ମରିବା ସମୟ ଆସିଗଲେ ମଧ୍ଯ ଭାବିବେ ଯେ ଆଉ 
କୌଣସି ଡାକ୍ତରକୁ ଦେଖେଇଥିଲେ ଭଲ ହୋଇଥାଆନ୍ତା। କେତେ କଥା ଭାବିବେ । 
କେତେ ଦୁଃଖର କଥା। “ୟଦ୍ଯପି ଲୋକେ ମରଣଂ ଶରଣଂ ” ( ଭଜଗୋବିନ୍ଦମ୍‌- 
୨୮) ମରଣ କୁ ଦେଖନ୍ତି, ତଥାପି ତାଙ୍କ ମନରେ କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେନାହି । 


କୌଣସି ଏକ ସତ୍‌ ସଙ୍ଗରେ କେହି ଜଣେ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରିଥିଲେ ଯେ ଆମ ଜନ୍ମର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କ”ଣ ? ମୁଁ କହିଥିଲି ଯେ - ଭଲଭାବରେ ମରିବା, ଏହାହିଁ ଆମ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଅଟେ। ଦେଖନ୍ତୁ “ଅନ୍ତେ ନାରାୟଣ ସ୍ମୃତିଃ' | ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ମରଣ କରୁ କରୁ ମରିବା । 
ଦେଖ, ବ୍ୟକ୍ତି ମରିବା ବେଳେ କେମିତି ମଲା, ଏହା ହିଁ ସିଦ୍ଧ କରିବ ଯେ ତାର ସମ୍ପର୍ଣ 
ଜୀବନ କିପରି ଥିଲା। କେମିତି ମରିବା ଉଚିତ୍‌, ଏହା ମଧ୍ୟ ଶିଖିବା କଥା। ଭଗବତ୍‌ 
ଗୀତା ଶିଖାଏ ଯେ କିପରି ବଞ୍ଚିବା ଏବଂ ଭାଗବତ ଶିଖାଏ ଯେ କିପରି ମରିବା ଉଚିତ୍‌। 
କିନ୍ତୁ ଭାବିବେନି ଯେ ଦୁଇଟି ଯାକ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଲଗା ଅଲଗା କଥା କହୁଛନ୍ତ। କାରଣ ଯିଏ 
ବଞ୍ଚିବା ଜାଣେ, ସେହି ମରିଜାଣେ | ଉଭୟ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ କେବଳ ଏତିକି ଯେ 
ଗୋଟିକରେ ବଞ୍ଚିବାର କଳାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟତା ଅଛି ଏବଂ ଅନ୍ୟଟିରେ ମରିବା କଳାର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟତା ଅଛି । କର୍ମ କରି ବଞ୍ଚିବାର ଉପଦେଶ ତ ଉପନିଷଦ୍‌ ରେ ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଇଛି। 
“ କୁର୍ବନ୍ନେବେହ କର୍ମାଣି ଜିଜୀବିଷେଚ୍ଛତଗନ୍‌ ସମାଃ' ( ଇଶୋ ଭପ- 9 ) କିନ୍ତୁ କମ 
କିପରି କରିବା । 


॥ ୧୦୦ | 


ପ୍ରଥମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


“ ମାମନୁସ୍ମର ୟୁଧ୍ଯ ଚ” ( ଭ.ଗୀତା ୮.୭) | 
ଗୀତା ରେ ଭଗବାନ କହିଲେ - 


ମୋତେ ସ୍କରଣ କରି ମରିଯାଅ। ଉପରୁ ଦେଖୂଲେ ଜଣାପଡୁଛି ଯେ ଜଣେ 
ବଞ୍ଚୁବା ଶିଖଉଛି ତ ଆଉ ଜଣେ ମରିବା- କିନ୍ତୁ ଉଭୟେ ସମାନ | 


ଏଠାରେ ପରୀକ୍ଷିତ କହିଲେ - ଆପଣ କୁହନ୍ତୁ ମରଣାସନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତି କିପରି ମରିବା 
ଉଚିତ୍‌ ? ତାର କର୍ତବ୍ୟ କ'ଣ ? ତାକୁ କଣ କରିବା ଦରକାର ? କଣ ଶୁଣିବା ଉଚିତ୍‌ ? 
କାହାର ଜପ କରିବ ? କାହାର ଭଜନ କରିବ ? 


ନୂନଂ ଭଗବତୋ ବ୍ରହ୍ମନ୍‌ ଗୂହେଷୁ ଗୂହମେଧିନାମ୍‌ | 
ନ ଲକ୍ଷ୍ୟତେ ହ୍ୟବସ୍ଫାନମପି ଗୋଦୋହନମ୍‌ କ୍ଵଚିତ୍‌ | 


ଭଗବାନ୍‌! ଗାଇ ଦୁହିବାରେ ଯେତିକି ସମୟ ଲାଗେ ସେତିକି ସମୟ ମଧ୍ଯ 
ଆପଣ କୌଣସି ସ୍ତ୍ରାନରେ ରହନ୍ତି ନାହି। ଆପଣ ଅତ୍ୟନ୍ତ କୃପା ପୂର୍ବକ ଏଠାକୁ ଆସିଛନ୍ତି, 
କେଜାଣି କେତେ ସମୟ ରହିବେ । ଯେତିକି ସମୟ ଆପଣ ରହିବେ ସେତିକି ସମୟ 
ମଧ୍ଯରେ ମୋତେ ସବୁକିଛି କହି ଦିଅନ୍ତୁ। କିନ୍ତୁ ଶୁକଦେବ ଏତେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଗଲେ 
ଯେ ଚକା ପକାଇ ବସି ପଡ଼ିଲେ। କହିଲେ ମୁଁ ଏଠାରୁ କୁଆଡ଼େ ଯାଉନି । ପରୀକ୍ଷିତ ଙ୍କ 
ଉପରେ ସେ ଏତେ ମୁଗ୍ଧ ହୋଇଗଲେ। ପ୍ରକୃତରେ ଯଦି ଗୁରୁଙ୍କୁ କେବଳ ଜଣେ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏପରି ଏକ ଶିଷ୍ୟ ମିଳିଯାଏ ତେବେ ସେ ଗୁରୁ କିପରି ଅନୁଭବ କରିବେ 
ସେ ଗୁରୁ ହିଁ ଜାଣନ୍ତି, ଏବଂ ଶିଷ୍ୟକୁ ଯଦି ଏହି ପରି ଜଣେ ଗୁରୁ ମିଳନ୍ତି ତେବେ ସେ 
କିପରି ଅନୁଭବ କରିବେ କେବଳ ସେ ଜାଣେ। 


ଏହି ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ ହେଲା “ ଅଧିକାରୀ ସ୍କନ୍ଧଂ । ଏଠାରେ ଶ୍ରୋତାଏବଂ ବକ୍ତା 
ଉଭୟଙ୍କର ଅଧିକାର ଦର୍ଶା ଯାଇଛି । ଶ୍ରୋତା ବକ୍ତା ଉଭୟେ ଅଧିକାରୀ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । 
ତେଣୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ମନରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ନାହିଁ, ବିଷୟ ରୁ 
ବୈରାଗ୍ୟ ନାହିଁ, ଭଗବତ୍‌ କଥା ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ନାହିଁ , ସେହି ବ୍ୟକି ର କଥା କହିବାର 
ଅଧିକାର ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। ଆମ ଆଲୋଚନା କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ହେଲା ଯେ ଏପରି ଭକ୍ତି 
ମନକୁ ଆସିଯାଉ । ଆଲୋଚନା କରୁକରୁ ମନରେ ଭକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଆସୁ ଏହି ଭାବନା ରଖି 


॥ ୧୦୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆଲୋଚନା କରିବାଏବଂ ଶୁଣିବା ଆବଶ୍ୟକ । ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଡରୁଥିଲେ ଯେ ଶୁକଦେବ 
ସାଂଗେ ସାଂଗେ ଯେପରି ଚାଲି ନଯାଆନ୍ତୁ | 


କିନ୍ତୁ - 
ଏବମାଭାଷିତଃ ପୃଷ୍ଟଃ ସ ରାଞ୍ଚା ଶ୍ଳକ୍ଷ୍ଣୟା ଗିରା । 
ପ୍ରତ୍ୟଭାଷତ ଧର୍ମଜ୍ଞୋ ଭଗବାନ୍‌ ବାଦରାୟଣିଃ ॥ ( ୧.୧୬.୪୦) 


ଶୁକଦେବଃ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । ପ୍ରସନ୍ନତା ପୂର୍ବକ ସେ 
କହିବା ଆରମ୍ଭ କଲେ। ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର କଥା କହିଲେ। ଏଇଣଠୁ ଦ୍ଵିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା। 


॥ ୧୦୨ ॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତରେ ବାରଟି ସ୍କନ୍ଧ ଅଛି । ଇଂରାଜୀ ରେ ସ୍କନ୍ଧକୁ କାଣ୍ଟୋ କୁହାଯାଏ | 
ଏହି ସ୍କନ୍ଧ ଗୁଡ଼ିକରେ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ସଂଖ୍ୟାର ଅଧ୍ୟାୟ ଅଛି । ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଦର ନାମ ଅଧିକାରୀ 
ସ୍କନ୍ଧ । ଆମେ ସେଥିରେ ଶ୍ରୋତା ଏବଂ ବକ୍ତା ଉଭୟଙ୍କର ଅଧିକାର ଦେଖିଲେ । ପରୀକ୍ଷିତ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶ୍ରୋତା ଏବଂ ଶୁକଦେବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବକ୍ତା। ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଦର ଶେଷରେ ପରୀକ୍ଷିତ ପ୍ରଶ୍ନ 
ପଚାରିଲେ ଯେ ' ମ୍ରିୟମାଣସ୍ୟ ପୁରୁଷସ୍ୟ ଯତ୍‌ କାର୍ୟ୍ଯ ତତ୍‌ ଭବତା ବକ୍ତବ୍ୟମ୍‌' | 
ମରଣାସନ୍ନ ପୁରୁଷର କଉ୍ଭବ୍ୟ କଣ ? ଆପଣ ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ। ଏହାର ସ୍ପଷ୍ଟ ଉତ୍ତର 
ଦେଇ ସାରି ଶୁକଦେବ ମୌନ ହେଲେ। ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମର ଏଠି ଏପରି ପରମ୍ପରା ଅଛି 
ଯେ ଶିଷ୍ୟ ଯେତିକି ପଚାରିବ, ତାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ସେତିକି ଉତ୍ତର ଦିଆଯିବ | ତାପରେ 
ଦେଖିବେ ଯେ ଅଧିକ ଜାଣିବାର ଜିଜ୍ଞାସା ଅଛି ନା ନାହି । ସେ ଯଦି ଆଗକୁ କିଛି ପଚାରୁ 
ନାହି ତେବେ ଗୁରୁ ମଧ୍ଯ ଚୁପ ହୋଇଯାଆନ୍ତି କାରଣ ତାର ଅଧିକ ଜାଣିବାର ଜିଜ୍ଞାସା 
ନାହି। କିନ୍ତୁ ଏଠି ପରୀକ୍ଷିତ ଆହୁରି ଅଧିକ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରୁଛନ୍ତି, ତେଣୁ ଶୁକଦେବଙ୍କୁ ଅଧିକ 
ବତେଇବାର କାରଣ ମିଳୁଛି। 


ଏହି ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ ସାଧନ ସ୍କନ୍ଧ ଅଟେ । ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଆମେ ଏଠି ଦେଖିବା 
ଯେ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ସେ କଣ ଉତ୍ତର ଦେଲେ:- 


ବରୀୟାନେଷ ତେ ପ୍ରଶ୍ନଃ କୃତୋ ଲୋକହିତଂ ନୂପ। 
ଆମ୍ବବିସ୍ବମ୍ମତଂ ଫୁସା ଶ୍ରୋତବ୍ଯାଦିଷୁ ୟଃ ପରଃ ॥ 


ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ କହିଲେ ଯେ, ତୁମର ପ୍ରଶ୍ନ ଅତି ଉତ୍ତମ ଅଟେ । ଉତ୍ତମ (ବା 
ଭଲ) ପ୍ରଶ୍ପୁ ର ଅର୍ଥ କଣ ? “ ଲୋକହିତଂ କୃତଃ”- ପ୍ରଶ୍ନ ଏଥିପାଇଁ ଭଲ ଯେ ଏଥିରେ 
କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜିଜ୍ଞାସା ବା କୌତୁହଳ ମାତ୍ର ନାହିଁ ପରନ୍ତୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 
ହିତ ସମାବିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଛି । ଏହା ଦ୍ଵାରା ଆମେ ସମସ୍ତେ ଏହା ଜାଣି ପାରିବା ଯେ 
ମୂତ୍ୟ ସମୟ ରେ କଣ କରିବା ଦରକାର | ତେଣୁ ଏହା ବହୁତ ଭଲ କଥା। “ ଆତ୍ମବିତ୍‌ 
ସମ୍ମତ” - ଆମ୍ବଜ୍ଞାନୀ ମଧ୍ଯ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ କୁ ପସନ୍ଦ କରନ୍ତି । 


॥ ୧୦୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଚାବତ- ପ୍ରବଚନ 


ସେମିତି ତ ଜଗତରେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ବହୁତ ଜିନିଷ ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 
କୁହାଗଲା ଯେ ଏହାହିଁ ଜାଣିବା ଯୋଗ୍ୟ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କଥା । ଯେଉଁମାନେ ଆତ୍ମ-ତତ୍ତ୍ଵ କୁ 
ଜାଣିନାହୀନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଘରେ, ରହିବା ସମୟରେ ଜାଣିବା- ଶୁଣିବା ପାଇଁ 
ଅନେକ ଜିନିଷ ଅଛି। କିନ୍ତୁ ଏହି ବସ୍ତୁ ଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ବିଶେଷ ଅର୍ଥ ନାହିଁ | ଅଜ୍ଞାନ 
ମାନଙ୍କ ଦିନ ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନରେ ବିତିଯାଏ ଏବଂ ରାତି ନିଦ୍ରା ଏବଂ କାମୋପଭୋଗ 
ରେ। ଅଜ୍ଞାନ ମାନଙ୍କ ଦିନ ଏହିପରି ବିତିଯାଏ ଏବଂ ଜ୍ଞାନୀ ମାନଙ୍କର ସମୟ ଜ୍ଞାନ 
ଚର୍ଚ୍ଚାରେ ବ୍ୟତୀତ ହୁଏ। 


କାବ୍ୟଶାସ୍ତବିନୋଦେନ କାଲୋ ଗଚ୍ଛତି ଧୀମତାମ୍‌ । 
ବ୍ୟସନେନ ତୁ ମୁର୍ଖାଣାଂ ନିଦ୍ରୟା କଲହେନ ବା ॥ 
ଭର୍ତୁହରି ସୁଭାଷିତମାଲା ॥ 


ଅଜ୍ଞାନୀ ଲୋକ ମାନଙ୍କ ସମୟ ପଶା ଖେଳ, କୌଣସି ବ୍ୟସନ ବା ନିଦ୍ରାରେ ହିଁ 
ବ୍ୟତୀତ ହୁଏ। ସେମାନେ ଦେହ ରେ ଗ୍ହରେ, ପରିବାରରେ ଏପରି ମସ୍ତ ହୋଇ 
ଯାଆନ୍ତି ଯେ, ମରଣକୁ ଦେଖୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖିପାରନ୍ତି ନାହିଁ| “ ପଶ୍ଯନ୍ନପି ନ ପଶ୍ଯତିଂ | 
ଲୋକମାନେ କେତେ ଲୋକଙ୍କୁ ଶ୍ମଶାନକୁ ବୋହି ନେଇଥିବେ, କେବେ ତ ବୃଦ୍ଧ ପିତା 
ନିଜର ଯୁବକ ପୁତ୍ରର ଚିତାରେ ଅଗ୍ନି ଦେଇ ଫେରିଥିବେ, ତଥାପି ତାଙ୍କୁ ନିଜର ମରଣ 
ଦିଶେନି | ସଂସାର ର ଏହି ସ୍ଥିତି କେତେ ବିଚିତ୍ର ସତେ ! ଏଠି ସେଇଆ ହି କୁହାଯାଉଛି 
ଯାହା ସଂସାର ରେ ଦେଖାଯାଏ। ପ୍ରତିକ୍ଷଣରେ କେତେ ଲୋକ ମରୁଛନ୍ତି, ଲୋକେ ତାଙ୍କ 
ଚିତାରେ ଅଗ୍ନି ଦେଇ ଫେରି ଆସି ପୁଣି ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ଏବେ କଣ ଖାଇବା ? ଆମେ 
ସବୁ ସେଇପରି । କାହାର ମୂତ୍ୟ୍‌ ଖବର ପାଇଲେ ଭାବୁ ଯ଼େ ଶ୍ମଶାନକୁ ଯିବା ପୁର୍ବରୁ 
ଭଲକରି ଖାଇବା କଥା। ସେଠାରେ କେତେ ସମୟ ଲାଗିବ କେଜାଣି । କଥାଟି ସତ 
କିନ୍ତୁ ଏହା ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ମାତ୍ର । ଏଠି ଏକଥା କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ 
ଲୋକ ମରଣ କୁ ଦେଖି ମଧ୍ଯ ଦେଖନ୍ତି ନାହି। 


॥ ୧୦୪ ॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 
ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନ ର ଉତ୍ତର 


ତସ୍ପାଦ୍‌ଭାରତ ସର୍ବାତ୍ମା ଭଗବାନୀଶ୍ବରୋ ହରିଃ | 
ଶ୍ରୋତବ୍ୟଃ କୀର୍ତିତବ୍ୟଶ୍ଚ ସ୍ପର୍ତବ୍ୟଶ୍ଫଚେଚ୍ଛାତାଭୟମ୍‌ ॥ ( ୨.୧.୫) 


ତେଣୁ ହେ ପରୀକ୍ଷିତ, ଯଦି ଅଭୟ ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଚାହୁଁଛ, 
ତେବେ ଯେଉଁ ସର୍ବାମ୍ବା ଭଗବାନ ଭଶ୍ଵର ଅଛନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କୁ ହରି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ, ସେହି 
ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ, ରୂପ, ଗୁଣ, କଥା, ଲୀଳା, ଆଦିର ଶ୍ରବଣ କରା ଉଚିତ୍‌ | ସରଣ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କରି କରିବା ଉଚିତ୍‌ | କୀର୍ତନ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କରି କରିବା ଉଚିତ୍‌ | କିନ୍ତୁ ଯଦି ପୂର୍ବବତ୍‌ 
ରହିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ତେବେ କିଛି ବି କରିବା ଦରକାର ନାହିଁ। ମୂର୍ଖତା ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ 
ବଞ୍ଚିଲେ ଦୁଃଖ ରହିବ କିନ୍ତୁ ଯଦି ଅଭୟ ପ୍ରାପ୍ତି ଚାହୁଁଛ, ପୁର୍ଣ୍ଣ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ଚାହୁଁଛ, ତେବେ ଭଗବାନ୍‌ ଙ୍କର ହିଁ ଶ୍ରବଣ, କୀର୍ତନ, ସ୍ମରଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ଏତାବାନ୍‌ ସାଂଖ୍ୟୟୋଗାଭ୍ୟାଂ ସ୍ଵଧର୍ମପରିନିଷ୍ଠୟା | 
ଜନ୍ମଲାଭଃ ପରଃ ଫୁସାମନ୍ତେ ନାରାୟଣଃ ସ୍ମୃତିଃ ॥ ( ୨.୧.୬) 


ଆମେ ସମସ୍ତେ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନାର୍ଜନ, ଯୋଗ, ସ୍ବଧର୍ମାଚରଣ ଆଦି କରୁଛୁ, ଏହାର 
ପ୍ରକୃତ ଲାଭ କଣ ? ତାର ରହସ୍ୟ କେଉଁଠି ଲୁଚି ରହିଛି । କୁହାଯାଇଛି - ଜୀବନର 
ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଲାଭ ହେଲା ଏହି କି ଯେ “ ମରଣ ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ପରଣ 
ରହୁ” । ସେହି କାରଣ ରୁ ଯେତେବେଳେ ଜଟାୟୁଙ୍କର ଶେଷ ସମୟ ଆସିଲା ତ 
ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ ତୁମେ ଦେହ ଧାରଣ କରିଥାଆଅ। କିନ୍ତୁ ସେ କହିଲେ - ଭଗବାନ, 
ଶେଷ ସମୟରେ ଯାହାର ନାମ ସ୍କରଣ କରିବା ମାତ୍ରକେ ମୁକ୍ତ ମିଳି ଯାଏ, ସେ ସ୍ଵୟଂ 
ସାକାର ରୂପରେ ମୋ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥିତ, ଦୃଶ୍ୟମାନ । ଏବେ ଏହି ଦେହ କୁ ଧାରଣ 
କରି ମୁଁ କଣ କରିବି। ଜନ୍ମ ର ଲାଭ ତ କେବଳ ଏତିକି ଯେ “ଅନ୍ତେ ନାରାୟଣ 
ସ୍ମୃତି । ଅନ୍ତ କାଳରେ ନାରାୟଣଙ୍କର ସ୍କରଣ ହଉ । ସୁତି ତ ପରୋକ୍ଷରେ ହୁଏ। ଯିଏ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତାଙ୍କର ସ୍ମୁତିର ଆବଶ୍ୟକତା ବା କ'ଣ ? ଏଠାରେ ଭଗବାନ ସାମନାରେ ଠିଆ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ମନେ ପକାଇବାର ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। ଏହା ହିଁ ଜନ୍ମର ଲାଭ, 
ଏବେ ମୁଁ ଦେହ ଧାରଣ କରି କଣ କରିବି ? 


ଗୀତା ଆମକୁ କିପରି ବଞ୍ଚିବା ଶିଖାଏ ଏବଂ ଭାଗବତ ଶିଖାଏ କିପରି ମରିବା ? 
ଉଭୟ ର ଅର୍ଥ ଏକ | କାରଣ ସ୍କରଣ ତାର ହୁଏ ଯାହାକୁ ପୁର୍ବରୁ (ଶ୍ରବଣ ଦ୍ଵାରା) ଗ୍ରହଣ 
|॥ €୦୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କରା ଯାଇଥାଏ। ଯାହା କୁ ପୁର୍ବରୁ କେବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନଥାଏ ତାର ସ୍କରଣ ହୁଏ 
ନାହି। ଦିନ ରାତି ଯାହାକୁ ଆମେ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ତାର ହିଁ ସ୍ମରଣ ହେଇପାରିବ | 


ଏବେ ଶୁକଦେବ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରାୟତଃ ଆମ୍ବଜ୍ଞାନୀ ସମାଧିସ୍ଥ ପୁରୁଷ ସମାଧି 
ରେ ରମଣ କରନ୍ତି। ମୁଁ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଗୁଣବାଦୀ, ନିଜର ଆମ୍ମ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ, କିନ୍ତୁ କଣ 
କରିବି ? 

ପରିନିଷ୍ଠିତୋଃପି ନୈର୍ଗୁଣ୍ୟ ଉତ୍ତମଶ୍ଳୋକଲୀଲୟା | 

ଗୂହୀତଚେତା ରାଜର୍ଷେ ଆଖ୍ୟାନଂ ୟଦଧୀତବାନ୍‌ ॥| ( ୨. ୧. ୯) 


ଉତ୍ତମ ଶ୍ଲୋକ ଭଗବାନଙ୍କ ଲୀଳା ଏହିପରି ଯେ ମୁଁ ତାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ 
ହେଇଗଲି। ଏପରି ଆକର୍ଷିତ ହେଲି, ଯେ ମୋର ପିତା ମୋତେ ଏହାର ଶ୍ରବଣ 
କରେଇଲେ ଏବଂ ମୁଁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଏହାକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିନେଲି । ଥରେ ଏହା ପ୍ରତି 
ଆକଷିତ ହୋଇଗଲେ ବୁଦି ସ୍ଫ୍ରିର ହୋଇଯାଏ । ଦୁଇମିନିଟ୍‌ ବି ମନ ଏଥିରେ ଲାଗିଗଲେ 
ଏବଂ ବିଶେଷଭାବରେ ମୂତ୍ୟ୍‌ ସମୟରେ ଲାଗିଗଲେ, ଖୁବ୍‌ ଭଲ। ଅଜ୍ଞାନୀ ମାନେ 
ଅନେକ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏଠାରେ ଜୀବିତ ରୁହନ୍ତି। ତାର ଲାଭ କଣ ? ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭୂଲି 
ଏଠାରେ ଦୀର୍ଘାୟୁ ହେଲେ ତ କଣ କଲେ ? “ ବରଂ ମୁହୁର୍ତ ବିଦିତଂ ଘଟେତ ଶ୍ରେୟସେ 
ୟତଃ” - ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍କରଣ କରି ଯଦି କେହି ଅଳ୍ପ ସମୟ ମଧ୍ଯ ବଞ୍ଚେ ତେବେ ତାହା 
ସାର୍ଥକ। ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ଏଠାରେ ଖଟ୍ବାଙ୍ଗ ରାଜାଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରୁଛନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କ କଥା 
ନବମ ସ୍କନ୍ଧ ରେ ଅଛି। 


ଖଟ୍ବାଙ୍ଗୋ ନାମ ରାଜର୍ଷିଜ୍ଞାତ୍ଵେୟତ୍ତାମିହାୟୁଷଃ | 
ମୁହୂର୍ତାସୂର୍ବମୁସୂଳ୍ୟ ଗତବାନଭୟଂ ହରିମ୍‌ || ( ୨.୧.୧୩) 


ଖଟ୍ବାଂଗ ରାଜା ଏତେ ମହାନ୍‌ ଥିଲେ ଯେ ସେ ସ୍ଵର୍ଗର ଦେବତା ମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ସାହାଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ । ଦେବତା ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ପଚାରିଲେ “ ଆପଣଙ୍କର କଣ ଦରକାର ? 
ମାଗନ୍ତୁ ” | ଖଟ୍ବାଂଗ କହିଲେ, “ ଆପଣ ମୋତେ କଣ ବର ଦେବେ, ଆପଣ ତ ମୋର 
ସାହାଯ୍ୟ ନିଅନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ଆପଣ ମୋତେ କେବଳ ଗୋଟିଏ କଥା କୁହନ୍ତୁ - ମୋର ମୃତ୍ୟ 
କେବେ ହେବ ? ” ଦେବତା ମାନେ କହିଲେ, “ ଆପଣ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ ପର୍ରିଲେ ଯେ 
ଆମକୁ କହିବାକୁ ସଂକୋଚ ହେଉଛି | “ କାହିକି ¢? ” “ କେବଳ ମାତ୍ର ଦୁଇଘଣ୍ଟା ମାତର 
ବାକି ଅଛି।” “ଦୁଇ ଘଣ୍ଟା! ଧନ୍ୟବାଦ, ଦୁଇଘଣ୍ଟା ତ ବହୁତ ହେଲାଣି। ” । 
॥ ୧୦୬॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଫେରିଆସିଲେ । ଫେରିଯାଲ ସର୍ନସ୍ଵ ତ୍ୟାଗ ଳରି ମୂଲ୍ତ ହୋଇଗଲେ । ସେ ଏହା ମଧ୍ଯ 
କହିଲେ ନି ମୋତେ ଆଉ ଟିକିଏ ସମୟ ଦିଅନ୍ତୁ। କ୍ଷଣକରେ ସବୁ କିଛି ତ୍ଯାଗ 
କରିଦେଲେ। ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଙ୍କୁ ତ ସାତଦିନ ସମୟ ମିଳିଥିଲା। କିନ୍ତୁ ରାଜା ଖଟ୍ଵାଂଗ 
ଙ୍କୁ କେବଳ ଦୁଇଘଣ୍ଟୀ ମିଳିଥିଲା। ଏମିତି ଲୋକ ମଧ୍ଯ ହେଇଛନ୍ତି, ଏଥିରୁ ଶିଖିବାର 
କଥା କେବଳ ଏତିକି ଯେ ଅଳ୍ପ ସମୟ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଏମିତି ବଞ୍ଚିବା। ଅନ୍ୟଥା ଆମେ 
ବଞ୍ଚିଚାଲିଛୁ ଆଉ ଅନ୍ୟ ମାନେ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରି ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ଇଏତ 
ଜମା ଯାଉନି । ଏମିତି ବଞ୍ଚିକରି ଲାଭ କଣ ? କେହି କେହି ତ ବର୍ଷ ବର୍ଷ କୋମାରେ 
ପଡ଼ି ରହନ୍ତି। ଅନ୍ୟମାନେ ଫୋନ କରି ପଚାରନ୍ତି - “ କ'ଣ ଖବର | ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ବଞ୍ଚିଛି 
ନା ମରି ଗଲାଣି ? ଉତ୍ତର ମିଳେ - “ ନାହିଁ ଅଛନ୍ତି, ନିଶ୍ଵାସ ଗଣୁଛନ୍ତି।ଂ କେତେ 
ବିଚିତ୍ର ସ୍ତୁତି ସତେ ! 
ବିରାଟଙ୍କ ଧ୍ଯାନ 
ଗୂହାତ୍‌ ପ୍ରବ୍ରଜିତୋ ଧୀରଃ ପୁଣ୍ୟତୀର୍ଥଜଲାପ୍ଲତଃ । 
ଶୁଚୋ ବିବିକ୍ତ ଆସୀନୋ ବିଧ୍ବତ୍‌କଲ୍ପିତାସନେ ॥ (୨.୧୧୬) 


ତେଣୁ ମରଣ ସମୟରେ କଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ? କୁହାଗଲା - ଘରୁ ବାହାରି 
ଯାଅ। ସେମିତି ବି ଘର ଲୋକ ମାନେ ଆମେ ମରିବା ଜାଣିଗଲେ ଆଉ ଖଟରେ 
ଶୋଇବାକୁ ଦେବେନି । ତଳେ ରଖିଦେବେ। ତେଣୁ କୁହାଗଲା - 


' ଶୁଚୌ ବିବିକ୍ତ ଆସୀନୋ ବିଧିବତ୍କଲ୍ପିତାସନେ' - ଘରୁ ବାହାରି କୌଣସି 
ପବିତ୍ର ସ୍ଥାନରେ ବସିବ ଏବଂ ଧାରଣା କରି ମନକୁ ଜିତିବ। ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତିଦିନ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ | କିପରି ? 

ଜିତାସନୋ ଜିତଃଶ୍ଵାସୋ ଜିତସଂଗୋ ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ । 

ସ୍ମୁଲେ ଭଗବତୋ ରୂପେ ମନଃ ସନ୍ଧାରୟେଦ୍ଧିୟା ॥ ( ୨.୧,୨୩) 


ଚାରୋଟି କଥା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ - 
ଜିତାସନ - ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ଗୋଟିଏ ଆସନରେ ସ୍ଥିର ହୋଇ ବସିବା। 
ଜିତଶ୍ଵାସ - ଶ୍ଵାସ କୁ ସଂଯମିତ କରିବା । 
ଜିତ ସଂଗ- କୌଣସି ବିଷୟର ସଂଗ, ସାଂସାରିକ ସଂବନ୍ଧ ର ସଂଗ ଯୋଗୁଁ ମନ 
ସେହି ଦିଗକୁ ଆକର୍ଷିତ ନ ହେବା। 
॥ ୧୦୭ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 
ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ - ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାନଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ମନ କ୍ଷୁବ୍‌ଧ ନ ହେବା । 


ଶୁକଦେବ କହୁଛନ୍ତି - ଆସନ,ଶ୍ଵାସ, ସଂଗ, ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତକରି ତା ପରେ ନିଜ ମନକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ତୁଳ ବିରାଟ ରୂପ ଉପରେ ସ୍ତ୍ରିର 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ବିରାଟ ରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନ ଭାଗବତର କେଜାଣି କେତେ 
ଅଧ୍ୟାୟ ରେ ହୋଇଛି । ଏଠାରେ ଆମେ ଥରେ ବିସ୍ତାର ରେ ଏହାକୁ ଦେଖି ନେବା। ତା' 
ପରେ ପୁନଃ ପୁନଃ ଆବୃଭି କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ହେବ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ଯ ର ଶରୀର 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଛୋଟ। ଭଗବାନଙ୍କ ବିରାଟ ଶରୀର କେମିତି ହୋଇଥିବ ? କେତେ ବଡ 
ହୋଇଥିବ଼ ? ଏଠି ତ କେବଳ ଗୋଟିଏ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୁହା ଯାଉଛି । ଏପରି ଅନେକ 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ଅଛି। ତୁଲସୀ ରାମାୟଣ ରେ ମନ୍ଦୋଦରୀ ରାବଣକୁ କହିଲେ-“ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କୁ 
ଆପଣ ସାଧାରଣ ପୁରୁଷ ଭାବନ୍ତୁ ନାହିଁ।” “ପଦ ପାତାଳ ଶୀଶ ଅଜଧାମା” 
(୬. ୧୪. ୧) | ପାତାଳ ତାଙ୍କର ଚରଣ ସ୍ୁନୀୟ ହେଲେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ଶୀର୍ଷ ସ୍ଥାନୀୟ 
(୬.୧୪. ୧) ଏହି ବର୍ଣନା ଏହି ଶ୍ଳଵୋକଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ଆଧାରିତ | 


ପାତାଲମେତସ୍ୟ ହି ପାଦମୁଲଂ 
ପଠନ୍ତି ପାର୍ଷିପ୍ରପେଦେ ରସାତଲମ୍‌ 
ମହାତଲଂ ବିଶ୍ଵସୂଜୋଃଥ ଗୁଲ୍‌ଫୌ 
ତଲାତଲଂ ବୈ ପୁରୁଷସ୍ୟ ଜଂଘେ || (୨.୧.୨୬) 


ଏଠାରେ ସଂକ୍ଷେପରେ ଏକ କଳ୍ପନା କରେଇଛନ୍ତି । କୁହାଗଲା ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଦଠାରୁ କଟି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସପ୍ତ ଅଧୋଲୋକ ଅଟେ । କଟିଭାଗରେ ଭୁଲୋକ, ନାଭି 
ରୂପରେ ଆକାଶ, ହୃଦୟ ସ୍ଵର୍ଗଲୋକ, ଏହି କ୍ରମରେ ଉପରକୁ ଶୀର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସପ୍ତ 
ଉତ୍ଦ୍ବଁ ଲୋକ ଅଛି । ଏହି ପରି ବିରାଟ ପୁରୁଷରେ ଚଉଦ ଲୋକ ଅଛି। ପୁଣି ଦାନ୍ତ, ହାତ, 
ନାଡ଼ି ଏବଂ ରୋମ ଅଛି ତାର ବି ବଣ୍ଡା କରାଯାଇଛି । ପାତାଳ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଦମୁଳ 
ଅଟେ। ଏଡ଼ି ଏବଂ ପଞ୍ଚା ରସାତଳ । ମହାତଳ କାହି ? ଘୁଂଘୁର ବାନ୍ଧିବା ସ୍ତ୍ରାନ ହେଲା 
ମହାତଳ । ଆଣ୍ଠୁ ତଳକୁ ତଳାତଳ । ଭଗବାନଙ୍କ ଆଣ୍ଠୁରେ ସୁତଳ ଲୋକ ଅଛି । ଜଂଘ 
ଦୁଇଟି ହେଲା ଅତଳ - ବିତଳ ଲୋକ | ତାଙ୍କର କଟି ଭାଗ ଭୁଲୋକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମହାତଳ, 
ନାଭି ଆକାଶ ଅଟେ । ତାଙ୍କର ଛାତି ସ୍ଵର୍ଗଲୋକ, ଗ୍ରୀବା ମହଲୋକ, ମୁଖ ଜନଲୋକ, 
କପାଳ ତପଲୋକ ଏବଂ ଶୀର୍ଷ ବ୍ରଞ୍ମଲୋକ ଅଟେ । ଭଗବାନଙ୍କ ମୁଣ୍ତ କାହିଁ ? ଖୋଜନ୍ତୁ 
ଏହା ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ବିରାଟ ରୂପ । ଏହାର ଆଗକୁ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଇଛି। ଇନ୍ଦ୍ର 
॥ ୧୦୮ ॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଆଦି ଦେବତା ତାଙ୍କର ବାହୁ | ପଞ୍ଚତତ୍ତ୍ଵ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଅଧିଷ୍ଠାତା ଦେବତା ମାନେ 
ହେଲେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ । ଦାନ୍ତ ଯମରାଜ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟା ହାସ୍ୟ ଅଟେ । 


ଭଗବାନଙ୍କ ହାସ୍ୟ ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଯୋଗ୍ୟ । ଭଗବାନଙ୍କର ହସ ବା ମାୟା ଦୁଇ 
ପ୍ରକାରର । ଗୋଟିଏ ସ୍ଵଜନ ମୋହିନୀ -ଯାହା ଭକ୍ତଙ୍କୁ ମୋହିତ କରେ । ଭଗବାନଙ୍କ 
ଭକ୍ତଜନ ମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ହସି କରି ମୋହିତ କରୁଥାନ୍ତି । ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ହସିକରି 
କେତେବେଳେ ମୋହିତ କରିଦିଅନ୍ତି କେତେବେଳେ ମୋହ କୁ ଦୂର କରିଦିଅନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନକୁ 
ମୋହିତ କଲେ, ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ମୋହିତ କଲେ, ନାରଦଙ୍କୁ ମୋହିତ କଲେ] କିନ୍ତୁ ଏମାନଙ୍କ 
ମୋହ ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ ମଧ୍ଧ ହେଲା ଏବଂ ତାଙ୍କ ନିଜର ମଧ୍ଯ ହେଲା । 
ଏହାର ବିପରୀତ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଅଭକ୍ତ ମାନଙ୍କୁ ଦେଖିକରି ହସନ୍ତି, ତା 
କଥା କ,ଣ କହିବା? ଯେମିତି ଆମେ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବିତୀୟ ମାୟାରେ 
ପଡ଼ିଯାଇଛେ। ଯଦି ହେହ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ବଢ଼ୁଛି, ତେବେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ଏହା 
ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବିତୀୟ ମାୟାର ପ୍ରଭାବ । ଯେତେବେଳେ ଦେହାଦିଠାରୁ ବୈରାଗ୍ୟ ହେବା 
ଆରମ୍ଭ ହେବ, ସେତେବେଳେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ଏହା ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରଥମ ମାୟାର 
ପ୍ରଭାବ ଯାହା ଦ୍ବିତୀୟ ମାୟାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ହୋଇଥାଏ । 


ଆଗକୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଲଜ୍ଜା ଭଗବାନଙ୍କ ଉପର ଓଠ ଏବଂ ଲୋଭ ଭଗବାନଙ୍କ 
ତଳ ଓଠ । ପୁଣି କୁହାଗଲା “ ଧର୍ମ ସ୍ତନୋଃଧର୍ମପଥୋଃସ୍ୟ ପୂଷ୍ଠମ୍‌' - ଭଗବାନଙ୍କ 
ହୃଦୟ ବକ୍ଷ ସ୍ଥଳ ଧର୍ମ ଏବଂ ପିଠି ଅଧର୍ମ ଅଟେ। ତେଣୁ ଅଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନଙ୍କ ହିଁ ଅଟନ୍ତି । ସଂସାରରେ ମଧ୍ଯ ସବୁ ଭଲ କାମ ସାମନାରେ ହୁଏ ଏବଂ ସବୁ 
ଅଧର୍ମ କାମ ପଛରେ ଲୁଚାଇ କରି କରାଯାଏ। ତେଣୁ କୁହାଯାଏ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପିଠି 
ଦେଖାଇବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ। କୁହାଯାଇଛି ଯେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏହାଙ୍କ ମୁଖ, କ୍ଷତ୍ରୀୟ ଭୂଜ, 
ବୈଶ୍ୟ ଜଂଘ ଏବଂ ଶୁଦ୍ର ବିରାଟ ପୁରୁଷ ଙ୍କ ଚରଣ ଅଟନ୍ତି । ପୂଥିବୀ ଉପରେ ଯେଉଁ 
ଜଙ୍ଗଲ ଅଛି ଏବଂ ସେଥିରେ ଯେଉଁ ବନସ୍ପତି ଆଦି ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସେହି ବିରାଟ 
ପୁରୁଷଙ୍କର ରୋମାବଳୀ ଏବଂ ନଦୀ ଗୁଡ଼ିକ ତାଙ୍କର ନାଡ଼ି ଅଟନ୍ତି। 


ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ବିରାଟ ରୂପରେ ମନକୁ ଲଗାନ୍ତୁ 
ଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ ବିରାଟ ରେ ନିଜ ମନକୁ ଲଗେଇବାର ଅର୍ଥ କ'ଣ ? ଅର୍ଥ ହେଲା 
ଯେ ଆଜି ଆମେ ନିଜକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵରୁ ଅଲଗା ଭାବୁଛୁ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଆମର ଏହି 
ଶରୀର ପଞ୍ଚଭୂତର ସ୍ପଷ୍ଟି ଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇରହିପାରିବ ନାହି । ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କ ଗୋଡ଼ 


॥ ୧୦୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପାତାଳ ଲୋକ ଏବଂ କଟିଭାଗ ଭୂଲୋକ ଅଟେ, ତେବେ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ସେଥିରେ ଆସିଗଲି 
କି ନାହିଁ ? ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଗୋଟିଏ ଅଙ୍ଗ ହେଲି । ତାଙ୍କଠାରୁ ଅଲଗା କେଉଁଠି ହେଲି ¢? 
ଭଗବାନଙ୍କ ବିରାଟ ରୂପରେ ମନ ଲଗେଇବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ମୁଁ ଉଗବାନଙ୍କ ଅଂଶ 
ଅଟେ। ଏପରି ବୁଝିବା। 


ଯେପରି ଗୋଟିଏ ଆଙ୍ଗୁଠି କୁ କହିବା ଶରୀରର ଧ୍ୟାନ କର ତେବେ ଏହାର ଅର୍ଥ 
କ'ଣ ହେବ ¢ ଆଙ୍ଗୁଠିକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ଏହା ଶରୀରର ଏକ ଅଂଶ ଅଟେ | ତାକୁ 
କାଟି ଅଲଗା କରିଦେଲେ ସେ ଅଶୁଭ ହେଇଯିବ। ଆଙ୍ଗୁଠି ରେ ଥିଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କିଛି 
ଲୋକଙ୍କ ନଖ କେତେ ସୁନ୍ଦର ଦିଶେ। କିନ୍ତୁ ଖାଇବା ସମୟରେ ଭାଂଗିଯାଇ ଖାଦ୍ୟରେ 
ମିଶିଗଲେ କ”ଣ ହେବ ? ଆମେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଯୋଡ଼ି 
ହୋଇ ଅଛୁ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶିବ ସ୍ବରୂପ ହୋଇ ରହୁ, କିନ୍ତୁ ଅଲଗା ହୋଇ ଗଲା ପରେ 
ଶବ କୁହାଯାଏ, ମରି ଯାଉ, ଅଶୁଭ ହୋଇଯାଉ | ତେଣୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ଏକରୂପ ହୋଇଯାଅ, ତେବେ ମନ ମଧ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ । 


ସ ସର୍ବଧୀବୂତ୍ତ୍ୟନୁଭୂତସର୍ବ 
ଆତ୍ମା ୟଥା ସ୍ଵପ୍ନଜନେକ୍ଷିତୈକଃ ॥ 
ତଂ ସତ୍ୟସାନନ୍ଦନିଧିଂ ଭଜେତ 
ନାନ୍ଯତ୍ର ସଜେଦ୍‌ ୟତ୍‌ ଆତ୍ମପାତଃ ॥ ( ୨.୧.୩୯) 
ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ନିଜର ଏହି ଛୋଟ ଦେହଟିର ଆସକ୍ତି ରୁ ଭର୍ଵ୍ଵକୁ 
ଉଠିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାର ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ମନ 
ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ନିଜର ନିର୍ଗୁଣ ସ୍ଵରୂପ, ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ, 
ନିର୍ବିଶେଷ ମୂଳସ୍ବରୂପ ର ବୋଧ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ଏଠି କୁହାଗଲା - “ତଂ 
ସତ୍ୟମାନନ୍ଦନିଧିଂ ଭଜେତ, ' ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଙ୍କ ଭଜନ କର | କୌଣସି ଏପରି ବସୁ ବା 
ସ୍ଥାନରେ ଅଟକି ଯାଅନି ଯେଉଁ ଠାରୁ ଖସିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
ପୁଣି କୁହାଗଲା ଯେ ବ୍ରହ୍ମା ମଧ୍ଯ ଏହି ରୂପର ଧ୍ଯାନ କରିଥିଲେ। ତାଙ୍କ ମନରେ 
ଯେତେବେଳେ ସୃଷ୍ଟି ନିର୍ମାଣ ର ସଂକଳ୍ପ ଆସିଲା, ସେତେବେଳେ କଣ କରିବେ, 
ଭାବିପାରୁ ନ ଥିଲେ। ତେଣୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଧ୍ଯାନ କଲେ ତ ଭଗବାନ ସେଠି ପ୍ରକଟ 
ହେଲେ ଏବଂ ସେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ ଦେଲେ । 


॥ ୧୧୦ ॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଦେଖନ୍ତୁ, ସାର କଥା ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ମୂଳତତ୍ତ୍ଵ ହେଲେ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ, 
ଏବଂ ବିରାଟ ରୂପ ସବୁ କେବଳ ନାମ ରୂପର ବିସ୍ତାର ମାତ୍ର, ପରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟ ନୁହଁ | 
ତେଣୁ ଶବ୍ଦ ଭିତରେ ଗୁଡ଼େଇ ହୋଇ ଅଢୁଆ ହେବା ଅନୁଚିତ । ତେଣୁ ଏଠି ମଧ୍ଯ 
ସାବଧାନତାର ସହିତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। ଶବ୍ଦ ସହିତ ଯେତିକି ଆବଶ୍ୟକ ସେତିକି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା ଦରକାର । ଏହା ଅତି ଗୁରୁତ୍ବ ପୂର୍ଣ୍ଣ କଥା। ଯେତିକି ଆବଶ୍ୟକ ସେତିକି 
କଥା କହିବା ବା ଶୁଣିବା। ଜଗତର ବସ୍ତୁ ମାନଙ୍କ ସହିତ ମଧ୍ଯ ଯେତିକି ଦରକାର 
ସେତିକି ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


କୁହାଯାଏ ଯେ ଯଦି ଟିକିଏ ଭୂଇଁ ମିଳିଛି ତେବେ ବଡ଼ ଗଦି କଣ ଦରକାର ? 
ନିଜର ହାତ ଅଛିତ ତକିଆ କଣ ହେବ ? କିନ୍ତୁ ତକିଆ ନ ହେଲେ ନିଦ ଆସିବନି । ପୁଣି 
ନିଜର ତକିଆହିଁ ଦରକାର । ଆପଣଙ୍କ ପାଖରେ ଦୁଇଟା ହାତ ଅଛି ତ ଗିନା -ଚାମୁଚ 
କଣ ହେବ ? କିନ୍ତୁ ଏହି ଜିନିଷ ଗୁଡ଼ିକ ଆମପାଇଁ ଅତି ଆବଶ୍ୟକ ହେଇଗଲେ ମନୁଷ୍ୟ 
ନାଚାର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ମାନଙ୍କୁ ଭିକମାଗିବାକୁ ଲାଗେ ଯେ ମୋତେ ଏଇଟା 
ଦିଅ, ସେଇଟା ଦିଅ, କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକ ବିନା ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। ଏହି ସ୍ତ୍ରିତିରେ 
ଭିକାରୀ ଏବଂ ଧନୀ ମଧ୍ଯରେ କୋଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନଥାଏ । 


କସ୍ପାଦ୍‌ ଭଜନ୍ତି କବୟୋ ଧନଦୁର୍ମଦାନ୍ଧାନ୍‌ ! ( ୨.୨.୫) 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଣେ ଧନୀ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଯ ଆଗରେ ହାତ ପତେଇ ପାରେ, କେବଳ 
ଅଳ୍ପଟିକିଏ ସୁଖ ପାଇଁ। ସେହି ସୁଖ ପାଇଁ ଆମେ ନିଜର ପ୍ରକୃତ ପ୍ରିୟତମ -ନିଜର 
ଆତ୍ମାକୁ ତ୍ଯାଗ କରି ଚାଲିଛୁ । 
ଏବଂ ସ୍ଵଟିତ୍ତେ ସ୍ବତ ଏବ ସିଦ୍ଧ 
ଆତ୍ମା ପ୍ରିୟୋଃଥୌ ଭଗବାନନନ୍ତଃ | 
ତଂ ନିର୍ବୃତୋ ନିୟତାଥୌ ଭଜେତ୍‌ 
ସଂସାରହେତୁପରମଶ୍ଚ ୟତ୍ରଃ ॥ (୨.୨.୬) 
ଆମ ହୃଦୟରେ ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ଅଛି। ବାସ, ଆମର ଧ୍ଧାନ ସେହିଦିଗକୁ 
ମୋଡ଼ି ହେଇଗଲେ ଆନନ୍ଦ ହଁ ଆନନ୍ଦ । ତା ପରେ ସଂସାର ସତ୍ବଃ ନିବୃତ୍ତଃ ହେଇଯିବ। 
ତେଣୁ ଏଠି କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ' ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵର ଭଜନ କର ।। ସଂସାର ରେ ଅଧିକ ଗୁଡ଼େଇ 


ହେବାର ଆବଶ୍ୟକତା ହିଁ ନାହିଁ । କେହି କେହି କୁହନ୍ତି ଏହି ବିରାଟ ରୂପରେ ଆମର ମନ 
|॥ ୧୧୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଲାଗୁନାହିଁ । ମନ ଲାଗୁନି ? ଖରାପ ଜିନିଷରେ ଜିନିଷରେ ତ ଖୁବ୍‌ ମନ ଲାଗେ। ପ୍ରକୃତରେ 
ଆମେ ଏତେ ବଡ଼ ବିଶାଳ ରୂପର କଳ୍ପନା କରିପାରିବା ନାହିଁ ? ଦେଖ ଆମ ସ୍ଥିତି କିପରି 
ହେଇଗଲାଣି । 


ସୁକ୍ଷ୍ମ ରୂପର ଧ୍ୟାନ 


ଏପରି ମଧ୍ଯ କୁହାଗଲା ଯେ ଯଦି ବିରାଟ ରୂପର ଧ୍ଯାନ କରି ପାରୁନ, ତେବେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ରୂପ ତୁମକୁ ପ୍ରିୟ ଲାଗୁଛି“ ଗଣେଶ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ, ଶିବ ବା ରାମଚନ୍ଦ୍ର 
-ସେହି ରୂପରେ ଭଗବାନ ତୁମ ହୁଦୟରେ ବିରାଜମାନ ଅଛନ୍ତି, ଏହା ଭାବି ତାଙ୍କର 
ନ୍ପାନ କର। ଏପରି କଳ୍ପନା କର । 


କେଚିତ୍‌ ସ୍ଵଦେହାନ୍ତର୍ହୂୁଦୟାବକାଶେ 

ପ୍ରାଦେଶମାତ୍ରଂ ପୁରୁଷଂ ବସନ୍ତମ୍‌ | 
ଚତୁର୍ଭୂଜଂ କଞ୍ଜରଥାଙ୍ଗଶଙ୍ଖ - 

ଗଦାଧରଂ ଧାରଣୟା ସ୍ମରନ୍ତି ॥ (୨.୨.୮) 


ଯଦି ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଧ୍ଯାନ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛ ତ ଶଙ୍ଖ -ଚକ୍ର - ଗଦା- ପଦ୍ମ ଧାରୀ ଭଗବାନ୍‌ 
ମୋ ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ ଅଛନ୍ତି, ସେ ମନ୍ଦ-ମନ୍ଦ ହାସ୍ୟ ସହ ମୋଆଡ଼କୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି, 
ଏପରି ଧ୍ୟାନ କର । କେହି କେତେ ଦୁଃଖୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ଯଦି ଏପରି ଧ୍ପାନ କରିବ ଯେ 
ଭଗବାନ ମୋଆଡ଼କୁ ଚାହିଁ ମଧୁର ହସ ହସୁଛନ୍ତି, ତେବେ ତାର ଦୁଃଖ ପଳେଇଯିବ। 
ଇଏ ହେଲା ସୁଖୀ ହେବାର ସବୁଠୁ ସରଳ ଉପାୟ | ନ ହେଲେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଧ୍ୟାନ କର। 
ଭଗବାନ ଯମୁନା କୂଳରେ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି, ତାଙ୍କ ତିନି ପାଖରେ ଗାଭ୍ଚ, ବାଛୁରୀ 
ଅଛନ୍ତି । ମୟୁର ମାନେ ମଧ୍ଯ ନୃତ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି । ଟିକିଏ ଏପରି ଧ୍ଯାନ କଲେ ଦେଖି । କଣ 
ହେଲା ? ମୁଁ କଣ କହିବି ? ଆପଣ ନିଜେ କରି ଦେଖନ୍ତୁ, | ରାମଭକ୍ତ ହୋଇଥିଲେ, 
ଏପରି କଳ୍ପନା କରନ୍ତୁ ଯେ ମୁଁ ଶ୍ରୀ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଚରଣ ତଳେ ପଡ଼ିଛି । ଭଗବାନ ମତେ 
ଉଠେଇ ନେଇ ମୋର ଆଲିଙ୍ଗନ କରୁଛନ୍ତି। ଭଗବାନ କଣ କେବଳ ହନୁମାନଙ୍କୁ 
ଆଲିଙ୍ଗନ କରିପାରିବେ, ଆଉ କୌଣସି ଭକ୍ତ କୁ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । କହିବାର ଅର୍ଥ 
ଏହା ଯେ, ଯଦି ବିରାଟ ର ଧ୍ୟାନ କରି ପାରୁନ ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କ ଯେଉଁ ରୂପଟି 
ତୁମର ହୃଦୟରେ ବସିରହିଛି, ତାରି ଧ୍ଵାନ କର | ଧ୍ାନ କରୁ କରୁ ମନ ପ୍ରସନ୍ନ, ନିର୍ମଳ 
ହୋଇଯିବ । 
॥ ୧୧୨ ॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ସଗୁଣ ସାକାର ଧ୍ୟାନ 


ଯଦି ହୃଦୟରେ ମଧ୍ଯ ଧ୍ଯାନ କରି ହେଉନି ତେବେ ବାହାରେ ପୂଜାଂ ସ୍ଥାନରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ମୁଭି ବା ଚିତ୍ର ରଖ | ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କ ଚରଣରେ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟି ସ୍ଥର 
କର। ତା ପରେ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟି କୁ ଧୀରେ -ଧୀରେ ଉପରକୁ ଉଠାଇ-ଉଠାଇ ତାଙ୍କ ଓଠ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଅ। ତା ପରେ ଆଖି ଆଡ଼କୁ ଦେଖ ଯେ ଭଗବାନ କେତେ ପ୍ରେମର ସହିତ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି। ତା ପରେ ଆଖି ବନ୍ଦ କରି ସେହି ରୂପକୁ ଧ୍ୟାନକର। ତା ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ମନ 
ଶୁଦ୍ଧ ହେବ। ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ମନ ନିର୍ଗୁଣରେ ସ୍ଥିତ ହେବ । ଦେଖନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଶୁକଦେବ 
କେଉଁ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଉଛନ୍ତି ? ମରଣାସନ୍ନ ପୁରୁଷର କଉଁବ୍ୟ କଣ ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ର 
ଉତ୍ତର। ପୁଜା କର କି ଧ୍ୟାନ, ସ୍କରଣ କର କି ଚିନ୍ତନ, ଯୋଗାଭ୍ୟାସ କର କି ପ୍ରାଣାୟାମ, 
ମୂଳ କଥା ହେଲା ଯେ, “ଯେନ-କେନ ପର ବକାରେଣ ମନଃ କୃଷ ନିବେଶୟେତ୍‌' 
ମନକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ଲାଗାଅ । 


ଭଗବାନ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଲକ୍ଷିତଃ ସ୍ଵାତ୍ମନା ହରିଃ । 
ଦୃୈର୍ବୃଦ୍ଧ୍ୟାଦିଭିର୍ଦ୍ଷ୍ଟା ଲକ୍ଷଣୈରନୁମାପକୈଃ ॥ ( ୨ . ୨ .୩୫) 
ତସ୍ପାତ୍‌ ସର୍ବାମ୍ବନା ରାଜନ୍‌ ହରିଃ ସର୍ବତ୍ର ସର୍ବଦା | 

ଶ୍ରୋତବ୍ୟଃ କୀର୍ତିତବ୍ୟଶ୍ଚ ସ୍ପର୍ତବ୍ୟୋ ଭଗବାନ୍ଧଣାମ୍‌ ॥ ( ୨. ୨ .୩୬) 


ଭଗବାନ ହୃଦୟରେ କିପରି ଭାବରେ ବସିଛନ୍ତି ? ମନରେ ଉଠୁଥିବା ସମସ୍ତ 
ବୂଭି ମାନଙ୍କର ଦ୍ରଷ୍ଟା ରୂପେ ବସିଛନ୍ତି । ଅତଃ ପାଖରେ ଦୃଶ୍ୟ ଠାରୁ ଧ୍ଯାନ ଦୂର କରି ଦ୍ରଷ୍ଟା 
ଧ୍ୟାନ ଲଗାଇବା ଉଚିତ୍‌ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍କ୍‌ରଣ, କୀର୍ତନ, ଶ୍ରବଣ, ମନନ, ନିଦିଧ୍ୟାସନ 
ସବୁପ୍ରକାରରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଭଜନ କର। 


॥ ୧୧୩॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପିବନ୍ତି ୟେ ଭଗବତ ଆତ୍ମନଃ ସତାଂ 
କଥାମୂତଂ ଶ୍ରବଣପୁଟେଷୁ ସମ୍ପତମ୍‌ | 
ପୁନନ୍ତି ତେ ବିଷୟବିଦୂଷିତାଶୟଂ 
ବ୍ରଜନ୍ତି ତତରଣସରୋରୁହାନ୍ତିକମ୍‌ ॥ ( ୨. ୨ .୩୭) 


ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ଗୁଣ ର ଶ୍ରବଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ମନ କୁ ବିଷୟରୁ 
ଦୂର କରି ଭଗବାନ ଙ୍କ ପାଖରେ ଲଗାନ୍ତି, ସେମାନେ ପବିତ୍ର ହୋଇ ଥାଆନ୍ତି । ଶୁକଦେବ 
କହୁଛନ୍ତି, ତୁମ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ମୁଁ ଦେଇ ଦେଲି । ମରଣାସନ୍ନ ପୁରୁଷ ନିରନ୍ତର ଭଗବାନଙ୍କ 
ସ୍କରଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌, ଏବଂ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଚିନ୍ତା କୁ ମନକୁ ଆସିବାକୁ 
ଦେବା ଆଦୌ ଉଚିତ୍‌ ନୁହଁ । ଯଦି କେହି ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ୟ କାହାର ସ୍କୃରଣ କରିବାକୁ 
କହିବେ ତେବେ ସେ ଦିଗକୁ ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଅନୁଚିତ । 


ତା”ପରେ କହିଲେ - ଜଗତରେ ଭିନ୍ନ-ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ର ଲୋକ ଅଛନ୍ତ। 
ସେମାନଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ -ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ | ଭଗବାନଙ୍କର ଅନେକ 
ଉପାଧି ଅଛି, ଦେବତା ମାନେ ଅଛନି। ସେମାନେ ଆମର କୌଣସି ନା କୌଣସି ଇଚ୍ଛା 
ବିଶେଷ କୁ ହି ପୂର୍ଣ କରିଥାନ୍ତି। ତେଣୁ ଯିଏ ପ୍ରଜାର କାମନା କରୁଛି ସେ ପ୍ରଜାପତି ଙ୍କୁ 
ପୁଜା କରିବ। ଧନ -ସମ୍ପତିର କାମନା ଥିଲେ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବ। ସ୍ବର୍ଗକାମନା 
ପାଇଁ ଦେବତା ମାନଙ୍କୁ , ସୁନ୍ଦର ରୂପ ପାଇଁ ଗନ୍ଧର୍ବଙ୍କୁ ଏବଂ ଭଲ ସ୍କ ପାଇଁ ଅପ୍‌ସରାଙ୍କୁ 
ପୂଜା କରିବା ଦରକାରୀ। ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବିଦ୍ୟା ପାଇଁ ଶିବଙ୍କୁ ଧ୍ୟାନ କରିବ, ଭଲ ବୈବାହିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ପାଇଁ ପରସ୍ସର ସହ ପ୍ରେମ ପାଇଁ ତାଙ୍କ ପନ୍ନୀ ଉମାଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 
ସେଥିପାଇଁ ସୀତା ମଧ୍ଯ ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିଥିଲେ । ସେ ସ୍ଵାମୀ ରୂପରେ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ 
ହିଁ ଚାହୁଁଥିଲେ । ଯଦି ଭୋଗର କାମନା ଥିବ ତେବେ ସୋମଦେବ ଙ୍କୁ ଉପାସନା କରିବ। 
କିନ୍ତୁ ଯିଏ ନିଷ୍କାମ ପୁରୁଷ, ତାଙ୍କୁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ପୂଜା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଦେଖନ୍ତୁ ଅନ୍ଯ 
ଦେବତା ମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଏହି ସାମର୍ଥ୍ୟ କେଉଁଠୁ ଆସିଲା ? ସେହି ପରମାମଗ୍ାଙ୍କ ଠାରୁ | 
ତେଣୁ ସେହି ପରମାତମ୍ରାଙ୍କ ଭଜନ କର । ଆପଣ ଯାହା କିଛି ବି ଚାହୁଁଛନ୍ତି ସବୁ ପରମାତାଙ୍କ 


ଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 


। ୧୧୪॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


“ ତୀବ୍ରେଣ ଭଳିୟୋଗେନ ୟଜେତ ପୁରୁଷଂ ପରମ୍‌” | ( ୨.୩.୧୦) 


ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଲାଭ, ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଶ୍ରେୟ ହେଲା ଯେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଠାରୁ 
ଅଚଳ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ । ବୁଦ୍ଧି ସ୍ଥିର ହେଉ | “ ଏତାବାନ୍‌' - ଏହାହିଁ ‹ ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ” 
ଅଟେ। ଭଗବାନଙ୍କ କଥାରେ ଯାହାର ମନ ରମଣ କରୁନାହିଁ ଏପରି ବା କିଏ ଅଛି ? 
ଯେଉଁ ମହାପୁରୁଷ ମାନେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ର କର୍ମରୁ ନିବୂତ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି, କେବଳ 
ବ୍ରହ୍ମରେ ରମଣ କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ କଥାରେ ରମଣ କରନ୍ତି | ଏତିକି 
କହି ଶୁକଦେବ ଚୁପ୍‌ ହୋଇଗଲେ। 


ଏବେ ଶୌନକ ମୁନି ପଚାରିଲେ, “ ପରୀକ୍ଷିତ ଆଉ କିଛି ପରଚାରିଲେ କି ନାହି ? 
ମୋର ତ ଭଗବାନଙ୍କ କଥାଶୁଣିବାକୁ ମନ ହେଉଛି । ମୋତେ ଲାଗୁଛି, ଭଗବାନଙ୍କ 
କଥା ସ୍ମରଣ ବା ଚିନ୍ତନ ନ କରି ଯେଉଁ କ୍ଷଣ ବ୍ୟତୀତ ହୋଇଗଲା ତାହା ବ୍ୟର୍ଥ ହୋଇଗଲା । 
ଗଛ -ଲତା କଣ ବଞ୍ଚୁନାହାନ୍ତ ? କୀଟ -ପତଙ୍ଗ କଣ ଶ୍ଵାସ ନେଉ ନାହାନ୍ତି ? ପଶୁ ମାନେ 
କଣ ଖାଉନାହାଁନ୍ତି ? ଛୁଆ ଜନ୍ମ କରୁ ନାହାଁନ୍ତି ? ଆମର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣଟଜୀବନ କେବଳ ଭଗବାନ 
କେନ୍ଦ୍ରିତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହି କଥାର ମହତ୍ତ୍ଵ ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଯାଇ ସେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ - 
ଯେଉଁ କାନ ଭଗବାନଙ୍କ ଗୁଣ ଶୁଣେନାହି, ସେ ସାପଗାତ ପରି, ଯେଉଁ ଜିଭ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଗୁଣଗାନ କରେନାହିଁ, ସେ ବେଙ୍କ ଜିଭ ପରି , ବ୍ୟର୍ଥରେ ଟରଁ-ଟର୍ର କରୁଥାଏ | ମୁକୁଟଧାରୀ 
ରାଜା ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ଯଦି ତାର ମୁଣ୍ଡ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣ ରେ ନ ନଇଁଲା ତେବେ ସେହି 
ମୁକୁଟ ତା ମୁଣ୍ଡର ବୋଝ ସ୍ଵରୂପ, ଯେଉଁ ହାତ ଭଗବାନଙ୍କ ପୁଜା କରେ ନାହି, ତା 
ହାତରେ କଂକଣ ଆଦି ଯେତେ ଆଭୂଷଣ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ସେହି ହାତ ଶବ ର ହସ୍ତ - 
ପ୍ରେତର ହାତ, ଯାହାର ଆକ୍ଷି ଭଗବାନଙ୍କ ରୂପକୁ, ତାଙ୍କ ଚିହ୍ନ ଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଖେ ନାହ, 
ସେ ମାତ୍ର ମୟୂର ପରରେ ଥିବା ଆଖି ପରି ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି କାମର ନୁହଁ । ଯାହାର 
ପାଦ ଚାଲି କରି ଭଗବାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ଯାଏ ନାହିଁ ସେହି ପାଦ ଗଛ ପରି। 


ଦେଖନ୍ତୁ, କଥା କହିବାର ଏହା କେତେ ବଢ଼ିଆ ଉପାୟ | କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା 
ଯେ ଆମର ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କର ସେବା କରିବା। ଦେଖିବାର 
ଅଛି ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖ, ଶୁଣିବାର ଅଛି ତ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ହିଁ ଶୁଣ, ସ୍ପର୍ଶ 
କରିବାର ଅଛି ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ହିଁ ସ୍ପର୍ଶ କର। ପୁଣି କହିଲେ -ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କ 
ଚରଣ ଧୁଳି ପ୍ରାପ୍ତ କରେ. ନାହି, ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣ-କମଳ ଉପରେ ଥିବା ତୁଳସୀ 
ବା ଫୁଲ କୁ ଶୁଙ୍ଘେ ନାହିଁ ସେ ବଞ୍ଚି ଥାଉ-ଥାଉ ମରିଗଲାଣି । 


॥ ୧୧୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ତଦଶ୍ମସାରଂ ହୃଦୟଂ ବତେଦଂ 
ୟଦ୍‌ ଗୂହ୍ୟମାଣୈହଁରିନାମଧେୟୈଃ । 
ନ ବିକ୍ରିୟେତାଥ ୟଦା ବିକାରୋ 
ନେତ୍ରେ ଜଲଂ ଗାତ୍ରରୁହେଷୁ ହର୍ଷଃ ॥ ( ୨ .୩. ୨୪ ) 


ସେହି ହୃଦୟ ପଥର ପରି, ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କ କଥା ଶୁଣି ତରଳେ ନାହିଁ। ଯାହାର 
ଆଖିରେ କେବେ ପ୍ରେମାଶ୍ରୁ ଆସେ ନାହିଁ, ଯାହା ର କଣ୍ତ କେବେ ଗଦ୍‌ଗଦ୍‌ ହୁଏ ନାହିଁ 
ସେ ପଥର ଠାରୁ ମଧ୍ଯ କଠୋର ଅଟେ। 


ଭଗବାନ ! ତେଣୁ ଆପଣ ମୋତେ ଏହାପରର କଥା କୁହନ୍ତୁ । ସୁତମୁନି କହିଲେ 
- ଆପଣ ଭଲ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଲେ | ପରୀକ୍ଷିତ ମଧ୍ଯ ଏଇ କଥା ରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲେ ନାହଁ। 
ପରୀକ୍ଷିତ ଶୁକଦେବଙ୍କୁ କହିଲେ ଆପଣ କହିଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍କରଣ ନିରନ୍ତର 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ତେଣୁ ମୁଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛି ଯେ ଆପଣ ଏମିତି କହୁଥାନ୍ତୁ ଯାହାଦ୍ଵାରା 
ଅନାୟାସ ସ୍କରଣ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସବୁବିଷୟରୁ ମୋ ମନ ଦୁରେଇ ଯିବ। 


ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର ସୂଷ୍ଟି ବିଷୟକ ପ୍ରଶ୍ନ 


ପୁଣି ପରୀକ୍ଷିତ ଶୁକଦେବଙ୍କୁ ପଚାରିଲେ- ଆପଣ ମତେ ବୁଝେଇ କରି କୁହନ୍ତୁ 
ଯେ ଭଗବାନ ସୃଷ୍ଟିର ରଚନା କିପରି କରନ୍ତି, ଧାରଣ କିପରି କରନ୍ତି ଏବଂ ପୁଣି ତାକ୍‌ 
କିପରି ନିଜ ଭିତରେ ଲୀନ କରି ଦିଅନ୍ତି ? ଏହି ସୂଷ୍ଟି ଏକା ଥରକେ ରଚିତ ହୁଏ କଳ 
କ୍ରମାନୁଯାୟୀ ହୁଏ ? ଭଗବାନ ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକୁ କିପରି ଧାରଣ କରନ୍ତି ? ଆପଣ ବିସ୍ତୁତ 
ଭାବେ କୁହନ୍ତୁ । କାରଣ ଆପଣ ବେଦ -ବେଦାନ୍ତରେ ଦୃଢ଼ ପରବ୍ରହ୍ମ ରେ ସ୍ଥୁତ । ଆପଣକ୍କୁ 
ଏହି ସମସ୍ତ ରହସ୍ୟ ଜଣା ଅଛି। 


॥୧୧୬॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଉତ୍ତର ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ଶ୍ରଳଦେବ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରୁଛନ୍ତି । ଏହି ସମଗ୍ର 
ଅଧ୍ଧାୟ ରେ ନମସ୍କାର କରାଯାଇଛି- 
ୟତ୍କୀର୍ତନଂ ୟତ୍ସୁରଣଂ ୟଦୀକ୍ଷଣଂ 
ୟଦ୍ବନ୍ଦନଂ ୟତ୍‌ଶ୍ରବଣଂ ୟଦର୍ହଣମ୍‌ । 
ଲୋକସ୍ୟ ସଦ୍ୟୋ ବିଧୁନୋତି କଲ୍ପଷଂ | 
ତସ୍ପେ ସୁଭଦ୍ରଶ୍ରବସେ ନମୋ ନମଃ || ( ୨.୪.୧୫) 
ଯାହାଙ୍କ ଯଶ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶୁଭଙ୍କର, ଯାହାଙ୍କ ଶ୍ରବଣ, ଭଜନ, କୀର୍ତନ, ସ୍କରଣ 
ଆମର ସମସ୍ତ ପାପକୁ ଧୋଇଦିଏ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ନମସ୍କାର | 
କିରାତହୁଣାନ୍ଧ୍ରପୁଲିନ୍ଦପୁଲ୍ଲସା 
ଆଭୀରକଙ୍କା ୟବନାଃ ଖସାଦୟଃ | 
ୟେୌତନ୍ୟେ ଚ ପାପା ୟଦୁପାଶ୍ରୟାଶ୍ରୟାଃ 
ଶୁଧ୍ୟନ୍ତି ତସ୍ପୈ ପ୍ରଭବିଷ୍ଣବେ ନମଃ ॥ (୨.୪.୧୮) 
ଯିଏ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୀନ-ହୀନ ମଳିନ, ଯାହାଙ୍କର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଆଶ୍ରୟ ନାହି, 
ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ପବିତ୍ର ହୁଅନ୍ତି, ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ନମସ୍କାର | 
ଶ୍ରିୟଃ ପତିର୍ୟଜ୍ଞପତିଃ ପ୍ରଜାପତି- 
ର୍ଧିୟାଂ ପତିଲୌକ ପତିଧର୍ଧରାପତିଃ | 
ପତିର୍ଗତିଶ୍ଚାନ୍ଧକବୃଷ୍ଣିସାତ୍ଵତାଂ 
ପ୍ରସୀଦତାଂ ମେ ଭଗବାନ୍‌ ସତାଂ ପତିଃ ॥ ( ୨. ୪. ୨୦ ) 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ-ପତି, ଯଜ୍ଞପତି, ପ୍ରଜାପତି, ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନ୍ତୟ୍ଯୀମୀ, ଲୋକ-ପତି, ଯିଏ 
ଯଦୁବଂଶରେ ପ୍ରକଟ ହେଇ ଅନ୍ଧକ, ବୂଷ୍ତି ଏବଂ ଯଦୁବଂଶ କୁ ରକ୍ଷାକଲେ, ଏପରି 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମୋ ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତୁ। ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ବେଦମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରକଟ କରିଲାବାଲା, ସମସ୍ତ ରଷିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନାରାୟଣ ରଷି ମୋ ଉପରେ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତୁ | 
॥ ୧୧୭॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପୁରାଣରେ ଉତ୍ତର ଦେବାର ବିଶିଷ୍ଟ ଶୈଳୀ 


ଆମ ପୁରାଣ ମାନଙ୍କର ଏକ ନିଜସ୍ଵ ଶୈଳୀ ଅଛି। କୌଣସି ଶ୍ରୋତା ଯଦି 
କୌଣସି ବକ୍ତାକୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଟ୍‌ରେ ତେବେ ବକ୍ତା ତାର ସିଧା ଉତ୍ତର ଦିଏ ନାହିଁ। ସେ 
ସବୁବେଳେ କୁହେ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ ପ୍ରଥମେ ଅମୁକ ବ୍ୟକ୍ତି ଅମୁକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପଚାରିଥିଲା। 
ଆମେ ଭାବୁ, ଆମକୁ ଏତେ କଥା କହିବା କଣ ଦରକାର ? ଆମେ ଆପଣକୁ ପ୍ରଶ୍ନ 
ପଚାରିଲୁ, ତ ଆପଣ ଉତ୍ତର ଦେଇଦେବେ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରଥମେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ କିଏ କାହାକୁ 
ପଚାରିଥିଲେ ଏହା ର ବର୍ଣ୍ଣନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ, ବହୁତ ଦରକାରୀ । ଥରେ -ଥରେ 
ପ୍ରଶ୍ନ କର୍ଭା ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରି ଭାବେ ଯେ ମୁଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବୁଵିମାନ। ମୁଁ ଅପୂର୍ବ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଛି। 
ତେଣୁ କହିଲେ ଯେ ଆପଣ ପ୍ରଥମ ଥର ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରି ନାହାନ୍ତି, ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ପଚରା 
ଯାଇଛି। ଏତେ ଅଭିମାନ କରିବାର ଆଦୌ ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି । 


କେବେ କେବେ ବକ୍ତା ସହିତ ମଧ୍ଯ ଏଇଆ ହୋଇପାରେ । ବକ୍ତାକୁ ମଧ୍ୟ 
ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ ମୁଁ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଏକଦମ୍‌ ଠିକ୍‌ ଏବଂ ମୌଳିକ ଉତ୍ତର ଦେଲି। ତେଣୁ 
କୁହାଗଲା ଯେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ପୂର୍ବରୁ ପଚରା ଯାଇଛି ଏବଂ ଉତ୍ତର ଦିଆଯାଇଛି । ଆପଣ 
କୌଣସି ବହୁତ ବଡ଼ ବା ନୂଆ କଥା କହିବାକୁ ଯାଉନାହାଁନ୍ତି। ଆପଣ ଏବେ ଭଲ 
ଭାବରେ ପଢ଼ି ନାହୀନ୍ତି। ଯଦି କୌଣସି ସଦ୍‌ଗ୍ରନ୍ଥୁ ରେ ସେହି କଥା ପଢ଼ିବାକୁ ମିଳେ, 
ତେବେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ସେହି ପ୍ରଶ୍ନ ର ଉତ୍ତର ସେଠି ଭଲ ରୂପେ ଲେଖାଯାଇଛି। 
ଆମେ ମିଛ ଟାରେ ଭାବୁ ଯେ ମୁଁ ହିଁ ଏତେ ଭଲ ଭାବିଲି । ତୁମେ କଣ ଭାବିଲ ? ଆଗରୁ 
ତ ସେଇଆ କୁହା ସରିଛି। ଏହା ଦ୍ଵାରା ବକ୍ତାର ଅହଂକାର ହୁଏ ନାହି । ଆଜିକାଲି 
“ମୌଳିକତା” ବା ମୂଳ ଉପରେ ଜୋର ଦିଆଯାଉଛି। ତୁମେ କଣ ଅସଲି ? ନା 
ସମସ୍ତେ ପୁରା- -ପୁରି କାର୍ବନ କପି। ମୌଳିକ କେବଳ ଭଗବାନ ଅଟନ୍ତି। ବାକି 
ସମସ୍ତେ କପି । ତେଣୁ ଅହଂକାର କର ନାହି । ତେଣୁ ଏହି ଶୈଳୀର ପ୍ରୟୋଜନ ଏଇଆ 
ଯେ ଶ୍ରୋତା ଓ ବକ୍ତା ଉଭୟଙ୍କର ଅହଂକାର ନହେଉ । 


ଦ୍ବିତୀୟ କଥା, ଯେତେବେଳେ ପୂର୍ବର ଲୋକଙ୍କ ବିଷୟରେ ଏପରି କୁହାଯାଏ 
ତ ଆମ ଅହଂକାର ସମାପ୍ତ ହୁଏ। ଆଗରୁ ମଧ୍ୟ ଏପରି କୁହାଯାଇଛି, ଜାଣିଗଲେ, 
ସେହି ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ତାର ପରମ୍ପରା ର ଶକ୍ତ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁ।ଏ। କେତେଥର ଆମ 
ମନରେ କୌଣସି ନୂଆ ବିଚାର ଆସିଲେ , ଆମକୁ କହିବା ପାଇଁ ସାହାସ ହୁଏ ନାହିଁ 
କିନ୍ତୁ ଯଦି ଜାଣି ଯିବା ଯେ ବ୍ୟାସଦେବ ମଧ୍ଯ ଏଇଆ କହିଛନ୍ତି ତେବେ ଏକ ପ୍ରକାର ର 


॥ ୧୧୮॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ବଳ ମିଳେ । ତେଣୁ ବ୍ୟବହାର ରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଯଦି କାହାକୁ କିଛି କହିବାର ଥାଏ 
ତେବେ ସେ କୁହେ ଯେ ଅମୁକ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଏଇଆ କହିଥିଲେ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ସେ କୁହେ 
ଯେ ଏହା ମୋର ନିଜର କଥା, ତାହାହେଲେ ଅନ୍ୟମାନେ କହିବେ - ତୁମ ନିଜ କଥା 
ନିଜ ପାଖରେ ରଖ। ତେଣୁ ପରମ୍ପରା ଦ୍ଵାରା ଶକ୍ତି ମିଳେ। ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଏହାଦ୍ଵାରା 
ଆମକୁ ନିଜର ଜ୍ଞାନୀ ପୁର୍ବଜ ମାନଙ୍କ ପରିଚୟ ମିଳିଥାଏ। 


ଶୁକଦେବଙ୍କ ଉତ୍ତର 


ଆହୁରି ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ କଥା ହେଲା ଯେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଆମକୁ ନିଜ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା 
ମିଳିପାରିବ ନାହି । ଏହା କେବଳ ଗୁରୁ - ଶିଷ୍ୟ ପରମ୍ପରା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ତେଣୁ, 
ପୂର୍ବର ପରମ୍ପରା ଏବଂ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଏ। ଏହା ବ୍ୟର୍ଥ ନୁହଁ। ଏହି 
ରହସ୍ୟ କୁ ବୁଝିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ଶୁକଦେବ କହୁଛନ୍ତି ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ନାରଦ ପଚାରି ଥିଲେ । ନାରଦ କଣ 
ପଚାରିଲେ ? ନାରଦ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆଦରର ସହିତ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ପଟାରିଲେ- “ ଭଗବାନ୍‌, ଆପଣ 
ଏତେ ବଡ଼ ସୃଷ୍ଟିର ରଚନା -କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି ତାକୁ ସମ୍ଭାଳୁଛନ୍ତି, ଏସବୁ କାହା ଶକ୍ତ 
ଦ୍ଵାରା କରୁଛନ୍ତି ? ଆପଣ କେବେ ବି ଥକିଗଲା ପରି ଦିଶନ୍ତି ନାହିଁ। ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵ ଆପଣଙ୍କ 
ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟିତ, ଆପଣ ସବୁ ରହସ୍ଯ ଜାଣିଛନ୍ତି । ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ କୁ ମଧ୍ଯ ଜାଣିଛନ୍ତି । 
ମୋତେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଦିଅନ୍ତୁ । ଆପଣ ଏହି ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କିପରି କରୁଛନ୍ତି, ତାହା 
ମଧ୍ଯ ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ।” ନାରଦ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ମାନସ ପୁତ୍ର। ତାଙ୍କ କଥା ଶୁଣି ବ୍ରହ୍ମା ତାଙ୍କ 
ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ। ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ କହିଲେ “ ସମ୍ୟକ୍‌ କାରୁଣିକସ୍ୟେଦଂ ବସ୍ଵ 
ତେ ବିଚିକିସ୍ପିତମ୍‌” - ତୁମେ ବହୁତ ଭଲ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଲ । କାରଣ ତୁମ ପ୍ରଶ୍ନ ପରମାମ୍ମାଙ୍କ 
ସ୍ମରଣ କରେଇ ଦଉଛି । ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ମୁଁ ସବୁ କିଛି ଜାଣେ, ବିଶ୍ଵ ରଚୟିତା, କିନ୍ତୁ 
ଏହା ମୋର ଶକ୍ତି ନୁହଁ। ୟେନ ସ୍ଵରୋଚିଷାଂ ବିଶ୍ବଂ ରୋଚିତଂ 
ରୋଚୟାମ୍ୟହମ୍‌ |'( ୨.୫. ୧୧) 

ଯିଏ ନିଜର ଦୃଷ୍ଟିର ପ୍ରକାଶ ଦ୍ଵାରା ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵର ରଚନା କରିଛନ୍ତି, ପ୍ରକୃତରେ 
ସେ ହି ନିଜର ଅଳ୍ପ ଶକ୍ତି ମୋତେ ମଧ୍ଯ ଦେଇଛନ୍ତି। ତାଙ୍କ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ମୁଁ ଏହା ସବୁ 
କରୁଛି। ଏହା ମୋ ନିଜ ଶକ୍ତି ନୁହ। 


॥ ୧୧୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମା 


ଏବେ ନାରାୟଣ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ବୁଝିବା, ଏବଂ ତାପରେ 
ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ଏବଂ ଆମ ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ଯାହାର ବର୍ଣନା ଆଗକୁ କରାଯାଇଛି, 
ତାକୁ ଦେଖିବା। ବ୍ରହ୍ମା ସୃଷ୍ଟ ନିର୍ମାଣ ତ କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସେ କେବଳ ସେହି ସୃଷ୍ଟିର ନିର୍ମାଣ 
କରି ପାରିବେ ଯାହାପାଇଁ ପୂର୍ବରୁ ସାମଗ୍ରୀ ଉପଲବ୍ଧ ଅଛି। ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ଜୀବ ମାନେ 
ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରିଛନ୍ତି, ସେହି କର୍ମ ଅନୁସାରେ ବ୍ରହ୍ମା ସୃଷ୍ଟି 
ନିର୍ମାଣ କରନ୍ତି। ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଉପାଦାନ ଥିଲେ ହି ଯାଇ ସେ ସୃଷ୍ଟି ରଚନା କରି 
ପାରିବେ ନ ହେଲେ ସୂଷ୍ଟି ତିଆରି କରି ପାରିବେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ନାରାୟଣଙ୍କୁ 
କୌଣସି ଜୀବର ଆବଶ୍ଯକତା ହୁଏ ନାହି, ସେମାନଙ୍କର କର୍ମର ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହି, ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପଦାର୍ଥର ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ । ସେ ତ ସ୍ଵୟଂ ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା 
ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଚରିତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ବ୍ରହ୍ମା ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ୍‌ ବାଛୁରୀ 
ଏବଂ ଗୋପ-ବାଳକ ମାନଙ୍କୁ ଚୋରାଇନେଲେ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୟଂ ଗାର 
- ବାଛୁରୀ ଏବଂ ଗୋପ - ବାଳକ ବନିଗଲେ | ଭଗବାନ୍‌ ଙ୍କ ସୃଷ୍ଠି ରଚନାରେ ପୁର୍ବପଦାର୍ଥ 
ମାନଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ନ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମା ପୁର୍ବ ପଦାର୍ଥ ବିନା ସୁଷ୍ଠଟି ରଚନା କରିପାରିବେ 
ନାହିଁ। ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ତ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାମୀ। ତେଣୁ ବ୍ରହ୍ମା କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ଭଗାବାନ ନାରାୟଣ ଙ୍କ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ହି ମୁଁ ସୃଷ୍ଟି ର ରଚନା କରୁଛି । ସମସ୍ତେ ଯେଉଁ 
ମାୟା ଦ୍ଵାରା ମୋହିତ ହେଉଛନ୍ତି, ସେହି ମାୟା ଡରି-ଡରି ଭଗବାନଙ୍କ ପାଦ ତଳେ 
ଠିଆ ହୋଇଥାଏ। ତାଙ୍କ ମାୟା କୁ ମୋ ସହିତ ରୁଦ୍ର, ବରୁଣ, କୁବେର ଆଦି ଅଳ- ଅଳ୍ପ 
ଜାଣନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଆମେ ସମସ୍ତେ ନିଜ-ନିଜର କାମ କରୁଛୁ। ସେ ହିଁ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ | । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ନାରାୟଣ ନାମର ଅର୍ଥ କଣ ? ନରାଣାଂ ଅୟନଂ -ଯିଏ ସମସ୍ତ 
ଜୀବ ମାନଙ୍କର ପରମଧାମ, ସ୍ଵାମୀ, ଲକ୍ଷ୍ଯକ ସେ ହିଁ ନାରାୟଣ | “ ନାର” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ 
ହେଲା ପାଣି | ପାଣିରେ ଯାହାଙ୍କ ସ୍ଥାନନ ଅୟନ, ଶୟନ, ନିବାସ, ତାଙ୍କୁ ନାରାୟଣ 
କୁହାଯାଏ। ସମସ୍ତ ଜୀବ ମାନଙ୍କ ଉପ୍ପଭ୍ରି ପାଣି ର ସେହି ବିନ୍ଦୁରୁ ଯାହାକୁ ବାର୍ଯ୍ୟ କୁହାଯାଏ। 
ସେଥିରେ ତାଙ୍କର ନିବାସ । ଯିଏ ଆଦି ବାରି, ସମସ୍ତେ ବୀଜ ମାନଙ୍କର ମୁଳ କାରଣ, 
ତାଙ୍କୁ ନାରାୟଣ କୁହାଯାଏ। ତାଙ୍କ ଠାରୁ ସମସ୍ତ ଜୀବମାନଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି । 


॥ ୧୨୦ ॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଭାଗବତରେ ଅନେକ ସ୍ତ୍ାନରେ ସୃଷ୍ଟି-ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ଯାହା କିଛି 
ସ୍କୁଳ ରୂପରେ ଦେଖା ଯାଉଛି ତାହା ସୁକ୍ଷ୍ମ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୁଏ ଏବଂ ସୁକ୍ଷ୍ମ ରୂପରେ 
ଆସିବା ପୁର୍ବରୁ ତାହା କାରଣ ରେ ଅବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ। ଏତିକି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୁଝିବାକୁ ହେବ । 
ବେଶୀ ଜାଣିବା ଦରକାର ନାହିଁ ଯଥା, - କିଛି ଲୋକ ସାଙ୍ଗ ହୋଇ ବସିଛନ୍ତି ଏବଂ 
କଣେ ହଠାତ୍‌ ଉଠି ଅନ୍ୟ ଜଣକୁ ଗୋଟିଏ ଚଟକଣି ପକାଇଲା, ତେବେ ଅନ୍ୟ ମାନେ 
ଭାବିବେ ଯେ ହଠାତ୍‌ କଣ ହେଲା ହ କିନ୍ତୁ ଚଟକଣୀ ମାରିଥିବା ଏହି ସ୍ତୁଳ କ୍ରିୟା ପାଞ୍ଚମିନିଟ୍‌ 
ପୂର୍ବରୁ ସେହି ମାରିବା ବାଲା ମନରେ ଚାଲୁଥିଲା। ତା ମନତ ପାଞ୍ଚ ମିନିଟ୍‌ ପୂର୍ବରୁ ତାକୁ 
ଚଟକଣୀ ମାରିସାରିଥିଲା। ମନରେ ଏହି କ୍ରିୟା ସୁକ୍ଷ୍ମ ରୂପରେ ଚାଲୁଥିଲା, ତା ପୂର୍ବରୁ 
ତାହା ଅବ୍ୟକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ଥିଲା। ସ୍ପ୍ୁଳ ବସ୍ତୁ ପ୍ରଥମେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅବସ୍ଥାରେ ଥାଏ | ପାଖରେ 
ବସିବା ମାତ୍ରେ ସେ ଭାବିନେଲା ଯେ ଆଜି ମଉକା ମିଳିଛି । 


ଠିକ୍‌ ସେହିପରି, ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ କ ଯିଏ ଆଜି ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ସ୍ଥୁଳ 
ରୂପରେ ଦେଖା ଯାଉଛି, ପ୍ରଥମେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ରୂପରେ ଏବଂ ତାର ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଅବ୍ଯକ୍ତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଥିଲା। ଅବ୍ୟକ୍ତ ର ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ରେ ଯେଉଁ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ, ନିର୍ଗୁଣ, ନିବିଶେଷ 
ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି । ସେ ହିଁ ପରମସତ୍ୟ । ପ୍ରକୃତରେ ସେଠି ସୃଷ୍ଟି ଆଦି କିଛି ବି ନାହିଁ। 
ସେହି ପରମାତ୍ମା ଯେତେ ବେଳେ ଅବ୍ଯସ୍ତ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ରହନ୍ତି 
ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ “ ଭଶ୍ଵର' କୁହାଯାଏ । ଯେତେବେଳେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସୃଷ୍ଟ ସୁକ୍ଷ୍ମ ରୂପରେ 
ପ୍ରକଟ ହୁଏ ତାଙ୍କୁ “ ହିରଣ୍ୟ ଗର୍ଭଂ' କୁହାଯାଏ ଏବଂ ସୃଷ୍ଟି ଯେତେବେଳେ ସ୍ଥୁଳ ସ୍ଵରୂପ 
ଧାରଣ କରେ ତାଙ୍କୁ “ ବିରାଟ” କୁହାଯାଏ । ଜଣେ ପରମାତ୍ମା ଙ୍କର ଏତକ ସବୁ ନାମ। 
କିନ୍ତୁ ଏହି ସ୍କୁଳ-ସୁକ୍ଷମ-ଅବ୍ୟକ୍ତ ସବୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅଛି । ଯେପରି ଆପଣଙ୍କ 
ସ୍ବପ୍ପତ ଆପଣଙ୍କ ମନ ଏବଂ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକଟ ରୂପରେ ବାହାରେ ଦେଖାଯାଏ। 
ଯେପରି ଆପଣ ଦୃଷ୍ଟିରେ ହି ସ୍ଵପ୍ନ ର ସୃଷ୍ଟି କରିନ୍ତି/ ସେହି ପରି ଭଗବାନ ଦୃଷ୍ଟି ମାତ୍ରକେ 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ରଚନା କରି ଦିଅନ୍ତି। ଏଠି ତାର ବିସ୍ତାର କରାଯାଇଛି। ପ୍ରଥମେ ଅବ୍ଯକ୍ତ, 
ତାପରେ ମହତତ୍ତ୍ବଚ ତା ପରେ ସମଷ୍ଟି ବୁଦ୍ଧି, ତା ପରେ ଅହଂକାର, ମନ, ସୁକ୍ଷ୍ମ 
ପଞ୍ଚମହାଭୂତ, ତା ପରେ ସ୍ତୁଳ ପଞ୍ଚମହାଭୂତ, ତା ପରେ ସେମାନଙ୍କ ମିଶ୍ରଣ ରୁ ଜଗତ, 
ଏବଂ ସେଥିରୁ ଏହି ଭିନ୍ନ -ଭିନ୍ନ ଶରୀର ଆଦି ସବୁ ଦେଖା ଯାଉଛନ୍ତି। ଏହି ସୃଷ୍ଟିରେ 
ଅଲଗା -ଅଲଗା ରୂପ ରେ ଯାହାବି କିଛି ଦେଖା ଯାଉ ଅଛି, ସେ ସବୁ ପ୍ରକୃତରେ 
ଗୋଟିଏ ତତ୍ତ୍ଵର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଆକାର ମାତ୍ର । ତେଣୁ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଚଭଦ ଲୋକର କଳ୍ପନା 
କରା ଯାଇଛି। ସୃଷ୍ଟି - କ୍ରମ ର ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ଆମ ପୁରାଣ ମାନଙ୍କରେ ମିଳେ ଯେ 


॥ ୧୨୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭଗବାନ କ୍ଷୀର - ସାଗରେ ଶୟନ କରୁଛନ୍ତି, ସେ ଆଦିବାରି, ମୂଳ କାରଣ ।। ତାଙ୍କ 
ନାଭିରୁ ଗୋଟିଏ ପଦ୍ମ ବାହାରିଲା ଯାହା ଉପରେ ବ୍ରହ୍ମା ବସିଛନ୍ତି। ଏପରି ଶୁଣି କିଛି 
ଲୋକ ଭାବୁ ଥିବେ ଯେ ଭଗବାନ ନାରାୟଣଙ୍କ ନାଭିରୁ ପଦ୍ମ ବାହାରିଲା । ସେ ପଦ୍ମ 
ଉପରେ ବ୍ରହ୍ମା ବସିଛନ୍ତି ତ ପଦ୍ମଟି ଟଳମଳ ହେଉଥିବ । ଆରେ ନା-ନା, ଭଗବାନ ଙ୍କ 
ନାଭି ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ର କେନ୍ଦ୍ର। ସେଥିରୁହି ପ୍ରଥମ ବୃଭି ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚତୁର୍ଭୁଜ 
ବ୍ରହ୍ମା ପ୍ରକଟ ହେଲେ। ଆମେ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ ଶୟନ କରୁ । ଆମର ଶୟନ କିନ୍ତୁ ନିଦ୍ରା 
ରୂପରେ ହୁଏ। ପ୍ରାତଃକାଳରେ ନାଭିରୁ ଗୋଟିଏ ପଦ୍ମ ବାହାରେ କି ନାହିଁ ? ବିଚାର 
କରନ୍ତୁ | 


ଟିକିଏ ଭାବିଲେ ଦେଖି। ନିଦ ଭାଙ୍ଗିଲା ମାତ୍ରେ ସବୁଠୁ ପ୍ରଥମେ ଭାବନା ଆସେ- 
“ମୁଁ ଅଛି'। ତା ପରେ ଆସେ ସଂକଳ - ‹ ଏବେ ଉଠିବା କଥା' | ତା ପରେ ନିଶ୍ଚୟ - 
“ଉଠିଯିବା', କାହିକି ଉଠିବା ? ସେତେବେଳେ ନ ଉଠିଲେ କଣ ହେବ ସେ ଭାବନା 
ମଧ୍ଯ ଆସେ। ତା ପରେ, ମୁଁ ଏଇ ଏଇ କାର୍ଯ୍ୟସବୁ କରିବି ଏହି ଅହଂକାର ଆସେ | ଏହା 
ପ୍ରତିଦିନ ହୁଏ। ଉପନିଷଦରେ ନାଭି, ପଦ୍ମ ଆଦିର ବର୍ଣ୍ଣନ ନାହି | ସେଠି କୁହା ଯାଇଛି 
- “ ଏକୋହଂ ବ୍ରହୁସ୍ୟାମ୍‌ ' | “ ସୋଃକାମୟତ: | 


ପୁରାଣ ଗୁଡ଼ିକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ନାଭି କମଳ ରୁ ବ୍ରହ୍ମା ପ୍ରକଟ 
ହେଲେ, କିନ୍ତୁ ବେଦାନ୍ତ ରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ବ୍ରହ୍ମ ବିଚାର କଲେ, ସେ ହି ତପସ୍ୟା 
କଲେ। ପୁରାଣ ଗୁଡ଼ିକର ନିଜସ୍ଵ ଶୈଳୀ ଏବଂ ଉପନିଷଦ ମାନଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ଶୈଳୀ। 
କିନ୍ତୁ କଥା ସେଇ ଗୋଟିଏ - ବ୍ରହ୍ମ ହି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ । ତାଙ୍କଠାରୁ ବ୍ରହ୍ମା ପ୍ରକଟ ହେଲେ। 
ଯେତେବେଳେ ଆମେ ସୂଷ୍ଟିର ପ୍ରଭେଦକୁ ଦେଖିବା ସେତେବେଳେ ନାରାୟଣ ଏବଂ 
ବ୍ରହ୍ମା ଙ୍କ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଯିବ। ତେଣୁ ପାର୍ଥକ୍ଯ କଥା କୁହାଯାଇଛି। କିନ୍ତୁ 
ଯେତେବେଳେ ଏକ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଯିବ, ସେତେବେଳେ ସବୁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯିବ। 
ଯେତେବେଳେ ଦୁଇ ବା ଅନେକ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ଏବଂ ଆମେ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରୁ ଯେ 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କଂଣ ? ସେତେବେଳେ ଉତ୍ତର ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଏ। ଉତ୍ତର 
ଦିଆଯିବାର କାରଣ ହେଲା ଯେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭେଦଦୃଷ୍ଟି ଅଛି । ଅଭେଦ ଦୃଷ୍ଟି ରେ ତ ପ୍ରଶ୍ଵ 
ହି ନାହିଁ। ଏହି ପରି, ଅନେକ ଅଂଶ ର କଳ୍ପନା କରା ଯାଇଛି। ବ୍ରହ୍ମା ତପସ୍ୟାକଲେ, 
ଭଗବାନ ଖୁସି ହେଲେ। ତାଙ୍କଠାରୁ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟ ରଚନାର ଶକ୍ତି ମିଳିଲା ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମା 
ସୂଷ୍ଟ ରଚନା କଲେ। 


॥ ୧୨୨ ॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ସର୍ବ ପୁରୁଷ ଏବେଦଂ ଭୂତଂ ଭବ୍ୟଂ ଭବଶ୍ଚ ୟତ୍‌ | 
ତେନେଦମାବୂତଂ ବିଶ୍ଵଂ ବିତିସ୍ତମଧିତିଷ୍ଠତି ॥ ( ୨.୬.୧୫ ) 
ଏତେ ଗୁଡ଼ିଏ ଭେଦ କହିବା ପରେ କହିଲେ ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଏଠାରେ ପୁରୁଷ ହିଁ 
ସବୁକିଛି । ଯେପରି ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ରୁ ଆଭୂଷଣ ତିଆରି କରାଯାଏ, ତାପରେ କୁହାଯାଏ ଯେ ଏହା 
ଚୁଡ଼, ଏହା ହାର, ଏଥିରେ ପାର୍ଥକ୍ କଣ ? କିଛି ନାହିଁ | ପ୍ରକୃତରେ ' ସୁବର୍ତ୍ତମେବ” ଇଦଂ 
ସର୍ବମ୍‌,। ସବୁ ସୁନା ଅଟେ, ରୂପ - ଆକାର ଦୃଷ୍ି ରୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଅଲଗା - ଅଲଗା 
ଦିଶୁଛନ୍ତି। 
ନ ଭାରତୀ ମେଃଙ୍ଗ ମୂଷୋପଲକ୍ଷ୍ୟତେ 
ନ ବୈ କ୍ଵଟିନ୍ସେ ମନସୋ ମୂଷା ଗତିଃ । 
ନ ମେ ହୁଷିକାଣି ପତନ୍ତ୍ୟସତ୍ପଥେ 
ଯନ୍ଗେ ହୃଦୋକ୍ଵଣ୍ଣ୍ଯବତା ଧୂତୋ ହରିଃ ॥ ( ୨.୬.୩୩) 


ବ୍ରହ୍ମା କହୁଛନ୍ତି ଯେ ମୋ ବାଣୀ କେବେ ହେଲେ ମିଥ୍ୟା ଭାଷଣ କରେ ନାହି 
ମୋର ମନ ମିଥ୍ୟା ବସ୍ତୁ ଦିଗକୁ ଯାଏ ନାହିଁ। ମୋର ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ଅସତ୍‌ ମାର୍ଗ ରେ 
ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ କାରଣ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜ ହୃଦୟ ରେ ବସେଇ ରଖିଛି । ଏହାର ଅର୍ଥ 
କଣ ? ଏଇଆ ଯେ ଆମର ମନ ଏପଟ - ସେପଟ ହୋଇ ମିଥ୍ୟା ବସ୍ତୁ ଆଡ଼କୁ ଯାଏ। 
ଆମ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାନେ ବି ମିଥ୍ୟା ବସ୍ତୁ ଆଡ଼କୁ ଦୌଡୁଥାନ୍ତି ଏବଂ ବାଣୀ ମଧ୍ଯ ବହୁତ ମିଛ 
କଥା କହୁଥାଏ, ତାର କାରଣ ହେଲା ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜ ହୃଦୟରେ ବସେଇ 
ନାହୁଁ। ସିଧା କଥା କେବଳ ଏତିକି । ଯେତେବେଳ ହୃଦୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ନିବାସ 
ହେବ ସେତେବେଳେ ମନ, ବାଣୀ ବା ଇନ୍ଦିୟ ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ଭୁଲ କାମ ହେବ ନାହିଁ। 
ବ୍ରହ୍ମା କହିଲେ, “ ଭଗବାନଙ୍କର ମୋ ଉପରେ ଅସୀମ କୃପା, ତା ଦ୍ଵାରା ମୁଁ ଏହା ସବୁ 
କରି ପାରୁଛି ଏବଂ କରକୁଛି ” | 


॥ ୧୨୩ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ୟସ୍ୟାବତାରକର୍ମାଣି ଗାୟନ୍ତି ହ୍ୟସ୍ପଦାଦୟଃ | 
ନ ୟଂ ବଦନ୍ତି ତତ୍ତ୍ଵେନ ତସ୍ମୈ ଭଗବତେ ନମଃ ॥ ( ୨.୬.୩୭) 


ଆମ ପରି ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଯୁ, ମହେଶ ଆଦି ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର ମାନଙ୍କର, 
ସେମାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟର ମହିମା ଗାନ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ମହିମା ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ଗାନ କରିପାରନ୍ତି ନାହି। ଏପରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ନମସ୍କାର । ତାଙ୍କର ପୂର୍ବ- ପୂର୍ବର ଅବତାର 
ମାନେ ହେଲେ ଗୁଣାବତାର । ଯେପରି ତ୍ରିଗୁଣ, କାଳ, ସ୍ବଭାବ, ଦେଶ, ଦ୍ରବ୍ଯ, ବିକାର, 
ମନ, ପଞ୍ଚମହାଭୂତ, ଇନ୍ଦିୟ, ଆଦି | ଦଶାବତାର ଆଦି ଭଗବାନଙ୍କର ପରବର୍ତୀ ଅବତାର | 
ଏଠାରେ ବ୍ରହ୍ମା ନାରଦଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଭିନ୍ନ ଅବତାର ମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ସଂକ୍ଷେପରେ 
କହୁଛନ୍ତି। ଆହୁରି ମଧ୍ଯ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଶେଷ ନାଗ ନିଜର ସହସ୍ର ମୁଖ ଦ୍ଵାରା ଅନନ୍ତ କାଳ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଙ୍କ ବିଷୟ ରେ ପୁରା କହି ପାରିବେ ନାହିଁ: | ଯଦି 
କଥା ଏଇଆ ତେବେ ସେହି ଅବତାର ମାନଙ୍କୁ କେଉଁ ମାନେ ଜାଣି ପାରିବେ ? କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ- 


ୟେଷାଂ ସ ଏବ ଭଗବାନ୍‌ ଦୟୟେଦନନ୍ତଃ 
ସର୍ବାତ୍ବନାଃଃ ଶ୍ରିତପଦୋ ୟଦି ନିର୍ବ୍ୟଲୀକମ୍‌ | 
ତେ ଦୁସ୍ତରାମତିତରନ୍ତି ଚ ଦେବମାୟାଂ 
ନୈଷାଂ ମମାହମିତି ଧୀଃ ଶ୍ଵଶୂଗାଲଭକ୍ଷ୍ଯେ ॥ ( ୨.୭.୪ ୨) 


ଭଗବାନ ଯାହାଉପରେ ଦ୍ରବିତ ହେଇଯାଇଥାନ୍ତି, ତାଙ୍କ ପାଖରେ ସେ ନିଜର 
ରହସ୍ୟ ପ୍ରକଟ କରିଦିଅନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେ କାହା ଉପରେ ଦ୍ରବିତ ହୁଅନ୍ତି ? ଯିଏ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ 
ତାଙ୍କର ହି ଆଶ୍ରୟ ନିଏ ଏବଂ -ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନରେ କୌଣସି କପଟ ରଖେ ନାହିଁ, ତା 
ଉପରେ ଆମେ ମାନେ ଗୋଟିଏ ପଟରେ କହୁ ଯେ, “ ତେରା ତୁଝକୋ ଅର୍ପଣ କ୍ଯା 
ଲାଗେ ମେରା ” ମୁଁ ନିଜକୁ , ଆପଣଙ୍କ ଚରଣରେ ଅର୍ପଣ କରିଛି | ଅନ୍ୟ ପଟରେ ଏହା 
ମଧ୍ଯ କହୁ ଯେ ଆପଣ ଟିକିଏ ମୋ ଘର ଆଡ଼କୁ ନଜର କରିଥିବେ। ଏଇଟା ବଡ଼ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ ଅର୍ପିତ କରି ଦେଲ। ନିଜେ ନିଜର 
ହେଇ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ତଥାପି ଘର ତୁମର କେମିତି ହେଲା ? ଏବେ ସେଇଟା ତୁମ ଘର 
ନୁହଁ, ଭଗବାନଙ୍କ ଘର | ତେଣୁ ଯିଏ ନିର୍ବ୍ୟଲୀକ ମାନେ ଯାହାମନରେ ଟିକିଏ ହେଲେ 
ଛଳ-କପଟ ନାହିଁ, ଯିଏ ମିଥ୍ୟା ଭାଷଣ କରେ ନାହିଁ ସେହି ମାନେ (ତେ ଦୁସ୍ତରାମତିତରନ୍ତି 


॥ ୧୨୪॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଦେବମାୟାଂ” ଦେବମାୟା କୁ ପାରି ହେଇ ପାରନ୍ତି। ନିଜ ଦେହକୁ ଏଠାରେ 
“ ଶ୍ଵଶୂଗାଳଭକ୍ଷ୍ୟ ' ଅର୍ଥାତ୍‌ କୁକୁର - ବିଲୁଆଙ୍କ ଖାଦ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି । ଏପରି କୁକୁର - 
ଶୂଗାଳଭକ୍ଷ୍ୟ ଶରୀର ରେ ଯିଏ ଅହଂ-ମମ ଭାବନା ରଖନ୍ତି ନାହି, ସେ ହ ମାୟାକୁ ପାର 
କରିପାରନ୍ତି। ଏହାର ଅର୍ଥ ଅହଂ - ମମ ଭାବ ହିଁ ମାୟା ଅଟେ! ଏହି ଦେହ କୁ “ ଏହା 
ମୁଁ ଅଟେ” ଭାବିବା ହିଁ ମାୟା । ଏହିପରି ବ୍ରହ୍ମା ନାରଦଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ଭାଗବତର 
ଜ୍ଞାନ ଯାହା ମୁଁ ଭଗବାନ ନାରାୟଣଙ୍କ ଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥିଲି, ତୁମକୁ ମୁଁ ସଂକ୍ଷେପରେ 
କହିଲି। 

ଇଦଂ ଭାବଗତଂ ନାମ ୟନ୍ଶେ ଭଗବତୋଦିତମ୍‌ | 

ସଂଗ୍ରହୋଃୟଂ ବିଭୁତୀନାଂ ତ୍ଵମେଦତ୍‌ ବିପୁଲୀକୁରୁ || ( ୨.୭.୫୧ ) 

ୟଥା ହରୌ ଭଗବତି ନୂଣାଂ ଭକ୍ତିଭ୍ଭବିଷ୍ୟଯତି । 

ସର୍ବାମ୍ୂନ୍ୟଖିଲାଧାରେ ଇତି ସଂକଲ୍ପ୍ୟ ବର୍ଣୟ ॥ ( ୨.୭.୫୨) 

ତାପରେ ବ୍ରହ୍ମା କହିଲେ ଯେ - ଏବେ ତୁମେ ଏହାର ବିସ୍ତାର କର । 


“ ବିପୁଲୀକୁରୁ' ଏବଂ ସଂକଳ୍ପ କର ଯେ ଏହି ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଚାର ମୁଁ ଏପରି ଭାବରେ 
କରିବି ଯାହାଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତଙ୍କ ମନରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହେବ । 
ଯିଏ ସର୍ବଦ୍ରଷ୍ଟା ଏବଂ ଅଧିଷ୍ଠାନ ରୂପ ଭଗବାନ- “ ସର୍ବାମୂନି ଅଖିଲାଧାରେ) ତାଙ୍କ ପ୍ରତି 
ସମସ୍ତଙ୍କ ମନରେ ଭକ୍ତି ହେଉ, ଏପରି ସଂକଳ୍ପ କରି ବଣ୍ତିନ କର, ଧନ ରୋଜଗାର 
ପାଇଁ ବା ନାମ ଅର୍ଜନ ପାଇଁ ନୁହଁ। କୀଉ୍ତି ବା ନୋବେଲ ପ୍ରାଇଜ ପାଇଁ ନୁହଁ। କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତି ହୃଦୟକୁ ଆସୁ ସେଥିପାଇଁ କର। ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ ଭଲ କଥା 
କୁହାଯାଇଛି । ଆମେ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟାପାଖରେ ପଡ଼ିଛୁ/ ତା ଠାରୁ ଅଲଗା 
ହେବା କିପରି ? କୁହାଗଲା ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟାର ବଣ୍ଣନା କରିଚାଲ, ତେବେ 
ଅନାୟାସ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯ ଧ୍ଯାନହେଉଥିବ । ଆମେ କେବଳ ମାୟା ର ହିଁ ଧ୍ୟାନ କରୁ 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟାର ଧ୍ୟାନ କରୁନା । ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟାର ବଣ୍ଠନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି 
କରି ପାରିବା ନାହିଁ । ସେତେବେଳେ ସେହି ମାୟା ଆମକୁ ମୋହିତ କରିବ ନାହିଁ। 
ଏହିପରି ବ୍ରହ୍ମା ନାରଦ ଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଥିଲେ । 


॥ ୧୨୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନ 


ପରୀକ୍ଷିତ ଶୁକଦେବଙ୍କୁ ପଗ୍ଚରିଲେ ଯେ, ବ୍ରହ୍ମା ନାରଦଙ୍କୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ ର ପ୍ରଚାର 
କରିବା ପାଇଁ କହିବାରୁ ସେ ଏହି ଜ୍ଞାନ କାହାକୁ କହିଲେ ¢ ଶ୍ରବଣ ମାତ୍ରକେ ଭଗବାନ 
ଦୂଦୟରେ ପ୍ରକଟ ହେଇ ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ମନରୁ ଅଶୁଦ୍ଧତାକୁ ଧୋଇ ଦିଅନ୍ତି । ତେଣୁ ମୁଁ 
ମଧ୍ଯ ଏହା ଶୁଣିବାକୁ ଚାହୁଁଛି। ଏପରି କହି ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଶୁକଦେବଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରଶ୍ନ 
ର ଏକ ଲମ୍ବା ତାଲିକା ରଖିଦେଲେ। କିପରି ଭଗବାନ ସୃଷ୍ଟି ରଚନା କରନ୍ତି, ପାଳନ 
କରୁନ୍ତି, ଏବଂ ବିଲୟ କରନ୍ତି ? କେତୋଟି ଲୋକ ଅଛି ? ଲୋକପାଳ ଅଛନ୍ତି ? 
ଦେବତା ଆଦି ଅଛନ୍ତି ? କାଳ କାହାକୁ କୁହାଯାଏ ? କାଳର ଗତି କେତୋଟି ? କର୍ମ 
କେତେ ପ୍ରକାର ର ? କର୍ମର ଗତି କଣ ? ସେହିପରି ଗୁଣ ଏବଂ ଗୁଣୀ ମାନଙ୍କର 
କେତେ ନାମରୂପ? ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ କଣ ? ତାର ମାପ କଣ? ତାର ସୀମା କଣ ? କେଉଁ 
ଯୁଗର ଧର୍ମ କଣ ? ଅବତାର ମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା କେତେ ? ତାଙ୍କ ବିଷୟକ କଥା କଣ ? 
ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ସାଧାରଣ ଧର୍ମ ଏବଂ ବିଶେଷ ଧର୍ମ କଣ - କଣ ? ସେହିପରି 
ଗ୍ଦହାସ୍ତ୍ରାଶ୍ରମ, ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟାଶ୍ରମ , ବାନ ପ୍ରସ୍ଥାଶ୍ରମ ଏବଂ ସନ୍ୟାସାଶ୍ରମ ର ଧର୍ମ କଣ-କଣ ? 
ସାଂଖ୍ୟ କଣ ? ଯୋଗ କଣ ? ବେଦ କଣ) ସ୍କୃତି କଣ ? ପୁରାଣ କଣ ? ଇତିହାସ 
କଣ ? ଇଷ୍ଟାପୂର୍ତ କାହାକୁ କୁହାଯାଏ ? ବନ୍ଧ ଏବଂ ମୋକ୍ଷ କଣ ? 


ସର୍ବମେତଶ୍ଚ ଭଗବନ ପୂଚ୍ଛତେ ମେଃନୁପୂର୍ବଶଃ | 
ତତ୍ସ୍ତୋରଵର୍ହସ୍ୟୁଦାହର୍ତୁଂ ପ୍ରପନ୍ନାୟ ମହାମୁନେ ॥ ( ୨.୮. ୨ ୪) 


ଯଦି କିଛି ଛାଡ଼ିଦେଇଥିବି, ତାକୁ ମଧ୍ଯ ଆପଣ କହିବେ । କେହିଯଦି କୁହେ ଯେ 
ଆରେ ପରୀକ୍ଷିତ, କଥା ଶୁଣିବା ପାଇଁ ସମୟ ଦରକାର, କିଛି ଖାଇନିଅ । ପରୀକ୍ଷିତ 
କହୁଛନ୍ତ --ନ ମେଃସବଂ ପରାୟନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମନ୍ନନଶନାଦମୀ” (୨.୮.୨୬) ଭୋକ 
ଏବଂ ଶୋଷ ଯୋଗୁଁ ମୋର ପ୍ରାଣ ଯିବ ନାହି, ବ୍ରାହ୍ମଣ ର ଅଭିଶାପ ପଡ଼ିଛି, ତେଣୁ 
ଏବେତ ତକ୍ଷକର ଦଂଶନରେ ହି ମୋ ପ୍ରାଣ ଯିବ। ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ଅମୂତ ବଚନ ଶୁଣୁଛି, 
ଭଗବାନଙ୍କର ଅମ୍ପତମୟୀ କଥା ଶୁଣୁଛି, ତେଣୁ ନା ମୋତେ ଭୋକ ଲାଗୁଛି ନା ଶୋଷ। 
ଦେଖନ୍ତୁ ପରୀକ୍ଷିତ ଭଗବାନଙ୍କର ଅମୂତମୟୀ କଥା ଶୁଣି ଦେହ ଗୃହ କୁ ଭୁଲି ଯାଇଥିଲେ। 
କହିଲେ - ମୋର ଏବେ ଖାଇବା ପିଇବା ର ନାହିଁ କି ଆଭ କିଛି କରିବାର ନାହଁ, 
ଆପଣ କେବଳ କଥା ଶୁଣାନ୍ତୁ। ଶୁକଦେବ ଏତେ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଶିଷ୍ଯ କୁ ଦେଖି ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । ଏତେ କଥା ଜାଣିବାକୁ ଚାହୁଁଛି । କହିଲେ ଭଲ କଥା। 
॥୧୨୬॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଲୋକମାନେ ଗପ ଶୁଣୁ-ଶୁଣୁ ଭାଗବତର ମୂଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କୁ ହିଁ ଭୁଲି 
ଯାଆନ୍ତି। ଏଠାରେ ଏହି ବିସ୍ତୃତ ସୃଷ୍କିର ବର୍ଣନା କରିବା ପୂର୍ବରୁ ହିଁ ଶୁକଦେବ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ମୁଁ ଯେଉଁ ସୃଷ୍ଟିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଉଛି “ ତାହା କୌଣସି ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟ 
ନୁହଁ, କେବଳ ଆଭାସ ରୂପ ମାତ୍ର। ” 


ଆତ୍ମାମାୟାମ୍ରତେ ରାଜନ୍‌ ପରସ୍ୟାନୁଭବା ମ୍ରନଃ | 
ନ ଘଟେତାର୍ଥସମ୍ବନ୍ଧଃ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ରିବାନ୍‌ଜସା ॥ ( ୨.୯.୧) 


ପରମାମ୍ବା ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ। ସେଠି ମାୟା କେଉଁଠାରୁ ଆସିପାରିବ ? ତାଙ୍କ 
ଭିତରେ ତ ନାହିଁ। ତେବେ ଏହି ସୃଷ୍ଟିର ରଚନା କିପରି ହେଲା ? ଏହି ସୃଷ୍ଟିର ରଚନା 
ହେତୁ ମୁଳବସ୍ତୁ ରେ ବିକାର ଆସିବା ଆବଶ୍ୟକ । ତେବେ ତ ସୃଷ୍ଟି ରଚନା ହେବ । 
ଯେମିତି କ୍ଷୀର ନ ଛିଣ୍ଡିଲେ ଛେନା ହେବନି । କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ବିକାର ବିନା 
ସୃଷ୍ଟି ରଚନା ହୁଏ ନାହିଁ। ଦେଖନ୍ତୁ, ଜଗତର ମୁଳରେ କିଏ ? ଅବିକାରୀ ପରମାତ୍ମ ତତ୍ତ୍ଵ । 
ପରମାମ୍ମ ତତ୍ତ୍ଵରେ ତ ବିକାର ନାହିଁ। ତେବେ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ର ଉପ୍ପଭି ହେଲା କିପରି ? 
ଯଦି ସୃଷ୍ଟି ର ଉତପ୍ସଭ୍ତି ହୋଇଛି ତେବେ ମାୟା ସହ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ । 
କିନ୍ତୁ ପରମାତ୍ମ ତତ୍ତ୍ଵ ଭିନ୍ଲ, ଅନ୍ୟକୌଣସି ବସ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ 
ମାୟାସହ ସମ୍ବନ୍ଧ କିପରି ସମ୍ଭବ ? ତେଣୁ କୁହାଯାଏ ଯେ ଯାହା କିଛି ଦିଶୁଛି ତାହା 
କେବଳ ଆଭାସ ମାତ୍ର, ପ୍ରକୃତ ନୁହେଁ। 


ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ କୁ ବୁଝିବା ବଡ଼ କଠିନ । ବୈରାଗ୍ୟ ନ ଆସିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, 
ଜିଜ୍ଞାସା ନ ହେଲେ, ଭଲ ଭାବରେ ସାଧନା ନ କଲେ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଆଶ୍ରୟ ନ 
ମିଳିଲେ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ କୁ ବୁଝି ପାରିବା ନାହି । କିନ୍ତୁ କେବେବି ତତ୍ତ୍ଵ କୁ ଭୁଲିବେନି କାରଣ 
ଏହି ସୃଷ୍ଟିକୁ ସତ୍ଯ ମାନିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖ ମଧ୍ଯ ହେଉଥିବ ଏବଂ କେବଳ ସୃଷ୍ଟି ହିଁ 
ଦେଖୁଥିବା। ଯାହାର ଦୃଷ୍ଟି ରେ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ରହିଛି ସେହି ଦ୍ରଷ୍ଟା କୁ ଧର । ଭାଗବତ ର 
ଏହା ହିଁ ସହଜ ଏବଂ ସିଧା କଥା। ସ୍ଵପ୍ନ କେବଳ ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷର ଦୃଷ୍ଟି ରେ ହିଁ ଥାଏ। 
ତେଣୁ ଜାଗ୍ରତ ହୁଅ। ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଗଲେ ସ୍ଵପ୍ନ ସ୍ଵତଃ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯିବ । କାରଣ ସ୍ଵପ୍ନ 
ତ ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷର ଦୃଷ୍ଟି ଥାଏ। ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏଇଆ ଯେ - ଜଣେ ମାତ୍ର ଚୈତନ୍ୟ ଦ୍ରଷ୍ଟା 
ଅଛି ତାରି ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏହି ସ୍ପଷ୍ଟି ରହିଛି । ବାସ ଆଉ କିଛି ନାହି। ଆପଣ ଧୀରେ-ଧୀରେ 
ସୃଷ୍ଟିରୁ ଦୃଷ୍ଟି ଅପସରଣ କରି, ସେହି ଦ୍ରଷ୍ଟାରେ ଲଗାନ୍ତୁ ଯାହାର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏହି ସବୁ 

ରହିଛି। 
॥ ୧୨୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବଣ୍ତ୍ରନା କରା ଯାଇଛି ଯେ ବ୍ରହ୍ମା ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ, ସେ ଚାରି 
ଦିଗ କୁ ଦେଖିବାକୁ ଲାଗିଲେ। ସେ ବୁଝିପାରିଲେ ନାହିଁ ଯେ ମୁଁ ଏବେ କ'ଣ କରିବି ? 
କେବେ-କେବେ ଆମ ମନରେ ମଧ୍ୟ ଏହି ଭାବନା ଉଠେ। ମୁଁ କଣ କରିବି କିଛି 
ବୁଝିହୁଏନା। ସେ ମଧ୍ଯ ବୁଝିପାରିଲେ ନାହିଁ ଯେ ମୁଁ କିଏ, ମୁଁ କଣ - ସେତେବେଳେ 
ସେ ଗୋଟିଏ ଧ୍ଵନି ଶୁଣିଲେ ଏବଂ ସେହି ଧ୍ଵନି ହେଲା - ତପ, ତପ, ତପ। ସେ ଧ୍ଵନି 
କେଉଁଠାରୁ ଆସୁଛି ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁଲେ କିନ୍ତୁ କିଛି ଦେଖି ପାରିଲେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ଏତିକି 
ବୁଝିଗଲେ ଯେ ମତେ ତପସ୍ୟା କରିବାଲା ପାଇଁ କୁହା ଯାଉଛି। ତପ ଶବ୍ଦ ର ଅର୍ଥ 
ଗୋଟିଏ ଗୋଡ଼ ରେ ଛିଡ଼ା ହେବା ଆଦି ନୁହଁ। ଏଠାରେ “ତପ” ଶବ୍ଦ ର ଅର୍ଥ ହେଲା- 
ଆଲୋଚନା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକାଗ୍ର ଚିନ୍ତନ । ଦେଖନ୍ତୁ କେବେ କେବେ ଆମେ ଯେତେବେଳେ 
ଭୋରରୁ ଉଠୁ, ତ ଜାଣି ପାରୁ ନାହି ଯେ ମୁଁ କୋଉଠି ଅଛି, ମୁଁ କଣ କରିବି। 
ସେତେବେଳେ ଆମେ ସମସ୍ତେ କେବଳ ତପସ୍ୟା ହି କରୁ | 


ପ୍ରଥମେ -ପ୍ରଥମେ ଯେତେବେଳେ ମୁଁ ପ୍ରଚାର କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିରନ୍ତର ଗୋଟିଏ 
ସ୍ଥାନରୁ ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନକୁ ଯାଉଥିଲି ତ ସାତଦିନ ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ ରହୁଥିଲି ତ ସାତଦିନ 
ଅନ୍ୟ ଜାଗାରେ ରହୁଥିଲି । କେବେ-କେବେ ହଠାତ୍‌ ଜାଣିପାରୁନଥିଲି ଯେ ମୁଁ ଭୋପାଳ 
ରେ ଅଛି ନା କାନପୁର ରେ, ଟିକିଏ ତପସ୍ୟା ପରେ ଜାଣି ପାରୁଥିଲି ଯେ ମୁଁ କାନପୁର 
ରେ ହି ଅଛି। 

ତପ କରିବାକୁ କୁହାଗଲା ପରେ ବ୍ରହ୍ଲା ଏକ ହଜାର ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତପସ୍ୟା 
କଲେ। ତା ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ନାରାୟଣ ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟ ହେଲ। ତାଙ୍କର 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ରୂପ କୁ ଦେଖି ବ୍ରହ୍ମା ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ତୁତି କଲେ। 
ଭଗବାନ କହିଲେ - ତୁମର ତପ ଦ୍ଵାରା ମୁଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲି। ମୁଁ ହି ତୁମକୁ କହିଥିଲି 
ଯେ ତପସ୍ୟା କର - ଚିନ୍ତନ କର | କାରଣ ମୁଁ ତପ ଦ୍ଵାରା ହି ସୃଷ୍ଟି ରଚନା କରେ ଏବଂ 
ତାକୁ ସ୍ଥିର କରି ରଖେ। ତପ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବସ୍ତୁ । ଏବେ କୁହ ତୁମେ କଣ ଚାହୁଁଛ ? 
ବ୍ରହ୍ମା କହିଲେ - ଆପଣ ଦର୍ଶନ ମିଳିଲା। ଏବେ ମୋର କଣ ବା ଦରକର। କିନ୍ତୁ 
ଆପଣଙ୍କର ଯେଉଁ ପର-ଅପର, ନିର୍ଗୁଣ-ସଗୁଣ, ପରାପର ସ୍ଵରୂପ ତାକୁ ମୋତେ 
ବୁଝାନ୍ତୁ । ଆପଣ ସୂଷ୍ଟିର ରଚନା କିପରି କରନ୍ତି ? ତାକୁ ମଧ୍ଯ କୁହନ୍ତୁ । ମୁଁ ଏ୍୍‌ହ୍ରା ପରେ 
ସୃଷ୍ଟର ରଚନା କିପରି କରିବି ଯେ ଥକିବି ନାହିଁ କି ଆପଣଙ୍କୁ „' ଭୁଲିବି ନାହଁ। ସବୁଠାରୁ 
ମୁଖ୍ୟ କଥା ହି ଏହା ଯେ ମୁଁ କିପରି କରିବି ? 


॥ ୧୨୮॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ତେଣ୍ଵ କୁହାଯାଏ ଯେ ବାହାହୁଅ, ଘର କର, ସବୁ ଭଜନ-ପୁଜନ ଶେଷ 
ହୋଇଯିବ। ସିମେଣ୍ଟ ବସ୍ତା ହିଁ ଗଣ୍ଣୁଥିବ । ଜପ - ନାମସ୍କରଣ କିଛି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ| 
ତେଣୁ କାମ ବି କରୁଥିବା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍କରଣ ବି ରହିବ, ଏହ ଅତ୍ଯନ୍ତ କଠିନ 
କାର୍ଯ୍ୟ, ରଜୋଗୁଣ ସବୁ କିଛି ଭୁଲେଇ ଦିଏ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍କରଣ ରହିବ ଏହା 
ହିଁ ସର୍ବାଧିକ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଷୟ ଅଟେ । 
ଚତୁଃଶ୍ଳୋକୀ ଭାଗବତ 

ଭଗବାନ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କଲେ କେବଳ ଚାରିଟି ଶ୍ଲୋକରେ । ଏହାକୁ 
 ଚତୁଃଶ୍ଲୋକୀ ଭାଗବତ” କୁହାଯାଏ । ଯେ କେହି ହେଲେ କହିବ ଯେ - ଆପଣଙ୍କୁ 
ତାହାହେଲେ ସେହି ଚାରିଗୋଟି ଶ୍ଳେକ କହିବା ଦରକାର । ଅଠର ହଜାର ଶ୍ଳୋକର 
କ'ଣ ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି ? ଉତ୍ତର ହେଲା ଯେ ସେହି ଚାରୋଟି ଶ୍ଳୋକକୁ ବୁଝିବାପାଇଁ 
ଅଠର ହଜାର ଶ୍ଲୋକର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ । ଆମେ ପ୍ରଥମେ ଏହି ଚାରୋଟି 


ଉପରେ ବିଚାର କରିବା। ଚତୁଃଶ୍ଳୋକୀ ରେ ବ୍ରହ୍ମ/ ମାୟା, ଜଗତ, ତଥା ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତି 
ର ସାଧନ ଏହି ଚାରିଟି ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଇଛି । 


ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ରହ୍ମ ର ସ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶା ଯାଇଛି । 

ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ମାୟା ର ସ୍ଵରୂପ ନିରୂପିତ ହୋଇଛି । 

ତୂତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଜଗତ କଂଣ କୁହାଯାଇଛି। 

ଚତୁର୍ଥ ଶ୍ଲୋକରେ ବ୍ରହ୍ମସ୍ଵରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ର ସାଧନ କୁହାଯାଇଛି । 
ଅହମେବାସମେବାଗ୍ରେ ନାନ୍ୟଦ୍‌ ୟତ୍‌ ସଦସତ୍‌ ପରମ୍‌ । 
ପଶଷ୍ଚାଦହଂ ୟଦେତଚ୍ଚ ୟୋଃବଶିଷ୍ୟେତ୍‌ ସୋଏସ୍ମ୍ୟହମ୍‌ ॥ ( ୨ ଦ, ୯,୩୨ ) 


“ଅହଂ ଏବ ଆସମ୍‌' ଏବଂ “ଆସମ୍‌ ଏବ ଅଗୋରୋ' କେତେ ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର କଥା 

ସୃଷ୍ଟି ପୁର୍ବରୁ କେବଳ ମୁଁ ହି ଥିଲି | କିପରି ଥିଲି ? କଣ ଥିଲି ? କିଛି ନାହଁ କେବଳ ଥିଲି| 

୮ ଥ୍ରିଲି' ଶବ୍ଦ ଏଇଥିପାଇଁ ଯେ ଆମେ ବର୍ଭମାନ ଯେଉଁ ସୃଷ୍ଟି କୁ ଦେଖୁଛୁ, ଏହା ତା ପୂର୍ବର 
କଥା। ଅନ୍ୟଥା ' ଥିଲି” ର ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ ନାହିଁ। କେବଳ ମୁଁ ହି ଅଛି। 

ଅହଂ ଏବ - ଏଠରେ ' ଅହଂ” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଚେତନାର ପ୍ରକଟ ହେଉଛି ଏବଂ 

ଇଦଂ” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ' ଜଡ଼ତା' | ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ “ ମୁଁ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ବରୂପ ଥିଲା | 

॥ ୧୨୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆଉ କେବଳ ଥିଲା। “ନ ଅସତ ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଥୁଳ ନ ଥିଲା କି “ନ ଅସତ୍‌ ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୃକ୍ଷ୍ 
ନ ଥିଲା ଏବଂ ସତ୍‌ - ଅସତ୍‌ ଭ୍‌ର୍ଦ୍ଵ୍‌ରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବ୍ୟକ୍ତରେ ମଧ୍ଯ ନ ଥିଲା। କେବଳ 
“ମୁଁ” ନିର୍ବିଶେଷ ସତ୍ତା ମାତ୍ର ଥିଲା। 


ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ଏକୁଟିଆ ଥିଲେ । ସଜାତୀୟ - ବିଜାତୀୟ -ସ୍ବଗତଭେଦ - 
ରହିତ ଏକୁଟିଆ ଥିଲେ, ଠିକ୍‌ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ସୃଷ୍ଠି ରଚନା ପରେ ତ ଲାଗୁଛି ସେ ଅନେକ 
ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ନା -ଯେତେବେଳେ ପ୍ରଥମେ ମୋ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନଥିଲା 
ତ ଏବେ ଯେତେବେଳେ ମୁଁ ହିଁ ସର୍ବରୂପ ବନି ଯାଇଛି, ଏବେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। 

ପଶ୍ଚାଦହଂ ୟଦେତଚ୍ଚ ୟୌଃବଶିଷ୍ୟେତ ସୋଏସ୍ମ୍ୟହମ୍‌ | ( ୨.୯.୩୨) 


ଯାହା ସମ୍ମୁଖରେ ଦେଖୁଛ ତାହା ବି ମୁଁ ଏବଂ ଏହି ସୂଷ୍ଟି ଯେତେବେଳେ ଲୀନ 
ହୋଇଯିବ ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ହିଁ ରହିବି | “ ୟୋଃବଶିଷେତ୍ୟ ସୋଏସ୍ପ୍ଯହମ୍‌' , 
ଯାହା ବାକି ରହିଯିବ ତାହା ମଧ୍ଯ ମୁଁ ହି ଅଟେ । ଦେଖନ୍ତୁ ଏଠାରେ ମୁଁ କହିଦେଉଛି ଯେ 
ପ୍ରକୃତରେ ବେଦାନ୍ତ ର ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଏହି ଗୋଟିଏ ଶ୍ଲୋକ ହି ଯଥେଷ୍ଟ । 


ଅହମେବାସମେବାଗ୍ରେ ନାନ୍ୟଦ୍‌ ୟତ୍‌ ସଦସତ୍‌ ପରମ୍‌ | ( ୨.୯.୩୨ ) 


“ ଅହମେବାସମ୍‌' ଏବଂ “ ଆସମେବାଗୋ ଯଦି ବେଦାନ୍ତର ଜ୍ଞାନ ଥିବ, ତେବେ 
ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଆପଣଙ୍କ ମନକୁ ମୁଗ୍ଧ କରିଦେବ । ୟା ଆଗକୁ କିଛି କହିବା ଦରକାର ବି 
ହେବନାହି। ' ଅହମ୍‌ ଏବ ଆସମ୍‌' ଏବଂ “ ଆସମେବାଗ୍ରେ' | କେବଳ ଆତ୍ମା ହିଁ ଥିଲା, 
ଅନ୍ୟ କିଛି ହିଁ ନ ଥିଲା। ସତ୍ତାମାତ୍ର ଚୈତନ୍ୟ, ଚେତନ ସତ୍ତା, ଏହା ହି ଥିଲା, ଅନ୍ୟ 
କିଛି ହିଁ ନଥିଲା। ସତ୍ତାମାତ୍ର ଚୈତନ୍ୟ , ଚେତନ, ସଭା ଏହା ହି ଭଗବାନଙ୍କ ସବୌକୃଷ୍ 
ସ୍ଵରୂପ, ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ରହ୍ମସ୍ଵରୂପ ଅଟେ। ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶାଇବା ପରେ ଏବେ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ମାୟା କଣ ? 


ଭଗବାନ୍‌ ନାରାୟଣଙ୍କ ପରି ଗୁରୁଦେବ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ପରି ଶିଷ୍ୟ ତେଣୁ 
ଚାରିଟି ଶ୍ଳୋକ ଯଥେଷ୍ଟ ଥିଲା। ଏହି ଚାରୋଟି ଶ୍ଳୋକ ନାରଦଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଯଥେଷ୍ଟ 
ଥିଲା। କିନ୍ତୁ ନାରଦଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମା କହିଲେ ଯେ - “ ବିପୁଲୀକୁରୁ' - ଏହାର ବିସ୍ତାର କର, 
ବୃଦ୍ଧି କର | ପୁଣି ନାରଦ ବ୍ୟାସଙ୍କୁ ସେଇଆ କହିଲେ | ବ୍ୟାସ ଭଗବାନ୍‌ ତ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ କୁଶଳ । ସେ ବିସ୍ତୃତ କରି ଦେଲେ ଏବଂ ଶୁକଦେବଙ୍କୁ ଆହୁରି ବିସ୍ତାର କରିବା 


॥ ୧୩୦ ॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ପାଇଁ କହିଲେ। ଏହି ବିସ୍ତାର କାର୍ଯ୍ୟରେ ତ ଶୁକଦେବ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ଠାରୁ ଅଧିକ 
କୁଶଳୀ ହେଇଗଲେ। ଏହି ପରି ଏହା ବଢ଼ି-ବଢ଼ି ଚାଲିଲା। କିନ୍ତୁ ମୂନରେ କେବଳ 
ଚାରିଟି ଶ୍ଳୋକ ଥିଲା। 


ରତେ୪ରଥିଂ ୟତ୍‌ ପ୍ରତୀୟେତ ନ ପ୍ରତୀୟେତ ଚାମ୍ବନି । 
ତଦ୍ଵିଦ୍ୟାଦାମ୍ବନୋ ମାୟାଂ ୟଥାଃଃଭାସୋ ୟଥା ତମଃ || ( ୨.୯.୩୩) 


ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ମାୟା ସେହି ଶକ୍ତି ଯାହା ଯୋଗୁଁ ସତ୍ତାହୀନ ପଦାର୍ଥ ସତ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
“ଥିଲା ପରି” ଲଗୁଛି ଏବଂ ଯାହା ପ୍ରକୃତରେ ଅଛି ତାର ଅନୁଭବ ହେଉନାହିଁ ଆତ୍ମା 
ଲୁଚିଗଲା ଏବଂ ଜଗତର ପ୍ରତୀତି ହେଉଛି। ଏହାହିଁ ମାୟା । ପଦାର୍ଥ ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଦୃଶ୍ୟମାନ - ଯେପରି ଦଉଡ଼ି ରେ ସର୍ପର ପ୍ରତୀତି। ସେଠାରେ ସାପ ନାହିଁ | “ ରତେଃର୍ଥଂ 
ୟତ୍‌ ପତୀୟତଂ ତାହା ପଦାର୍ଥ ନଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯିବ । କିନ୍ତୁ “ ନ ପ୍ରତିୟେତ୍‌ ଚାମ୍ମନି” 
- ଏହା କାହିଁକି ଦେଖାଯାଏ ? ଦଉଡ଼ି ର ଅଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ। ଅଜ୍ଞାନକୁ ଆପଣ ଦେଖି 
ପାରୁଛନ୍ତି କି ? ନା କିନ୍ତୁ ସେ ଅଛି କି ? ହି ଅଛି। ସେଥିପାଇ ପଦାର୍ଥ ଦିଶୁଛି । ପଦାର୍ଥ 
ନାହି କିନ୍ତୁ ଦିଶୁଛି, “ୟଥାଃଭାସଃ” ଅଜ୍ଞାନ ଅଟେ କିନ୍ତୁ ଦେଖା ଯାଉନି, 'ୟଥା 
ତମଃ” । ଏହା ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟା - ‹ ତଦ୍ବିଧ୍ଯାଦାମୂନୋ ମାୟାଂ ୟଥାଃଃଭାସୋ 
ୟଥା ତମଃ | 


“ ତମ” ମାନେ ଅଜ୍ଞାନ, ଅନ୍ଧକାର | ସେ ଅଛି କିନ୍ତୁ ଦିଶୁନି। ଦଉଡ଼ିର ଅଜ୍ଞାନ 
ଯୋଗୁଁ ସାପ ଦେଖା ଯାଉଛି । ଆମକୁ ନା ଅଜ୍ଞାନ ଦିଶୁଛି, ନା ଦଉଡ଼ି, କେବଳ ସାପ - 
ଦେଖା ଯାଉଛି, ଯାହା ପ୍ରକୃତରେ ନାହିଁ । ମାୟା ବିସ୍ଲୟକାରୀ ନା ନାହିଁ। ଏହାହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ମାୟା । ଯେତେବେଳେ ଆମେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ହିଁ ଦେଖିବା ସେତେବେଳେ ବୁଝି 
ପାରିବା ଯେ ମାୟା ବୋଲି କିଛି ନାହି। ସେବେ ଅଜ୍ଞାନ ଅଛି, ଏହା କହିଲେ ମଧ୍ୟ 
ବିଚିତ୍ର କଥା ହେବ । ଯେତେବେଳେ ପଦାର୍ଥ ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଥିଲା ପରି ଦିଶେ 
ସେତେବେଳେ ବୁଝେଇବା ପାଇଁ କୁହାଯାଏ ଯେ ଏହା ମାୟା ଅଟେ। ଅନ୍ୟଥା ମାୟା 
ବୋଲି ହିଁ କିଛି ନାହିଁ। ଏହା ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର କଥା ଯେ ଏହି ମାୟା କେବଳ ଆଭାସସ୍ଵରୂପ 
ଅଟେ। କେଉଁଠି ହେଲେ ଦେଖାଯାଏନି । କେଜାଣି କେଉଠି ଅଛି କିନ୍ତୁ ସବୁ ନାଟ ତାରି । 
ଏହା ମାୟା ବିଷୟକ ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ଳୋକ । 


|॥ ୧୩୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏବେ ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଜଗତର ରୂପ କରାଯାଇଛି ପ୍ରଶ୍ନ ହେଲା ˆ ଜଗତ 
କଣ ? ଜଗତର ବଣ୍ଣ୍ରନା କରିବା ବି ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ କାର୍ଯ୍ୟ । କେଜାଣି ଅଛି କି ନାହି ? 
ଥିଲେ ତାହା କିପରି ଅଟେ ? 


ୟଥା ମହାନ୍ତି ଭୂତାନି ଭୂତେଷୁଚ୍ଚାବଚେଷ୍ସନୁ। 
ପ୍ରବିଷ୍ଟାନ୍ୟପ୍ରବିଷ୍ଟାନି ତଥା ତେଣୁ ନ ତେଷ୍ଵହମ୍‌ ॥ ( ୨.୯,.୩୪ ) 


ଏହି ଜଗତ କିପରି ଅଟେ ? କେଉଁଥିରୁ ତିଆରି ହୋଇଛି। ପଞ୍ଚ ମହାଭୂୁତରୁ 
ତିଆରି ହୋଇଛି । ଏଠାରେ ଯେତେ ଜିନିଷ ଅଛି, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପଞ୍ଚମହାଭୂତ 
ଅଛନ୍ତି ନା ନାହିଁ ? ଉତ୍ତର ମିଳିଲା - ହଁ ଅଛି। କଣ ପ୍ରକୃତରେ ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ସବୁ 
ପଦାର୍ଥ ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛନ୍ତି ? ପ୍ରବେଶ କରିଛନ୍ତି - ଏମିତି କହିପାରିବାନି | ମାଟିରୁ 
ମାଠିଆ ତିଆରି କରିଲେ। ଏମିତି କହିବାନି ଯେ ଆଗ ମାଠିଆ ତିଆରି କରିଲେ ଓ 
ତାପରେ ମାଟି ପ୍ରବେଶ କଲା। ମାଠିଆ ନ ଥିଲା ବେଳେ ମଧ୍ଯ ମାଟି ଥିଲା। ଆଉ 
ମାଠିଆ ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ମାଟି ହି ଅଛି। ତେଣୁ ଏମିତି କହିବାନି ଯେ ମାଟି ମାଠିଆ ରେ 
ପ୍ରବେଶ କଲା । ଆଚ୍ଛା, ତାହାହେଲେ ପ୍ରବେଶ କଲା ନାହିଁ ଏପରି ମଧ୍ଯ କହିପାରିବାନି। 
ପ୍ରବେଶ କରିନାହିଁ ତ ମାଠିଆ କେମିତି ଅଛି ? ପ୍ରବେଶ କରିଛି, ଏପରି କହିବାକୁ 
ହେଲେ ମାଠିଆ କୁ ମାଟିରୁ ଅଲଗା ଆଉ କିଛି ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା 
“ମାଠିଆ ଏକ ନାମ ମାତ୍ର, କିନ୍ତୁ ସେ ବି କେବଳ ମାଟି ହିଁ ଅଟେ | ଭଗବାନ ନାରାୟଣ 
ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ କହୁଛତ୍ରି ଯେ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କେବଳ “ମୁଁ” ହି ଅଛି। ମୋତେ ଆପଣ 
ଗୋଟେ ନାମ ଦେଲେ- ଜଗତ ବାସ୍‌ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଜଗତ ରେ କେବଳ ମୁଁ ହିଁ ପ୍ରବେଶ 
କଲି। 

ଏହି ସଂଦର୍ଭରେ ଗୀତାରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର କଥା କୁହାଯାଇଛି - ' ମୟା ତତମିଦଂ 
ସର୍ବଂ? ଏହି ଜଗତ ମୋ ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟାପ୍ତ ଅଟେ । ମୋ ଭିତରେ ସମସ୍ତେ ଅଛନ୍ତି। ପରେ 
ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି ମୋ ଭିତରେ କିଛି ନାହିଁ। ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ, ଯାହାକୁ ଜଗତ 
କହୁଛ, ତାହା ମଧ୍ଯ କେବଳ ଆଭାସ ମାତ୍ର । ଯାହାକୁ ମାୟା କହୁଛ, ତା ମଧ୍ଯ ଆଭାସ 
ମାତ୍ର। ଯାହାକୁ ଜୀବ କହୁଛ ସେ ଜଗତର ଅନ୍ତଗର୍ତ, ତେଣୁ ଜୀବମଧ୍ଯ ଆଭାସ ମାତ୍ର। 
ଆଭାସ ହି କେବଳ ଆଭାସ ମାତ୍ର। ସେହି ପରମାତ୍ମା ଙ୍କ ଅନୁଭବ ତ କେଉଁଠାରେ 
ହେଲେ ହେଉନାହିଁ। ତେବେ ସେହି ପରମାମ୍ରା ଙ୍କ ଅନୁଭବ କିପରି କରି ହବ? ତା 
ପାଇଁ ସାଧନ କଣ ? 
॥ ୧୩୨ ॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଏତାବଦେବ ଜିଜ୍ଞାସ୍ଯଂ ତତ୍ସ୍ଵକିଜ୍ଞାସୁନା୧ ମୁନଃ | 

ଅନ୍ଵୟବ୍ୟତିରେକାଭ୍ୟାଂ ୟତ୍‌ ସ୍ୟାତ୍‌ ସର୍ବତ୍ର ସର୍ବଦା || ( ୨. ୯ .୩୫) 

କୁହାଗଲା ଯେ ଅନ୍ବୟ ବ୍ୟତିରେକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ଵାରା ଏହି ପରମ-ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣିବା 
ଦରକାର । ଦୁନିଆରେ ଏହା ଠାରୁ ଅଧିକ ଜାଣିବା ଯୋଗ୍ୟ ଜିନିଷ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ। 
ଅନ୍ଵୟ -ବ୍ଯତିରେକ ଅର୍ଥ ହେଲା - ଯଦି ଘଟ ଅଛିତ ମାଟି ମଧ୍ୟ ଅଛି। ଏହା ହେଲା 
ଅନ୍ଵୟ । “ଅନ୍ୟ 'ମାନେ ହେବା | ଯଦି ମାଠିଆ ନାହିଁ ତାହାହେଲେ ମଧ୍ୟ ମାଟି ଅଛି, 
ଏହା ହେଲା ବ୍ୟତିରେକ । ଘଟର ବ୍ୟତିରେକ- ଅଭାବ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମାଟି ତ ଅଛି । 
ଏବେ ଘଟକୁ ମାଟିଠାରୁ ଅଲଗା କେମିତି କହିବା | ଘଟ ଥିଲେ ମାଟି ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଘଟ ନ 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ମାଟି ତ ଅଛି, ଅନ୍ବଵୟ- ବ୍ଯତିରେକ ଏହା ଗୋଟିଏ ପ୍ରକ୍ରିୟା। ଅନ୍ଯଟି 
ହେଲା- ଯେବେ ମାଟି ଅଛିତ ଘଟ ଅଛି। ମାଟି ନାହିଁ ତ ଘଟ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାର 
ଉପସ୍ଥିତିରେ ବସ୍ତୁଥାଏ ଏବଂ ଅଭାବ ଅନୁପସ୍ତିତିରେ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯ ନଥାଏ କିନ୍ତୁ ମାଟି ପାଇଁ 
କହି ପାରିବା ଯେ ଯାହାର ଅଭାବରେ ବସ୍ତୁନଥାଏ କାରଣ ମାଟି ନଥିବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଇ 
ପାରେ କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ବିଷୟରେ ଏପରି କହି ପାରିବା ନାହଁ। 

ଆତ୍ମା ନାହିଁ, ଏପରି କହି ପାରିବା ନାହି । କହିବ କିଏ ? ଆତ୍ମା ହିଁ କହିବ। ତେଣୁ 
ଏପରି ବାକ୍ୟ ତିଆରିହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଏହା ମଧ୍ଯ ସତ ଯେ ଯେବେ ଲାଗିବ 
ଯେ ଜଗତ ଅଛି ସେତେବେଳେ : ମୁଁ ଅଛି” ର ଅନୁଭବ ମଧ୍ଯ ହେବ। କିନ୍ତୁ ଜଗତର 
ଅଭାବ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ' ମୁଁ ଅଛି' ର ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଆପଣଙ୍କ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଚେତନତା ଅଛି ନା ନାହିଁ ? ନିଦ୍ରାବସ୍ତ୍ବାରେ ମଧ୍ଯ ଚେତନତା ଅଛି କିନ୍ତୁ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥା 
ଅଛି ? ନାହିଁ। ଆପଣ ନିଦ୍ରାବସ୍ଥ୍ାରେ ଥିଲାବେଳେ ଚେତନତା ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥା 
ନାହି। ସ୍ଵପ୍ନ ଅବସ୍ଥା ଅଛି ? ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଚେତନତା ଅଛି। ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଦ୍ରାବସ୍ଫ୍ା ରେ ନା 
ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥା ଥାଏ ନା ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥା କେବଳ ଚୈତନ୍ୟ ଥାଏ। କାରଣ ଚେତନ ହିଁ 
ସମସ୍ତ ଅଭାବ ମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ। ସେହିପରି ସମାଧି ଅବସ୍ଥ୍ରା ରେ ତ ନିଦ୍ରାବସ୍ଥା 
ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ କିନ୍ତୁ “ମୁଁ ସବୁବେଳେ ଥାଏ | 


ଆପଣ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାଗବତ ନ ପଢ଼ି, ଏହି ଚାରି ଶ୍ଳୋକକୁ ପ୍ରତିଦିନ ପଢ଼ୁଥାନ୍ତୁ । 

ଏହା କୁ ମୁଖସ୍ଥ କରି ଦିଅନ୍ତୁ । ଏହି ପରି ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ଦେଲେ। ତାଂ ପରେ ହି ବ୍ରହ୍ମା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ସୃଷ୍ଟି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ 
ହେଲେ। ତାଂ ପରେ ସେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ନାରଦଙ୍କୁ ଦେଲେ। ଶୁକଦେବ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ 
କହିଲେ - ତୁମେ ପଚାରି ଥିଲ ନାରଦ ଏହି ଜ୍ଞାନ କାହାକୁ ଦେଲେ ? ନାରଦ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
॥ ୧୩୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମୋ ପିତା ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କୁ ଦେଲେ ଏବଂ ପିତା ମୋତେ ଦେଲେ। ଏହା ହି ସେହି 
ଭାଗବତ ପୁରାଣ ଅଟେ। 


ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ ଏହି ଭାଗବତ ପୁରାଣର ବିଷୟ କଣ ? ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ଏଥରେ ଅଧିକାରୀ ନିରୂପଣ କରାଯାଇଛି । ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧ ହେଲା - ଅଧିକାରୀ ସ୍କନ୍ଧ, ତା 
ପରେ ଏଥିରେ ସାଧନ ବିଷୟ ରେ କୁହାଯାଇଛି ତେଣୁ ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ ହେଲା - ସାଧନ 
ସ୍କନ୍ଧ । 


ଭାଗବତ ପୁରାଣର ଦଶଟି ବିଷୟ 


ତା' ପରେ ଶୁକଦେବ କହିଲେ ଯେ ଏହି ଭାଗବତ ପୁରାଣରେ ଦଶଟି ବିଷୟ 
କୁହାଯାଇଛି। 


ଅତ୍ର ସଗୌ ବିସର୍ଗଶ୍ଚ ସ୍ମରାନଂ ପୋଷଣମୁତୟଃ | 
ମନ୍ଵନ୍ତରେଶାନୁକଥା ନିରୋଧୋ ମୁକ୍ତିରାଶ୍ରୟଃ ॥ ( ୨.୧୦.୧) 


ଏଠାରେ ପର ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ଦଶଟି ବିଷୟ କୁ କୁହାଯାଇଛି । 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ ହେଲା ସର୍ଗ - ସୃଷ୍ଟ । ତାଂ ପରେ ବିସର୍ଗ - ବିଶେଷ ସର୍ଗ | ସର୍ଗ ଏବଂ 
ବିସର୍ଗରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କଣ ? ଏଠାରେ ସବୁର ପରିଭାଷା ଦିଆଯାଇଛି । 


ସରଳଭାଷାରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ପଞ୍ଚମହାଭୁତ - ଯାହା ଦେଖାଯାଉଛି ତାହା 
ହେଲା ସର୍ଗ | ଆମ ଭିତରେ ଯେଉଁ ପଞ୍ଚମହାଭୂତ, ମନ, ବୁଝି ଅଛି ଏଗୁଡ଼ିକ ମଧ ସର୍ଗ | 
କିନ୍ତୁ ଏହି ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଯାହା ରଚନା କରୁଛୁ ତାହା ବିସର୍ଗ | ଯଥା, 
କୁମ୍ଭାର ମାଟିରୁ ମାଠିଆ ତିଆରି କରେ। ମାଟିରୁ କୁମ୍ଭାର ମାଠିଆ ତିଆରି କରେ କିନ୍ତୁ 
ମାଟି ତିଆରି କରେ କି ? କୌଣସି କୁମ୍ଭାର ବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାଟି ବା ଫୁଲ ଆଦି ବନେଇ 
ପାରିବେ ନାହିଁ ? ଏଠାରେ ପ୍ଲାଷ୍ଟିକ ଫୁଲ କଥା କୁହାଯାଉନାହିଁ । ବାୟୁମଣ୍ଡଳ, ଆକାଶ, 
ପୂଥିବୀ - ଏମାନଙ୍କ ଉପଭି କୁ ସର୍ଗ କୁହାଯାଏ | ସେଥିରୁ ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ସୃଷ୍ଟି କରେ, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ନିଜ-ନିଜ ବାସନା ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି , ତାକୁ ବିଶେଷ ସର୍ 
-ବିସର୍ଗ - ପୌରୁଷ ସର୍ଗ କୁହାଯାଏ | 


ତା'ପରେ ହେଲା ' ସ୍କାନ” | ସୃଷ୍ଟ ରଚନା ପରେ ସେ କେଉଁଠି ରହେ ¢? ତେଣୁ 
ସେ ଯେଉଁଠି ରହେ ତାହା ' ସ୍ଫ୍ରାନ” ଅଟେ । ଚତୁର୍ଥ ବିଷୟ ହେଲା “ ପୋଷଣ” | ଗିଲା 


ଜନ୍ମ ହେଲେ ତାର ପୋଷଣ ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ ହୁଏ। ଅନ୍ୟଥା ସିଏ ରୋଗା ହୋଇଯିବ, 
॥ ୧୩୪ ॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ମରିଯିବ। ସବୁ ଜୀବ ମାନଙ୍କର ପୋଷଣ କିଏ କରେ ? ଉତ୍ତର ହେଲା ଭଗବାନଙ୍କର 
କୃପା, ଅନୁଗ୍ରହ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜୀବିତ ରଖେ ତାହାହିଁ ପୋଷଣ। ଯଦି ଭଗବାନ ଏତେ 
ଦୟାଳୁ ତେବେ ସୃଷ୍ଟିରେ ଏତେ ପ୍ରଭେଦ କାହିଁକି ଦିଶୁଛି ? କାରଣ ହେଲା କର୍ମ ବାସନା । 
ପଞ୍ଚମ ହେଲା- ଉତୟଃ - ଭତୀ - ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମବାସନା | ଷଷ ହେଲା ମନ୍ବନ୍ତର | ଜଣେ 
ଗନୁଙ୍କ ଶାସନ କାଳକୁ ମନ୍ଵନ୍ତର କୁହାଯାଏ । ଯେମିତି ଆମ ସରକାରଙ୍କ ଶାସନକାଳ 
ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ସେମିତି ଜଣେ ମନୁଙ୍କ ଶାସନ କାଳ ଏକସ୍ତରୀ ରୁ ଟିକିଏ (୬, ୧୪) ଅଧିକ 
ମହାଯୁଗ ର ହୋଇଯାଏ। ଆଗକୁ ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ଦେଖିବା। ତା” ପରେ ସପ୍ତମ ହେଲା 
ଇଶାନୁ କଥା - ଭଗବାନଙ୍କ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅବତାର ମାନଙ୍କର କଥା । ଅଷ୍ଟମ ହେଲା 
ନିରୋଧ - ନିରୋଧ ର ଅର୍ଥ ପ୍ରଳୟ | ସୃଷ୍ଟି ରଚନା ହେଇଛି ତ ପ୍ରଳୟ ମଧ୍ଯ ହେବ । 
ଯଦି ସୃଷ୍ଟି ଖାଲି ଚାଲୁଥବ ତା 'ହେଲେ ? ଯଦି ଆପଣଙ୍କୁ ନିଦ ଆସିବନି ତା'ହେଲେ ? 
ଗଡ଼ବଡ଼ ହେବ ନା ନାହିଁ ? ଖାଲି କାମ କରି ଚାଲିଥିବେ ଆଉ ନିଦ ଆସିବନି ? ଆମ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନ ପ୍ରଳୟ ହୁଏ, ସେଥିପାଇଁ ପରଦିନ ଆମେ ପୁଣି କାମ ମଧ୍ଯ 
କରିପାରୁ | 

ପ୍ରଳୟ ହେବା ଭଲ କଥା କିନ୍ତୁ ପ୍ରବଚନ ବେଳେ ନୁହେଁ। ନିଦ୍ରାଦେବୀଙ୍କର ଏହା 
ବିଶେଷ ବରଦାନ ଆମକୁ ମିଳିଛି ବ୍ରହ୍ମା ତାଙ୍କୁ ପଚାରିଥିଲେ ଯେ ମୁଁ କେଉଁଠି ରହିବି ? 
ହରିକଥାରେ, ଯେଉଁଠି ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରବଚନ ଚାଲିଥିବ ସେଇଠି !ଏହି ନିଦ୍ରା ପୁର୍ବପାପର 
ଲକ୍ଷଣ, ପ୍ରବଚନ ଶୁଣେଇ ଦିଏ ନାହିଁ, ଶୁଏଇ ପକାଏ। ନିଦ୍ରା ହେଉ ବା ଲୟ ହଉ କି 
ବିକ୍ଷେପ ହେଉ । କେହି କେହି ତ ଶୁଅନ୍ତି ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ମନ ରେ ବିକ୍ଷେପ ଆସେ। ମନ 
ରେ ବିକ୍ଷେପ ଆସିବା ମଧ୍ଯ ପାପର ଫଳ, କାରଣ ସେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ କଥା ଶୁଣିବାକୁ ଦିଏ 
ନାହିଁ । ଲୟ ତ ପ୍ରତିଦିନ ହେଉଥାଏ। ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସୃଷ୍ଟିର ଲୟ କିପରି ହୁଏ ? ସେହି ନିରୋଧ 
ର ବର୍ଣ୍ଣନା ଦ୍ଵାଦଶ ସ୍କନ୍ଧରେ ବହୁତ ଭଲ ଭାବରେ କରାଯାଇଛି । ଏହା ପରେ ନବମ 
ବିଷୟ ହେଲା ' ମୁକ୍ତିଂ/ ଏବଂ ଅନ୍ତିମ ବା ୧୦ମ ବିଷୟ ହେଲା ଆଶ୍ରୟ ତତ୍ତ୍ଵ” । 
ଏବେ ବୁଝନ୍ତୁ ବିଷୟ ତ କେବଳ ଗୋଟିଏ, ସେ ହେଲା ଆଶ୍ରୟ ତତ୍ତ୍ଵ। 


ଦଶମସ୍ୟ ବିଶୁଦ୍ଧୟର୍ଥଂ ନବାନାମିହ ଲକ୍ଷଣମ୍‌ | ( ୨.୧୦. ୨) 


ଏହି ଆଶ୍ରୟ ତତ୍ତ୍ଵ କୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ପୁବୌକ୍ତ ନଅଟି ଯାକ ବିଷୟର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି ।। ସୃଷ୍ଟି କିପରି ରଚନା ହୁଏ ? ବିସର୍ଗ କଣ ? ସୃଷ୍ଟି ର ସ୍ଥାନ କେଉଁଠି ? ତାର 
ପୋଷଣ କିଏ କରେ ? ଉତ୍ତର ହେଲା - ସବୁ କିଛି ହେଲେ ଭଗବାନ | ସର୍ଗ ହେଉ କି 


ବିସର୍ଗ ହେଉ, ସାନ ର ବର୍ଣ୍ଚନା ହେଉ କି ପୋଷଣ ର, ମନ୍ବନ୍ତର ହେଉ କି ଇଶାନୁକଥା| 
॥ ୧୩୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପ୍ରଳୟ ବର୍ଣ୍ଣନା ହେଉ କି ମୁକ୍ତିର -ସବୁ ର ପ୍ରୟୋଜନ କେବଳ ମାତ୍ର ହେଲା ଆଧାର 
ତନ୍ତ୍ରକୁ ପ୍ରକଟ କରିବା । ଆଉ ସେହି ଆଧାର ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲେ, ସେହି ପରମାତ୍ମା 
ହିଁ ସର୍ଗ, ବିସର୍ଗ, ସ୍ଥାନ ଏବଂ ପୋଷଣ ରୂପରେ ଦେଖାଯିବେ। ଏତିକି ବୁଝିଗଲେ 
ଆଗକୁ ବୁଝିବାରେ କିଛି ବିଶେଷ କଷ୍ଟ ରହିବ ନାହିଁ। 


ଏହାକୁ ବୁଝିବାର ଏକ ପ୍ରଣାଳୀ ଅଛି। କ'ଣ ? ସୃଷ୍ଟିର ବର୍ଣ୍ଣନା ବୁଝି ହେଉ କି ନ 
ବୁଝି ହେଉ, ଆପଣ ନିଜେ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟି ଦ୍ଵାରା ବର୍ଣ୍ଣନା କରନ୍ତୁ। ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ 
ଚୁପଗ୍ପ ବସି ଭାବନ୍ତୁ, କଳ୍ପନା କରନ୍ତୁ । ତାହାହେଲେ କଳ୍ପନାରୁ ସୃଷ୍ଟି ତିଆରି ହେଲା ନା 
ନାହିଁ। ଏହା ହେଲା ଗୋଟିଏ ସର୍ଗ । ଏବେ ଏହି ସର୍ଗ, ବିସର୍ଗର ସ୍ଥାନ କେଉଁଠି ଥିଲା ? 
କଳ୍ପନା କିଏ କଲା ? ଆପଣ। ତେବେ ତାର ସ୍ଥାନ କେଉଁଠି ? କଳ୍ପନା କେଉଁଠି ହେଲା ? 
ମନରେ । ସେହି କଳ୍ପନା ର ପୋଷଣ କିଏ କଲା ? ଆପଣ ଯେତେ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଚାହିବେ ସେହି କଳ୍ପନା କରିପାରିବେ। ସେଥିରେ ମନ୍ଵନ୍ତର, ଇଶାନୁକଥା ଆଦି ଯେତେ 
ଇଚ୍ଛା ସେତେ ବିଷୟ ରହି ପାରିବ । ଆଚ୍ଛା ପ୍ରଳୟ କିଏ କରେ ? ନିଜ କଳ୍ପନା ଆପଣ 
ନିଜେ ହିଁ ସମାପ୍ତ କରି ଦିଅନ୍ତୁ । କଳ୍ପନା ଶେଷ ତ ମୁକ୍ତି ମିଳିଗଲା। କିନ୍ତୁ ଯଦି କଳ୍ପନା କୁ 
ସମାପ୍ତ କରି ପାରୁ ନାହାନ୍ତ ତାହେଲେ ସେତେବେଳେ ବିରାଟ ବନ୍ଧନ ହୋଇଯିବ । 


ଜଣେ ସାଧୁବାବା ଗୋଟିଏ କୂଅ ପାଖରେ ବସିଥିଲେ । ବାଜା ବଜେଇ ଗୋଟିଏ 
ବରଯାତ୍ରୀ ଦଳ ଯାଉଥିଲେ । ତାକୁ ଦେଖି ସେ ଭାବିଲେ - ମୋ ବାହାଘର ହେଲେ କଣ 
ହେବ? ବର ବାହାରିବ, ବାଜା ବାଜିବ, ଲୋକ ନାଚିବେ, ବିବାହ ହେବ, ପିଲା 
ହେବ, ତା'ପରେ ସ୍ତୀ ସାଙ୍ଗରେ କି ପିଲାଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ମୋର କଳି ହେବ । ସ୍ତ୍ରୀ ମୋତେ 
ଧକ୍ଟାଦେବ ଆଉ ମୁଁ ତଳେ ପଡ଼ିଯିବି । ଭାବୁ ଭାବୁ କୂଅରେ ଧୁମକରି ପଡ଼ିଗଲେ | ଭଲ 
କଥା ହେଲା ଯେ କୂଅଟି ଅଧିକ ଗଭୀର ନଥିଲା। ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କୁ ବାହାର କରି 
ଆଣିଲେ ଏବଂ ପରାରିଲେ ଯେ କ'ଣ ହେଲା ? କୂଅ ଭିତରେ କିପରି ପଡ଼ିଲେ ? ସେ 
କିଛି ନୁହେଁ - ଏମିତି ଭାବୁଥିଲି | ବର ଗଲାରୁ ଭାବି ବସିଲି ଯେ ମୋ ବାହାଘର ହେଲେ 
କଣ - କଣ ହେବ ? ଲୋକମାନେ କହିଲେ ବାହା ହୁଅ। ସେ କହିଲେ ନା, ଖାଲି 
କଳ୍ପନା ର ପନ୍ନୀତ କୂଅରେ ପକେଇଦେଲା । ଅସଲି ପନ୍ନୀ କେଜାଣି କ'ଣ କରିବ ? 
ତେଣୁ କଳ୍ପନାର ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲି, ମୁକ୍ତି ମିଳିଗଲା। ଏବେ ମୁକ୍ତିର ପରିଭାଷା ଦେଖିବା । 


॥ ୧୩୬ | 


ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 

ମୁଲିହିଁତ୍ସାନ୍ୟଥାରୂପଂ ସ୍ଵରୂପେଣ ବ୍ୟବସ୍ମ୍ମିତିଃ । 

ଆମେ ଯାହା ସବୁ କଳ୍ପନା କରୁ ସେ ସବୁର ପରିତ୍ଯାଗ କରି ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ 
ରହିବା ହିଁ ମୁଲ୍ଲି ଅଟେ। ତେଣୁ ପ୍ରକୃତରେ ଡରିବାର କିଛି ନାହିଁ । ସର୍ଗ, ବିସର୍ଗ-ଅନେକ 
ବିଷୟ ଦୁହେଁ, ଦଶ ନୁହଁ କେବଳ ଏକ | 

ଏଠି ଏକ ବିଶେଷ କଥା ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟି ଦେବାକୁ ହେବ । ପରୀକ୍ଷିତ ମରଣାସନ୍ନ 
ଥିଲେ। ପୁଣି ତାଙ୍କର ଜାଣିବା କ 'ଣ ଦରକାର ? ଉତ୍ତର ହେଲା - ଇଏ ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ 
ନୁହଁ, ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ । ସୂଷ୍ଟିର ବର୍ଣ୍ଣନା ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ପାଇଁ ନୁହେଁ | 
ଏହି ସୃଷ୍ଟି ଏତେ ବିଶାଳ ଏବଂ ବିଚିତ୍ର, ତେବେ ସେହି ପରମାତ୍ମା ଯିଏ ଏହାକୁ ରଚନା 
କରିଛନ୍ତି, ସେହି ପରମାତ୍ମା କିପରି ହୋଇଥିବେ- ଏହା ଜାଣିବା ପାଇଁ | ତେଣୁ ଆମେ 
ଯେତେବେଳେ ରେଡ଼ିଓ ଆଦି ରେ କୌଣସି ଭଲ ଗୀତ ଶୁଣୁ, ସେତେବେଳେ ଗୀତ 
ସହ ଗାୟକ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଆମ ଧ୍ଯାନ ଯାଏ । ସେତେବେଳେ ଗାୟକକୁ ମଧ୍ଯ ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ଇଚ୍ଛା ହୁଏ। ତେଣୁ ପ୍ରାୟଃ ଘରମାନଙ୍କରେ ବୟସ୍କ ଲୋକମାନେ ଯେତେବେଳେ ଟି.ଭି 
ଦେଖନ୍ତି, ନିଜ ପୁଅ - ନାତି ମାନଙ୍କୁ ପଚାରୁ ଥାନ୍ତି - ଇଏ କିଏ, ସେ କାହିକି ଦୌଡ଼ୁଛି 
ଆଦି ଆଦି। ତେଣୁ କେବଳ ଦେଖିବା ମାତ୍ରକେ ତାକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଇଚ୍ଛା ହୁଏ । 
ସେମିତି, ଯେତେବେଳେ ସୁଷ୍ଟିକୁ ଦେଖୁ , ସୃଷ୍ଟିକତ୍ତା କିଏ ହୋଇଥିବେ ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ଇଚ୍ଛା ହୁଏ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୃଷ୍ଟି ବର୍ଣ୍ଣନର ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ଦର୍ଶାଇବା ହି ଅଟେ। 
କେବଳ ଏତିକି ମାତ୍ର ନୁହଁ ବରଂ ବିସର୍ଗ, ସ୍ଥାନନ ପୋଷଣ, ମନ୍ବନ୍ତର ଏବଂ ଇଶାନୁକଥା 
ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ପରମାତ୍ମା ଦର୍ଶନ ପାଇଁ । ପ୍ରକୃତରେ ଏଠି କେବଳ ପରମାତ୍ମା ହିଁ ଅଛନ୍ତି 
ଏବଂ ସେ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ରେ ହିଁ ଅଛନ୍ତି। 


ରାଜା ପରିକ୍ଷିତ ସୃଷ୍ଟି ବିଷୟକ ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରି ଥିଲେ। ଗୁଣ -ବିଷୟରେ, 
କର୍ମ ତଥା ଅବତାର ମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ, ଜୀବ ମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ, ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ବର୍ଣ୍ଥ, ଆଶ୍ରମ, ଧର୍ମ ଆଦି ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ପଚାରିଥିଲେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକୁ ବିଦୁର ମଧ୍ଯ 
ମୈତ୍ରେୟ ରଷିଙ୍କୁ ପଗ୍ରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ମୈତ୍ରେୟ ରଷି ମଧ୍ଯ ସେତେବେଳେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ 
ଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର ଦେଇଥିଲେ | ତେଣୁ କଥା ଏବେ ଧୀରେ -ଧୀରେ ମୈତ୍ରେୟ ରଷିଙ୍କ 
ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛି । 


ଏବେ ଶୌନକ ରଷି ସୂତ ମୁନିଙ୍କୁ ପଚାରୁଛନ୍ତି - ଆପଣ ତ ପୂର୍ବରୁ ଥରେ 
କହିଥିଲେ ଯେ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ ବିଦୁର ଘରୁ ଚାଲିଯାଇଥିଲେ। ସେ ପୁଣି 
॥ ୧୩୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମୈତ୍ରେୟ ରଷିଙ୍କୁ କିପରି ଭେଟିଲେ ? ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରସଂଗ ଆପଣ ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ । 
ଏବେ ସୁତ ମୁନି କହିଲେ ଯେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡ଼ିକ ପରୀକ୍ଷିତ ମଧ୍ଯ ଶୁକଦେବଙ୍କୁ ପଚାର 
ଥିଲେ। ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ତାଙ୍କୁ ଯାହା -ଯାହା କହିଥିଲେ ମୁଁ ସେହି ସମସ୍ତ ବିଷୟ ଏବେ 
ଆପଣ ସମସ୍ତ ରଷି ମାନଙ୍କୁ କହିବି। ଦେଖନ୍ତୁ , ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡ଼ିକୁ ବିଦୁର 
ମଧ୍ଯ ମୈତ୍ରେୟ ରଷିଙ୍କୁ ପଚାରି ଥିଲେ। ତେଣୁ ଏବେ ଧ୍ଯାନ ପୂର୍ବକ ଶୁଣିବେ । 


ଏହି ପୁରାଣ ରେ ବାରଟି ସ୍କନ୍ଧ ଅଛି । ସେଥିରେ ପ୍ରଥମ ହେଲା ଅଧିକାରୀ ସ୍କନ୍ଧ, 
ଦ୍ବିତୀୟରେ ସାଧନ ସ୍କନ୍ଧ ଏବଂ ପରବର୍ଭୀ ଦଶଟି ସ୍କନ୍ଧ ରେ ସର୍ଗ, ବିସର୍ଗ, ସ୍ଫାନ, 
ପୋଷଣ, ଉତୟଃ, ମନ୍ଵନ୍ତର, ଇଶାନୁକଥା, ନିରୋଧ, ମୁଳି ଏବଂ ଆଶୟ ଏହି 
ଦଶ ବିଷୟ ର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି । ଏତିକି କଥା ବୁଝି ଭାଗବତ ପଢ଼ିବେ ବା ଶୁଣିବେ 
ତେବେ ଆଗକୁ ବୁଝିବାରେ ସହଜ ହେବ, ଅନ୍ୟଥା କୁଆଡ଼େ ଚାଲିଯିବେ କିଛି 
ଜାଣିହେବନି । 


॥ ୧୩୮ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧରେ ଓ ସର୍ଗ ବା ସୃଷ୍ଟି ର ବର୍ଣ୍ଣନ ଅଛି । ସୁକ୍ଷ୍ମ ମହାଭୂତ, ପ୍ରାଣ, ମନ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆଦି ର ସୃଷ୍ଟ କିପରି ହୁଏ। ତାର ବର୍ଣ୍ଣନ ଅଛି। ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ତୁମେ ଯେଉଁ ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡ଼ିକ ପଗ୍ରିଛ, ସେହି ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ବିଦୁର ମଧ୍ଯ 
ମୈତ୍ରେୟ ରଷିଙ୍କୁ ପଚାରିଥିଲେ । ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ 
ସମୟରେ ବିଦୁର ତୀର୍ଥଯାତ୍ରାରେ ଚାଲି ଯାଇଥିଲେ । ତୀର୍ଥଯାତ୍ରାରୁ ଫେରିଲା ପରେ 
ତାଙ୍କୁ ଜ୍ଞାତ ହୋଇଥିଲା ଯେ କୌରବ ବଂଶ ନାଶ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ଫେରିବା ସମୟରେ 
ରାସ୍ତାରେ ଯମୁନା କୂଳରେ ତାଙ୍କର ଭେଟ ଉଦ୍ଧବଙ୍କ ସହିତ ହୋଇଗଲା । ସେତେବେଳେକୁ 
ସମସ୍ତ ଯଦୁବଂଶର ସଂହାର ହୋଇ ସାରିଲାଣି। ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର ବୈକୁଣ୍ଠ 
ଧାମକୁ ଯାଇସାରିଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ବିଦୁର ଏସବୁ ଜାଣି ନ ଥିଲେ। ଏହି କଥା ଆଗକୁ 
ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ ରେ ଆସିବ । ଉଦ୍ଧବ ଭଗବାନଙ୍କର ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତ | ବିଦୁର ତାଙ୍କୁ ଆଲିଙ୍ଗନ 
କରିଲେ । ଉଭୟ ପରମ ଭକ୍ତ, ଜଣେ ଅନ୍ୟ ଜଣଙ୍କ ସହ ଭେଟ କଲେ କ'ଣ ହେବ ? 


କଣ୍ଠାବରୋଧରୋମାଞ୍ଚଶ୍ରୁଭିଃ ପରସ୍ପରଂ ଲପମାନାଃ । 
ପାବୟନ୍ତି କୁଲାନି ପୂଥିବୀଂ ଚ ॥ (ନା,ଭ.ସୂ ) 


କଣ୍ଡଟାବରୋଧ ହୋଇଯାଏ, ଶରୀରରେ ରୋମାଂଚ ଆସେ ଆଖିରୁ ଅଶୁ ବୁହେ 
ଏବଂ ଉଭୟେ ଭଗବାନଙ୍କ ଚର୍ଚ୍ଚା କରନ୍ତି। ଯଦୁକୁଳ ସଂହାର କଥା ବିଦୁରଙ୍କୁ ଜଣା ନ 
ଥିଲା। ତେଣୁ ସେ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ ପଚାରୁଛନ୍ତି - ଦ୍ଵାରିକାରେ ସବୁ କୁଶଳ ତ ? ମୋ ଭଗବାନ୍‌ 
ଠିକ୍‌ ଅଛନ୍ତି ତ ? ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବାରୁ ଉଦ୍ଧବ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ। ଉଦ୍ଧବଙ୍କ 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଏ ଯେ, 


ୟଃ ପଞ୍ଚହାୟନୋ ମାତ୍ରା ପ୍ରାତରାଶାୟ ୟାଚିତଃ । 
ତନ୍ମୈଚ୍ଛଦ୍ଵଚୟନ୍‌ ୟସ୍ଯ ସପର୍ୟାଂ ବାଲଲୀଲାୟା ॥ (୩, ୨. ୨ ) 


ଉଦ୍ଧବ ଯେତେବେଳେ ପାଞ୍ଚବର୍ଷର ଥିଲେ ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ପିଲାମାନଙ୍କ 
ସହିତ ଖେଳୁ ନ ଥିଲେ। ପିଲାଦିନରୁ ସେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ ପୂଜା କରୁଥିଲେ। 
॥ ୧୩୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମା ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଖାଇବା ପାଇଁ ଡାକିବାକୁ ଆସୁଥିଲେ, ତାଙ୍କୁ ଭଲ ଲାଗୁ ନ 
ଥିଲ, ସେ ଯାଉ ନଥିଲେ। ଏହିପରି ଉଦ୍ଧବ ଦୀର୍ଘ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ସାଥରେ 
ରହୁଥିଲେ। ଭଗବାନଙ୍କ ସେବା କରୁ କରୁ ସେ ବୁଢ଼ା ହୋଇଗଲେ । 


ସ କଥଂ ସେବୟା ତସ୍ୟ କାଲେନ ଜରସଂ ଗତଃ | 
ପୂଷ୍ଟୋ ବାର୍ଭାଂ ପ୍ରତିବ୍ରୟାଦ୍‌ଭତୂଃ ପାଦାବନୁସ୍ମରନ୍‌ ॥ (୩. ୨ .୩) 


ଏହି ସବୁ କଥା ସ୍କରଣ କରି ସେ ଭାବିଲେ ଯେ ଏବେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କିପରି 
ସ୍କରଣ କରିବା ? କେମିତି କହିବି ଯେ ଭଗବାନ ଏଠୁ ଚାଲିଗଲେଣି | କହିଲେ - 
ବିଦୁର ଆମ ଆଖିର ଜ୍ୟୋତି ଚାଲି ଗଲାଣି ଆଉ ଆପଣ କୁଶଳତା ପରଚରୁଛନ୍ତି ? ଏହି 
ଯଦୁବଂଶ ଭାଗ୍ୟହୀନ, ଏହି ବଂଶରେ ଭଗବାନ ଜନ୍ମ ନେଲେ, କିନ୍ତୁ ସବୁବେଳେ 
ସାଥିରେ ରହି ମଧ୍ଯ, ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଲେ ନାହିଁ। ସେମାନେ ସମସ୍ତେ 
ଅଭାଗା। ଏପରି କହି ଉଦ୍ଧବ ଭଗବାନଙ୍କର ବାଲ୍ଯଲୀଳା, ଗୋକୁଳ - ବୂନ୍ଦାବନ ର 
ଲୀଲା, ମଥୁରା -ଗମନ ଏବଂ ସ୍ବଧାମ ଗମନ ଆଦିର ବଣ୍ତନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ତାକୁ 
ଆମେ ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧରେ ଦେଖିବା । ପୁଣି କହିଲେ, ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ବୈକୁଣ୍ଠ 
ଧାମ ଯାଉଥିଲେ, ମୁଁ ବି ତାଙ୍କ ସହିତ ଯିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲି, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ ମନାକରିଦେଲେ | 
ମୁଁ ବି ଭାବିଲି ଯେ ତାହାଲେ ଏଇଠି ରହି ଭଗବାନଙ୍କ ଗୁଣଗାନ କରିବି। ଶ୍ରୀ 
ରାମାବତାରରେ ମଧ୍ଯ ଅଛି ଯେ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ସ୍ଵଧାମ ଗମନ ପରେ ହନୁମାନ ମଧ୍ଯ 
ଏଇଠି ରହିଗଲେ, ତାଙ୍କ ଗୁଣଗାନ କରିବା ଏବଂ କରେଇବା ପାଇଁ, କଥା ଶୁଣିବା ଓ 
ଶୁଣେଇବା ପାଇଁ | ଆଉ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରରେ ଉଦ୍ଧବ ଏଠି ରହିଗଲେ । ଆଗକୁ ବର୍ଣ୍ଣନ 
ଅଛି ଯ଼େ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତ ଯେ, ଉଦ୍ଧବ ମୋ ତୁଳନାରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରରେ କମ୍‌ 
ନୁହଁନ୍ତି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ କେତେ ସମ୍ମାନ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ଉଦ୍ଧବ କହିଲେ - ଭଗବାନ୍‌ ଙ୍କ ପ୍ରସ୍ଥାନ ପୂର୍ବରୁ ମୁଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶୋକାକୁଳ ଥିଲି । 
ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ମତେ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଦେଲେ । ଏହା ଶୁଣି ବିଦୁର କହିଲେ - ହେ ଉଦ୍ଧବ, 
ଭଗବାନ ଆପଣଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦେଇଛନ୍ତି, କୃପା କରି ମୋତେ ମଧ୍ଯ ଆପଣ ସେହି 
ଜ୍ଞାନ ଦିଅନ୍ତୁ। ଏହା ଶୁଣି ଉଦ୍ଧବ କହିଲେ ଯେ ମୋତେ ତ ବଦରିକାଶ୍ରମ ଯିବାର 
ଆଦେଶ ମିଳିସାରିଛି। କିନ୍ତୁ ସେତେବେଳେ ମୈତ୍ରେୟ ରଷି ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ଧ୍ଲେ। 
ଭଗବାନ ଯିବା ସମୟରେ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଆପଣଙ୍କର ସ୍କୃରଣ କଲେ ଏବଂ- ମୈତ୍ରେୟ 
ରଷିଙ୍କୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ ଯେ ସେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ବଦୁରଙ୍କୁ ଦେବେ। ଏତିକି କହି ଉଦ୍ଧବ 
॥ ୧୪୦ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ସେଠାରୁ ବଦରିବନ ଆଡ଼କ୍ସ ଟଲିଗଲେ। ଲୀଳା ସଂକରଣ ପୂର୍ବରୁ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କୁ 
ସ୍କରଣ କରିଥିଲେ। ଏହି କଥା ଶୁଣି ବିଦୁରଙ୍କୁ ପ୍ରେମ ବିହ୍ଵଳ ହୋଇ କାନ୍ଦି ପକାଇଲେ । 


ଆତ୍ମାନଂ ଚ କୁରୁଶ୍ରେଷ୍ଠ କୃଷ୍ଣେନ ମନସେକ୍ଷିତମ୍‌ | 
ଧ୍ମାୟାନ୍‌ ଗତେ ଭାଗବତେ ରୁରୋଦ ପ୍ରେମବିହ୍ନଲଃ ॥ (୩. ୪,୩୫ ) 


ପୁଣି ପରୀକ୍ଷିତ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ ଯେ ଯେତେବେଳେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଯଦୁବଂଶ ନାଶ 
ହୋଇଗଲା, ସେତେବେଳେ ଉଦ୍ବବ କିପରି ବଞ୍ଚି ଗଲେ ? ତାଙ୍କର ସଂହାର କାହିକି 
ହେଲା ନାହିଁ ? ଉତ୍ତର ରେ କହିଲେ -ଭଗବାନ୍‌ ଭାବିଲେ ଯେ ଏବେ ମୁଁ ଏହି ଅବତାରକୁ 
ସମାପ୍ତ କରି ଚାଲି ଗଲେ, ମୋ ଆଶ୍ରୟରେ ଥିବା ଏହି ଜ୍ଞାନ ବି ରହିବନି | ତେଣୁ, ଏହି 
ଜ୍ଞାନ କୁ ଏଠାରେ ରକ୍ଷାକରିବା ପାଇଁ, ସେ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ ଏଠି ରଖିଲେ | “ ନୋଦ୍ଧବୋଏଣ୍ବପି 
ମନ୍ନ୍ୟନୋ” । ଉଦ୍ଧବ ମୋ ସମକକ୍ଷ । ତେଣୁ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ ସେ ଏଠାରେ ଛାଡ଼ିଦେଲେ । 
ଏପରି ନିଶ୍ଚୟ କରି ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୟଂ ସେଠାରୁ ଚାଲିଗଲେ । 


ବିଦୁର ଏବଂ ମୈତ୍ରେୟ ରଷିଙ୍କ ସଂବାଦ 


ଏବେ ଶୁକଦେବ କହିଲେ -ତା ପରେ ବିଦୁର ମୈତ୍ରେୟ ରଷିଙ୍କ ପାଖରୁ ଏହି 
ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଚାଲିଲେ । କିନ୍ତୁ ମୈତ୍ରେୟ ରଷି କୋଉଠି ଅଛନ୍ତି, ତାହା ତାଙ୍କୁ 
ଜଣା ନଥିଲା। ମୈତ୍ରେୟ ରଷି ହରିଦ୍ଵାରରେ ଗଙ୍ଗାନଦୀ କୂଳରେ ବସିଥିଲେ । ସେଠି 
ପହଞ୍ଚି ବିଦୁର ତାଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ ତ ବହୁତ ଖୁସୀ ହୋଇଗଲେ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ପ୍ରଶ୍ନ 
ପଚାରିଲେ ଯେ - 


ସୁଖାୟ କର୍ମାଣି କରୋତି ଲୋକୋ 
ନ ତୈଃ ସୁଖଂ ବାନ୍ୟଦୁପାରମଂ ବା । 
ବିନ୍ଦେତ ଭୂୟସ୍ତତ ଏବ ଦୁଃଖଂ 
ୟଦତ୍ର ୟୁକ୍ତଂ ଭଗବାନ୍‌ ବଦେନ୍ନଃ ॥ (୩.୫. ୨) 
ସଂସାରରେ ସମସ୍ତେ ସୁଖ ଚାହଁନ୍ତି। ସୁଖପ୍ରା୍ତି ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପରିଶ୍ରମ ମଧ୍ଯ 
କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ମିଳେନି। ସୁଖ ମିଳେନି ତ ମିଳେନି , ` ବିନ୍ଦେତ 
ଭୂୟସ୍ତତ ଏବ ଦୁଃଖୀ' ଆହୁରି ଅଧିକାଧିକ ଦୁଃଖ ହଁ ମିଳୁ ଥାଏ। ତେଣୁ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ 


କରିବା ପାଇଁ ହେଲେ ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତ -ସମୀଚୀନ କଥା ଅଛି, ତାହା ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ, 


କାରଣ ମୋ ପାଇଁ ଆପଣ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହି । 
॥ ୧୪୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆପଣଙ୍କ ପରି ଭକ୍ତଙ୍କ ଦର୍ଶନ, ସଂଗ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଲର୍ଭ । ତେଣୁ ଆପଣ ମୋତେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ସବୁ କିଛି କହନ୍ତୁ। ଏତିକି ତ ମୁଁ ଜାଣେ ଯେ, ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରେମ ନ କଲେ , ସୁଖ ପ୍ରାଷ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ସାମାନ୍ୟ ଭାବେ ଏବଂ 
ବିଶେଷ ଭାବରେ ଜାଣିବା ଦୁଇଟି ଅଲଗା-ଅଲଗା କଥା। ଆପଣ ବିଶେଷ ଭାବରେ 
ଏହି କଥା ମୋତେ କୁହନ୍ତି। 


କସ୍ତୃପୁ୍‌ୟାତ୍ତୀର୍ଥପଦୋଃଭିଧାନାତ୍‌ 
ସତ୍ରେଷୁ ବଃ ସୂରିଭିରୀଡ୍ୟମାନାତ୍‌ | 
ୟ କର୍ଣନାଡୀଂ ପୁରୁଷସ୍ୟ ୟାତୋ 
ଭବପ୍ରଦାଂ ଗେହରତିଂ ଛିନଭି ॥ (୩.୫.୧୧) 


ଯେଉଁ ଭଗବାନ୍‌ କର୍ଣ୍ବଦ୍ଵାରା ପ୍ରବେଶ କରି, ମନର ମଇଳା କୁ ଦୂର କରି ଦିଅନ୍ତି, 
ପ୍ରେମ ଉପ୍ପନ୍ନ କରିନ୍ତି, ତାଙ୍କ କଥାରୁ ବୈରାଗ୍ୟ କିପରି ହେବ। କିଏ ବା ସେହି କଥା 
ଶୁଣିବାକୁ ଚାହିବନି । ଆପଣ ମୋତେ ତାଙ୍କ ବିଷୟରେ ସବୁକଚଛି କୁହନ୍ତୁ। ଏହା ଶୁଣି 
ମୈତ୍ରେୟ ରଷି ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ। ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନତାପୁର୍ବକ ସେ କହିଲେ , 
“ ତୁମେ ଏତେ ସୁନ୍ଦର ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଲ ଯାହାଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଯଶ ଚର୍ତୁଦିଗ ରେ 
ଖେଳିଯିବ । ତେଣୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ତାଙ୍କର ଭକ୍ତ ମହାନ | 
ଭଗବାନ ଚନ୍ଦନ ଗଛ ପରି ହେଲେ ଭକ୍ତ ବାୟୁପରି - “ଚନ୍ଦନ ତରୁ ହରି ସନ୍ତ 
ସମୀରା '” (ଶ୍ରୀରାମଚରିତ ମାନସ, ୭.୧୧୯.୧୭) | ପବନ ବୋହିଲେ ଚନ୍ଦନର 
ସୁଗନ୍ଧ ଚ୍ରିଆଡ଼େ ଖେଳେଇ ଦିଏ। ଭକ୍ତ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଯଶ କୁ ସବୁଆଡ଼େ 
ଖେଳେଇଦିଏ । ଆପଣ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଭକ୍ତ। 


ଆଗକୁ ସୃଷ୍ଟି ର ବଣ୍ଠରନା ହେଇଛି । ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଏହି ଶକ୍ତି ନଥିଲା 
ଯେ ସେମାନେ ସ୍ଵୟଂ କିଛି କାମ କରିପାରିବେ । ତେଣୁ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କଲେ ଯେ ଭଗବାନ ଆମେ କହି କରିବାକୁ ତ ରହୁଛୁ କିନ୍ତୁ କରିପାରୁନାହୁଁ। 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ନିଜର କାଳଶକ୍ତ ପ୍ରେରିତ କରି ଏହି ଦେବତା ମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି, ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ସୃଷ୍ଟି ନିର୍ମାଣ କରି ପାରିବେ। 


॥ ୧୪୨ ॥ 


ତୁତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ସ ଏବଂ ଭଗବାନ ପୂଷ୍ଟଃ କ୍ଷତ୍ତ୍ରା କୌଷାରବିର୍ମୁନିଃ | (୩.୫.୧୭) 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏହ ଶଣକ୍ତିର -ମାୟାଶକ୍ତିର ବର୍ଣ୍ଣନା ଜିଏ କରିପାରବ ? ଏହି ପରି 
ବଣ୍ଠନା କରୁ କରୁ ସେ ଏକ ବିଚିତ୍ର କଥା କହିଲେ - 


ଅତୋ ଭଗବତୋ ମାୟା ମାୟିନାମପି ମୋହିନୀ | 
ୟତ୍‌ସ୍ଵୟଂ ଚାମ୍ବବର୍ମାମ୍ବା ନ ବେଦ କିମୁତାପରେ ॥ (୩.୬.୩୯) 


ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମୋହିତ କରେ। ନିଜ ମାୟାର ଗତିକୁ ସ୍ଵୟଂ 
ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ । ଏମିତି କଥା ଶୁଣିଲେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେବା ନା ନାହିଁ। ଭଗବାନ 
ଙ୍କ ମାୟା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମୋହିତ କରିଦିଏ, ଏକଥା ତା ବୁଝି 
ହେଉଛି। କିନ୍ତୁ ଏଠି କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ନିଜ ମାୟାର ଗତି କୁ ତ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ମଧ୍ଯ 
ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହାର ଅର୍ଥ ଯେ ଭଗବାନ ହିଁ ଅଜ୍ଞାନ, ଏମିତି ଅର୍ଥତ ବାହାର କରିହେବନି | 
ଏଠାରେ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି ତା 'ର ଅର୍ଥ ବୁଝିବାପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତୁ। ଯେତେବେଳେ 
କୁହାଗଲା ଯେ ନିଜ ମାୟାର ଗତିକୁ ଭଗବାନ ବି ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ତାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ 
ଭଗବାଙ୍କ ମାୟା କେତେ ପ୍ରବଳ । ଇଏତ ଗୋଟିଏ କଥା, ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ହେଲା 
ଯେ “ ଅନନ୍ତତ୍ଵାତ୍‌'- ସେ ଅନନ୍ତ ନିମିତ୍ତ ଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ମୋହିତ କରିଦିଏ। ତାର ଗତି 
ଅନନ୍ତ। ତାକୁ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଜାଣନ୍ତି ନାହି । ଏଇଟା କଥା କହିବାର ଗୋଟେ ଢ଼ଙ୍ଗ। 
ଯେମିତି ମୋଟର କାର ଚଲଉ ଥିବେ ଆଉ ସ୍ଥି୍‌ୟରିଗଂ ଛାଡ଼ି ଦେବେ, କହି ପାରିବେକି 
କାର କେଉଁଆଡ଼େ ଯିବ ? ସେତେବେଳେ କହିବେ, ନା କହି ପାରିବିନି, ଥରେ ସ୍କିୟରିଂଗ 
ହ୍ଵିଲ୍‌ ରୁ ହାତ ଛାଡ଼ିଦେଲେ, ତା' ପରେ କିଛି କହି ହବନି | ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟାର ଗତି 
ଅନନ୍ତ, ପ୍ରବଳ, ଏହାହିଁ ଏହାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ। ତେଣୁ ମାୟାପତି ଭଗବାନଙ୍କର ଭଜନ 
କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । 


ଏହା ପରେ ବିଦୁର ଏକ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଏବଂ ପାରିଭାଷିକ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଲେ । ସେ 
କହିଲେ -ଭଗବନ ! ଆପଣ କହିଲେ ଭଗବାନ ଅବିକାରୀ ଏବଂ ସେ ମାୟା ର ଶକ୍ତି 
ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ପୂର୍ଷ ସ୍ପୃଷ୍ତର ରଚନା କରନ୍ତି। ଯିଏ ଅବିକାରୀ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଭଗବାନ, ତାଙ୍କୁ 
ମାୟା କିପରି ସ୍ପର୍ଶ କରି ପାରିବ ? ତାଙ୍କ ସହିତ ମାୟାର ସମ୍ବନ୍ଧ କିପରି ହେଇ ପାରିବ ? 
ଏହା ଶୁଣି ମୈତ୍ରେୟ ରଷି ହସି କରି କହିଲେ - ତୁମେ ବହୁତ ଭଲ କଥା କହିଲ, ଏହା 
ହୁଁ ତ ମାୟା। 


॥ ୧୪୩॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ସେୟଂ ଭଗବତୋ ମାୟା ୟନ୍ନେୟେନ ବିରୁଧ୍ତେ । 
ରଶ୍ଵରସ୍ୟ ବିମୁକ୍ତସ୍ୟ କାର୍ପଣ୍ୟମୁତ ବନ୍ଧନମ୍‌ ॥(୩.୭. ୯ ) 


ମାୟାର ଏହା ହି ସବୁଠାରୁ ଭଲ ପରିଭାଷା। ଏହି ମାୟା ସବୁ ତର୍କକୁ ଉଠାଇ 
ଫିଙ୍ଗିଦିଏ। ତର୍କ ଦ୍ଵାରା ଯାହା ବୁଝି ହୁଏନାହିଁ ତାହା ହିଁ ମାୟା । ପରମାତ୍ମା ଅବିକାରୀ | 
ତାଙ୍କ ଭିତରେ ବିକାର କିପରି ରହିପାରିବ । ମାୟାର ସମ୍ବନ୍ଧ ତାଙ୍କ ସହିତ ହେଇ ପାରିବ 
ନାହି, ତେଣୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ: ତଥାପି କେବଳ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି । ତେଣୁ ତାକୁ ସତ୍‌ 
କହି ପାରିବା ନା ଅସତ୍‌ | ଏଠାରେ ତର୍କ କିଛି କାମ ଦିଏନି, କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଥାଇ ମଧ୍ଯ 
ନ ଦିଶିବା ଏବଂ ନଥାଇ ମଧ୍ଯ ଦିଶିବା, ଏହା ହି ମାୟା। କିନ୍ତୁ ଆମେ ଏହି ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ 
ମାୟା ଭିତରେ ଥାଇ ପଗରୁଛୁ, ତେଣୁ ତାର ଉତ୍ତର ମଧ୍ଯ ମିଳୁନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁଠି 
ପରମାତ୍ମା ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଗ୍ରତ ସେଠାରେ ମାୟା ରହେ ନାହିଁ। ଯେପରି ସ୍ଵପ୍ନରୁ ଉଠିଲେ ଆଉ 
ସ୍ଵପ୍ନ ର ମାୟା ନଥାଏ। କିନ୍ତୁ ସ୍ବପ୍ନରେ ରହି ସ୍ଵପ୍ନ ବିଷୟରେ ପଗରିଲେ କୌଣସି ଉତ୍ତର 
ମିଳିପାରିବ ନାହିଁ । ସେହି ଅନିର୍ବଚନୀୟ ମାୟା ରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଭଗବାନ ସୃଷ୍ଟି ରଚନା 
କରନ୍ତି । 


ଏବେ ଆମେ ଦେଖିଲେ ଯେ, ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଶୁକଦେବଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନର ଗୋଟିଏ 
ଲମ୍ବା ତାଲିକା ଦେଇଥିଲେ । ଏବେ ପୁଣି ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଗଲା ଯେ, ବିଦୁର ମଧ୍ଯ ମୈତ୍ରେୟ 
ରଷିଙ୍କୁ ସେହି ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ ପଚାରୁଛନ୍ତି - ସୃଷ୍ଟି, ଲୋକ, ଦେବତା ଆଦିଙ୍କ ବିଷୟରେ | 
ମୈତ୍ରେୟ ରଷି କହିଲେ - ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡ଼ିକ ପୁର୍ବରୁ ମଧ୍ଧ ପଚରା ସରିଛି । ଆଦିଶେଷ 
ସଂକର୍ଷଣ ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ଜ୍ଞାନ ସନତ୍‌କୁମାର ଙ୍କୁ ଦେଲେ । ସନତ୍‌ କୁମାର ସଂଖ୍ୟାୟନ 
ରଷିଙ୍କୁ, ସାଂଖ୍ୟାୟନ ରଖଷି ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କୁ ଏବଂ ବ୍ୟାସଦେବ ଯିଏ ଆମ ଗୁରୁ, ସେ 
ମୋତେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଦେଲେ। ପୁଲସ୍ତ୍ୟ ରଖି ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କୁ କହିଥିଲେ ଯେ ମୈତ୍ରେୟ 
ରଷି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶିଷ୍ୟ, ତାଙ୍କୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଦେବେ | ସେହି ଜ୍ଞାନ ମୁଁ ଏବେ ତୁମକୁ ଦେଉଛି। 


ପ୍ରଥମେ ଭଗବାନ୍‌ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟ ରଚନାର ଆଦେଶ ଦେଲେ, ତା'ପରେ ତାଙ୍କୁ 
ଆଶ୍ଵସ୍ତ କଲେ ଯେ ମୋ ମାୟା ଆପଣଙ୍କୁ ହଇରାଣ କରିବ ନାହିଁ। ତା'ପରେ ବ୍ରହ୍ମା ସୃଷ୍ଟି 
ନିର୍ମାଣ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗିଗଲେ । ଏବେ ଏଠି ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ କାଳର ଗଣନା 
କରାଯାଇଛି । ସବୁଠାରୁ ଛୋଟ କାଳ ହେଲା ପରମାଣୁ । ତା'ପରେ ଅଣୁ, ତ୍ରସରେଣୁ, 
ତୃଟି, ଲବ, ନିମିଷ, କ୍ଷଣ, କାଷା, ଲଘୁ, ମୂହୁର୍ଭ। ପ୍ରହର, ଦିନ-ରାତି, ସପାାହ, ପକ୍ଷ, 
ମାସ, ଅୟନ ଏବଂ ବର୍ଷ | ମନୁଷ୍ଯର ଆୟୁ ଶହେ ବର୍ଷ | ସତ୍ୟଯୁଗ ରେ ସତର ଲକ୍ଷ 
॥ ୧୪୪ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଅଠାଇଶ ହଜାର ବର୍ଷ ହୁଏ। ତ୍ରେତା ଯୁଗରେ ବାର ଲକ୍ଷ ଛୟାନବେ ହଜାର ବଷ 
ଦ୍ଵାପରରେ ଆଠଲକ୍ଷ ଚୌଷଠି ହଳାର ବର୍ଷ ଏବଂ କଳିଯୁଗ ରେ ଚାରିଲକ୍ଷ ବତିସ 
ହଜାର ବର୍ଷ ହୋଇଥାଏ। ଚାରି ଯୁଗ କୁ ମିଶାଇ ତେୟାଳିଶ ଲକ୍ଷ କୋଡ଼ିଏ ହଜାର ବର୍ଷ 
ଯାହାକୁ ଗୋଟିଏ ମହାଯୁଗ କୁହାଯାଏ । ଏପରି ଏକ ହଜାର ମହାଯୁଗ ଯେତେବେଳେ 
ବିତିଯାଏ ସେତେବେଳେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଦିନ ହ୍ରିଏ। ବ୍ରହ୍ମା ଙ୍କ ଗୋଟିଏ ଦିନରେ 
ଚଉଦ ମନୁ ହୁଅନ୍ତି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଙ୍କ ସମୟକୁ ମନ୍ଵନ୍ତର କୁହାଯାଏ | ତାହା ଏକସ୍ତରି 
ମହାଯୁଗ (ଚାରିଯୁଗ ମିଶି) ରୁ କିଛି ଅଧିକା ( ୬.୧୪) ହୁଏ| ସେହିପରି ଏକସ୍ତରୀ 
ମହାଯୁଗ ମନୁଙ୍କର ରାତି । ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଆୟୁ ୧୦୦ ବର୍ଷ | ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଏହି ୧୦୦ ବର୍ଷ ର 
ଆୟୁ ଭଗବାନ ନାରାୟଣଙ୍କର ଆଖି ବନ୍ଦ କରିବା ଏବଂ ଖୋଲିବା। ବ୍ରହ୍ମା ମଧ୍ଯ ଲୁପ୍ତ 
ହେଇଯାଆନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ କାଳର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ ଗଲେ ପରମାତ୍ବାଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚିବା 
ଯିବେ। କାଳ ନାମକ କୌଣସି ପୂଥକ୍‌ ବସ୍ତୁ ନଥିବ, କାଳତୀତ ହେଇଯିବେ | ପ୍ରକୃତରେ 
ଏହି କାଳ ପରମାତ୍ମା ପରମବ୍ରହ୍ନଙ୍କର ହି ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ । 


ଏବେ ଗୋଟିଏ ବିଚିତ୍ର କଥା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ଯେ ବ୍ରହ୍ମା ଯେବେ ସୃଷ୍ଟ ରଚନା 
କରନ୍ତି, ନିଜର କାନ- ଆଖି -ଜଂଘ ଆଦିରୁ ରଚନା କରନି | ପ୍ରାୟଃ ଆମେ ଯେତେବେଳେ 
ଏପରି କଥା ପଢ଼ୁ ବା ଶୁଣୁ ତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ପାରୁନି । ଆମକୁ ଲାଗେ ଯେ, ଏଗୁଡ଼ାକ 
କଣ ? ଏହା ମାନସ ସୂଷ୍ଟି । ଆମେ ଯେତେବେଳୈ ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥାରେ ଥାଉ, ଭାବିଲେ 
ଦେଖି, କେଉଁଠାରୁ ଆମେ ସ୍ବପ୍ନର ରଚନା କରୁ ? କେହି କହି ପାରିବେ କି ? କାନ- 
ନାକ, କେଉଁ ଠାରୁ ବି କୁହନ୍ତୁ, କଣ ଫରକ ପଡ଼ିବ | 
ଆଗକୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ବ୍ରହ୍ମା ଯେତେବେଳେ ସୂଷ୍ଟି ରଚନା କଲେ, ପ୍ରଥମେ 
ସନତ କୁମାରମାନଙ୍କୁ ରଚନା କଲେ, ସେମାନଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟ ର ବୃଦ୍ଧି କରିବାକୁ କହିବାରୁ 
ସେମାନେ କହିଲେ - ନା ଆମେ ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଧ୍ଧାନ କରିବୁ। ବ୍ରହ୍ମା ଙ୍କୁ କ୍ରୋଧ 
ଆସିଲା। କ୍ରୋଧକୁ ମଧ୍ଯ ସେ ତିଆରି କରିଛନ୍ତି । ପୁତ୍ର ପିତାର କଥା ନ ଶୁଣିଲେ ପିତାକୁ 
କ୍ରୋଧ ମାଡ଼ିବ । କ୍ରୋଧରେ ଭ୍ଦୁକୁଟିଞ୍ଚନ ହେଲା । ସେଥିରୁ ଏକ ନୀଳ-ଲୋହିତ ରଂଗର 
ବାଳକ ପ୍ରକଟ ହେଲା। ପ୍ରକଟ ହେଲା ମାତ୍ରେ ସେ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲା। ବ୍ରହ୍ମା ତାକୁ 
ପଚାରିଲେ - ' ତୁ କାହିଁକି କାନ୍ଦୁଛୁ ୮” ସେ କହିଲା -ମୋ ନାମ କୁହନୁ, ଏବଂ ମୁଁ 
କେଉଁଠି ରହିବି କୁହନ୍ତୁ। ବ୍ରହ୍ମା ତାକୁ କହିଲେ -ଜନ୍ମ ନେବା କ୍ଷଣି ତୁମେ କାନ୍ଦିବାକୁ 
ଲାଗିଲଣି, ତେଣୁ ତୁମ ନାମ ୯“ ରୁଦ୍ର' | ବ୍ରହ୍ମା ତାଙ୍କୁ ରହିବା ପାଇଁ ସ୍ଥାନ ଦେଲେ ଏବଂ 
ଅନେକ ପନ୍ନୀ ମଧ୍ଯ ଦେଲେ । ପୁଣି କହିଲେ ଯାଅ ଏବେ ସୃଷ୍ଟି କର। ତାର ସୃଷ୍ଟି ଅତ୍ୟନ୍ତ 
॥ ୧୪୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭୟଙ୍କର ହେଲା ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କଷ୍ଟ ହେଲା। ବ୍ରହ୍ମା କହିଲେ - ଇୟେ କଣ ହେଲା ? 
କେବେ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ କହିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି ତ କେବେ ସୃଷ୍ଟି ବନ୍ଦ କରିବା ପାଇଁ। ପୁଣି 
ବ୍ରହ୍ମା ତାକୁ କହିଲେ ତୁମେ ଏପରି ସୃଷ୍ଟି ରଚନା ବନ୍ଦ କର ଏବଂ ଯାଇ କିଛି ସମୟ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତପସ୍ୟା କର। ଏହା ଶୁଣି ସେ ନମସ୍କାର କଲା ଏବଂ ଧ୍ୟାନ କରିବା ପାଇଁ 
ଚାଲିଗଲା। 


ମରିଚିରତ୍ର୍ୟଙ୍ମିରସୌ ପୁଲସ୍ବ୍ୟଃ ପୁଲହଃ କ୍ରତୁଃ । 
ଭୂଗୁର୍ବସିଷ୍ଠୋ ଦକ୍ଷଶ୍ଚ ଦଶମସ୍ତତ୍ର ନାରଦଃ ॥ (୩.୧୨.୨ ୨) 


ତା'ପରେ ବ୍ରହ୍ମା ସଂକଳ୍ପ ଦ୍ଵରା ହିଁ ମରୀଚି, ଅତ୍ରି, ଅଙ୍ିରସ, ପୁଲସ୍ତୟ।, ଆଦି ଦଶ 
ପୁତ୍ରଙ୍କୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ କହିଲେ ତୁମେ ସମସ୍ତେ ସୃଷ୍ଟି କୁ ବୃଦ୍ଧି କର। 


ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ବର୍ଣ୍ଣନ ଅଛି ଯେ, ସୃଷ୍ଟି ନିର୍ମାଣ ସମୟରେ ବ୍ରହ୍ମା ଦେବୀ 
ସରସ୍ବତୀଙ୍କୁ ରଚନା କଲେ । ସରସ୍ଵତୀ ତେବେ ହେଇଗଲେ ତାଙ୍କର କନ୍ୟା। କିନ୍ତୁ ସେ 
ତାଙ୍କ ଉପରେ ମୋହିତ ହେଇଗଲେ। ଏହା ଦେଖି ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର ମରୀଚି ଆଦି ରଷି 
ମାନେ ତାଙ୍କୁ ବୁଝେଇ କହିଲେ - ଆପଣ କିପରି ଏପରି ଅନର୍ଥକାରୀ ସଂକଳ୍ପ କରୁଛନ୍ତି | 
ଏପରି ତ ପୂର୍ବରୁ କୌଣସି ବ୍ରହ୍ମା କରିନାହାନ୍ତି। ଲୋକମାନେ ଏପରି ବର୍ଣ୍ରନା ପଡ଼ି 
ଭ୍ରମିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି -ସ୍ଵୟଂ ବ୍ରହ୍ମା ଆଉ ଏପରି କଥା! ଇଏ କି 
କାମ ? ଦେଖନ୍ତୁ ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ତାଙ୍କୁ ଆର୍ଶୀବାଦ ଦେଇଥିଲେ ଯେ ମୋ ମାୟା 
ତୁମକୁ ମୋହିତ କରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ପୁରାଣର ଏହି କଥା ଗୁଡ଼ିକୁ ବିଚାରପୁର୍ବକ ବୁଝିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଏହି ପ୍ରସଂଗ ରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଆମକୁ ନିଜ ମନ ଉପରେ 
କେବେ ହେଲେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ। ଆମେ କାହା ଉପରେ ହେଲେ ମୋହିତ 
ହୋଇପାରିବା । ‹ ବଲ୍‌ବାନ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାମଃ ବିଦ୍ଵାଂସମପି କର୍ଷତି'- ବିଦ୍ଵାନ ମାନେମଧ୍ର 
ମୋହିତ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି, ସେମାନେ କାହା ଉପରେ ବି ମୋହିତ ହେଇ ପାରିବେ। 


ଦେଖନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମା କଣ ? ସୁକ୍ଷ୍ମ ସମଷ୍ଟି ହିଁ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଶରୀର । ତେଣୁ ତାଙ୍କ ଠାରୁ 
ସମଷ୍ଟିର ସମସ୍ତ ସଂସ୍କାର ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ସମଷ୍ଟି ସଂସ୍କାର ହିଁ ତାଙ୍କର ଉପାଧି ଅଟେ। 
ତେଣୁ ସ୍ପଷ୍ଟିରେ ଏପରି ଲୋକ -ଯିଏ କାହା ଉପରେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମୋହିତ ହୋଇଯିବେ 
- ହେବେ ନା ନାହିଁ ? ଏମିତି କହି ପାରିବାନି ଯେ ନା ହେଇନଥିବେ | ମହା ଭୟଙ୍କର 
ଲୋକ ହୋଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମନରେ ମଧ୍ଯ ସଂସ୍କାର ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି। ଆମ ସ୍ବପ୍ନରେ ମଧ୍ଯ 


॥ ୧୪୬॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ସେଇମିତି ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି କି ନା ? ସେଥିରେ ଖରାପ ସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯ ଥାଆନ୍ତି। ଯିଏ 
ସଂସ୍କାର ର ଭଣ୍ଡାର, କୋଷ, ସେଇଠୁ ସମସ୍ତ ସଂସ୍କାର ପ୍ରକଟ ହେବେ, ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକଟ 
ହେବ। ତେଣୁ କାମ, କ୍ରୋଧ ଆଦି ସଂସ୍କାର ପ୍ରକଟ ହେଲେ। ବେଦ, ଉପନିଷଦ, 
ଇତିହାସ- ପୁରାଣ, ବିଦ୍ୟା, ବ୍ଯାହୃତି, ପ୍ରଣବ ଅକ୍ଷର, ସ୍ଵର, ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ, ଧର୍ମ, 
ଆଶ୍ରମ ଆଦି ସମସ୍ତେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛନ୍ତି | 


ଭଗବାନ୍‌ ନାରାୟଣଙ୍କ ଠାରୁ ଶକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରି, ବ୍ରହ୍ମା ଅନେକ ପ୍ରକାରର ସୃଷ୍ଟି 
ରଚନା କରନ୍ତି । ତଥାପି ଯେତେବେଳେ ସେ ଦେଖିଲେ ଯେ ମାନସ ସୃଷ୍ଟି ରହି ପାରୁନି, 
ସେ ଅନୁଭବ କଲେ ଯେ ଭୌତିକ ଆଧାର ବିନା ଏହି ସୃଷ୍ଟି ସ୍ଥିର ହୋଇ ରହି ପାରିବ 
ନାହି । ସୃଷ୍ଟିର ଅଧିକ ବିସ୍ତାର ହେଇ ପାରୁନି - ଏଥି ପାଇଁ ସେ ଚିନ୍ତିତ ଥିଲେ | ଏହି 
ବିଷୟରେ ଭାବୁ-ଭାବୁ ତାଙ୍କ ଶରୀର ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଗଲା | ଏବଂ ସେହି 
ଭାଗରୁ ମନୁ ଏବଂ ଶତରୂପା ପ୍ରକଟ ହେଲେ । ସେତେବେଳେ ବ୍ରହ୍ମା ତାଙ୍କୁ ଆଦେଶ 
ଦେଲେ ଯେ ତୁମେମାନେ ସୃଷ୍ଟିର ବିସ୍ତାର କର। 


ବରାହ ଅବତାର 


ମନୁ ଭଗବାନ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରି କହିଲେ, “ ଆପଣଙ୍କ ଆଦେଶ ପାଳନ 
ନିମନ୍ତେ ମୁଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ, କିନ୍ତୁ ଆମକୁ ଆଗ ରହିବା ପାଇଁ ସ୍ଥାନ ଦିଅନ୍ତୁ।” ଏମିତି ବି ହୁଏ କି 
ନାହିଁ ? ଆଜିକାଲି ପୁଅ କୁ ଖାଲି ବାହାକଲେ ଚଳିବନି, ତା ପାଇଁ ଫ୍ଲାଟ ବି ଦବାକୁ 
ପଢୁଛି। ତା ମା” ବାପାଙ୍କ ଚିନ୍ତା ଯେ ପୁଅ ପାଇଁ ଘରଟେ ବି ଦରକାର । କହିଲେ 
ପୂଥିବୀକୁ ତ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ନାମକ ଅସୁର ରସାତଳକୁ ନେଇଗଲାଣି, ଆଉ ତ କୋଉଠି 
ରହିବା ପାଇଁ ଜାଗା ଖଣ୍ଡେ ନାହି। କ'ଣ କରିବା ହ ବ୍ରହ୍ମା ମଧ୍ଯ ଚିନ୍ତିତ ହୋଇଗଲେ ଯେ 
ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ କୁ ତ ମୁଁ ନିଜେ ହିଁ ବରଦାନ ଦେଇଛି, ମୁଁ ତ ତା'ର କିଛି କରିପାରିବିନି | 
ସେ କଥା ଆଗକୁ ଆସିବା ବ୍ରହ୍ମା ଚିନ୍ତିତ ଥିବା ବେଳେ ତାଙ୍କ ନାକରୁ ଗୋଟିଏ ଛୋଟ 
ବରାହ ବାହାରିଲା । ଶୁଣିଲେ ଆମକୁ ଲାଗୁଛି ଯେ ପୁରାଣ ରେ କେମିତି କଥା ସବୁ 
ଲେଖା ହୋଇଛି କେଜାଣି, ଗୁରୁ ଶିଷ୍ୟ ପରମ୍ଫଂରାରେ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଲାଗେ ଯେ କେଜାଣି କେମିତି ୟାଡ଼ୁ ସ୍ଯାଡ଼ୁ ଗୁଡ଼େ କଥା ଲେଖିଛନ୍ତି। ଦେଖୁ ଦେଖୁ 
ସେହି ଛୋଟ ବରାହ ଟି ଗୋଟିଏ ବିଶାଳକାୟ ହାତୀ ଭଳି ହୋଇଗଲା, ତଥା ସେଠୁ 
ଗ୍ବଲିଗଲା। ସେଠୁ ଯାଇ ସିଧା ସମୁଦ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କଲା। ସମୁଦ୍ର ଭିତର କୁ ଯାଇ 
ପୂଥିବୀ କୁ ଉଠାଇ ଉପରକୁ ଆଣିବା ମାତ୍ରେ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ତାକୁ ବାଧା ଦେଇ ମାରିବାକୁ 


॥ ୧୪୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଲାଗିଲା। କିନ୍ତୁ ବରାହ -ଭଗବାନ ତା ପୂର୍ବରୁ ପୃଥିବୀକୁ ସମୁଦ୍ରରୁ ବାହାର କରି ରଖିଥିଲେ, 
ତାକୁ ସ୍ଥାପିତ କରିଦେଲେ। ସେହି ବରାହ ଅବତାର ଦ୍ଵାରା ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ବଧ ହେଲା, 
ତାପରେ ସବୁ ଦେବତା, ରଷି-ମୁନି ସମସ୍ତେ ବରାହ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ | 


ଜିତଂ ଜିତଂ ତେଃଜିତ ୟଜ୍ଞଭାବନ 

ତ୍ରୟାଂ ତନୁଂ ସ୍ଵାଂ ପରିଧୁନ୍ଵତେ ନମଃ । 
ୟଦ୍ରୋମଗର୍ତେଷୁ ନିଲିଲ୍ୟରଧ୍ଵରା - 

ସ୍ତସ୍ଫପେ ନମଃ କାରଣସୂକରାୟ ତେ ॥ (୩.୧୩.୩୪) 


ଆପଣ ଜିତିଗଲେ, | “ ନମଃ କାରଣସୁକାରାୟ' | ଆପଣ କାରଣ ସୁକର ଅଚନ୍ି | 
କାରଣସୂକରର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ଗୋଟିଏ ହେଲା -ଯିଏ ବରାହ ରୂପରେ -ସୁକର ରୂପରେ, 
କାର୍ଯ୍ୟ ରୂପରେ ଦେଖା ଯାଉଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହଁ - ସମସ୍ତ ଜଗତର କାରଣ 
ଅଟନ୍ତି । ତା ଅର୍ଥ ଶୁକର ରୂପରେ ଦେଖା ଯାଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଜଗତର କାରଣ। ଅନ୍ୟ 
ଅର୍ଥଟି ହେଲା ସେ କୌଣସି କାରଣ ପାଇଁ ଶୂକର ବନିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଶୂକର ନୁହୁଁନ୍ତ। 
ଶୁକର ରୂପରେ ଦିଶୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଜଗତର ଆଦି କାରଣ ଅଟନ୍ତି, ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା 
କଲେ, ସୁତି କଲେ | 


ଏବେ ଏହି ପ୍ରସଂଗକୁ ଟିକିଏ ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ଦେଖିବା । ନାକରୁ ଶୂକର ପ୍ରକଟ 
ହେଲେ, ଏଇଟା କ'ଣ ? କି କଥା ଇଏ ? ଏହାର ରହସ୍ଯ ହେଲା ଯେ ଆକାଶ ର ଗୁଣ 
ଶବ୍ଦ, ବାୟୁର ସ୍ପର୍ଶ ଅଗ୍ନର ରୂପ, ଜଳ ର ରସ ଏବଂ ପ୍ରଥିବୀର ଗନ୍ଧ । ଆଛା ଗନ୍ଧ କୁ 
କେମିତି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି? ନାକ ଦ୍ଵାରା କି କି ନାହିଁ ? ତା' ପାଇଁ ତ କିଛି ଅନ୍ୟ ଉପାୟ 
ନାହି। ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନ ଏମିତି ତିଆରି କରିଛନ୍ତି ଯେ ଗୋଟିଏ ଇନ୍ଦିୟ ଦ୍ଵାରା 
ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରିହେବ, ଅନ୍ୟ ବିଷୟର ନୁହଁ | ତେଣୁ ଏହି ପୂଥିବୀ ହେଲା 
ଗନ୍ଧବତୀ। ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପୂଥିବୀର ଉଦ୍ଧାର କହିବାକୁ ପଡ଼ିବ ତାହାହେଲେ ସେ 
ପୂଥିବୀ ପ୍ରେମୀ ହେଇ ଆସିବେ କି ନାହିଁ ? ଦେଖନ୍ତୁ, ପୃଥିବୀ କୁ ସବୁଠାରୁ ବେଶୀ କିଏ 
ଭଲପାଏ - ଶୁକର | ଟିକିଏ ବିଚାର କରି ଦେଖନ୍ତୁ | ତା ନାମ ଶୂକର କାହିଁକି ହେଲା ? 
କାରଣ - “ ସୂ ସୂ କରୋତି ଇତି ସୂକରଃ”' | ସେ ସୁଁ ସୂ କରେ | ତାକୁ କେବେ ମଜ 
ଦେଇ ଦେଖିଛନ୍ତି ? ତା ବେକ ପୂଥିବୀ ଆଡ଼କୁ ଥାଏ, କେତେବେଳେ ବି ଉପର କୁ 
ଉଠେନି । ସେ ମୁଣ୍ଡ ତଳକୁ ପୋତି ଗ୍ଲୁଥାଏ | ପୂଥବୀର ସବୁଠାରୁ ଅଧିକ ମଇଳା - 


॥ ୧୪୮ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ତ୍ୟାଜ୍ୟ ଅଂଶକୁ ମଧ୍ଧ ନିଜର ଭକ୍ଷ୍ୟ କରିନିଏ । ସେଇଥିରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, ପୂଥିବୀ ପ୍ରତି 
ତାର ପ୍ରେମ କେତେ। ଏଠାରେ ତତ୍ତ୍ଵ କୁ ବୁଝିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଗାଇ ର ଛୁଆ ହେଲା 
ବେଳେ ସେ ମଧ୍ଯ ବହୁତ ମଇଳା ହୋଇ ଥାଏ କିନ୍ତୁ ଗାଇ ସବୁ ମଇଳା ଗାଟି ସଫା 
କରିଦିଏ। ତାହା କ'ଣ ? ଖାଲି ପ୍ରେମର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଆଉ କିଛି ନୁହଁ । 


ନିଜ ଛୁଆ ଆପଣଙ୍କ ଉପରେ ମଇଳା କରିଦେଲେ ବି ଆପଣଙ୍କୁ ଖରାପ ଲାଗେ 
କି ? ଆପଣ ତାକୁ ପିଟନ୍ତି କି ? ଥରେ ମୁଁ ଜଣେ ବାପାଙ୍କୁ କହି ଦେଲି ଛି କି ଗନ୍ଧିଆ 
ପିଲା। ତା” ବାପା କହିଲେ - ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏହି ଦିନଟି କୁ ଦେଖିବା ପାଇଁ ତ ମୁଁ ବାହା 
ହେଲି । ଆପଣ ୟାକୁ ଗନ୍ଧିଆ ପିଲା କହୁଛନ୍ତି ? ଏହା ର ଅର୍ଥ ହେଲା ଏଇଟା ହିଁ ପ୍ରେମ 


ଦେଖନ୍ତୁ ପୂଥିବୀର ଗୁଣ ହେଲା ଗନ୍ଧ, ଆଉ ଗନ୍ଧର ଗ୍ରହଣ ନାକ ଦ୍ଵାରା ହୁଏ। 
ତେଣୁ ପ୍ଥିବୀ ର ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ହେଲେ ପୂଥିବୀ ର ପ୍ରେମୀ -ଶୁକର ହେଇ ଆସିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ଯାହାର ପ୍ରଧାନ ହେଲା ନାକ | ତେଣୁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ନାକରୁ 
ଭଗବାନ ବରାହ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ଜଣା ଗଲା ଯେ ସେ ପୂଥିବୀ 
ପ୍ରେମୀ। ପୂଥିବୀ ର ଉଦ୍ଧାର ସେ ନିଜେ କରିବେ। ଏହା ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶାଇଦିଆଯାଇ ଗଲା 
ଯେ ମୀନ ହେଉ ବା କଚ୍ଛପ ରୂପ ହେଉ ଭଗବାନ ଯେମିତି ସେମିତି ଥାଆନ୍ତି । ଜଣେ ହିଁ 
ଅଲଗା ଅଲଗା ରୂପରେ ଆସନ୍ତି । କବୀର ଦାସ ଗୋଟିଏ ସୁନ୍ଦର ପଦ ଲେଖିଛନ୍ତି ଯାହାର 
ଶେଷରେ ଲେଖା ହୋଇଛି- 


ଠାକୁର ଦ୍ଵାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବୈଠା ମକ୍ଟା ମେଁ ଦରବେସା। 
କହତ କବୀର ସୁନୋ ଭଇ ସାଧୋ ହରି ଜୈସେକା ତୈସା ॥ 


ସାଧୋ ହରି କୋ ହର ମୈଁ ଦେଖା.... 


“ସାଧୋ ହରି କୋ ହର ମୈଁ ଦେଖା” | ହରି ଙୁଁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ରୂପରେ ଦେଖିଲେ | 
ସେ ଅଲଗା ଅଲଗା ରୂପରେ ଆସନ୍ତି - କେବେ ମୀନ ତ କେବେ କଚ୍ଛପ ହେଇ ତ 
କେବେ ବରାହ ହୋଇା। କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରୂପରେ - “ ହରି ଜୈସେ କା ତୈସା, ସେ 
ସମାନ ରୂପରେ ରହନ୍ତି। ତେଣୁ କୁହାଗଲା ଯେ, “ ନମଃ କାରଣ ସୂକରାୟ' ଏହା 
ବେଦାନ୍ତର କଥା । ଭଗବାନ ବରାହ ରୂପରେ ପୂଥିବୀ ର ଉଦ୍ଧାର କରନ୍ତି କାରଣ ଏହି 
କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ସେହି ଯୋଗ୍ୟ । 


॥ ୧୪୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଦିତି ଙ୍କ ଯାଚନା 


ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷଙ୍କ ସାଂଗରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଯୁଦ୍ଧ ହେଲା, ଏମତି ଶୁଣିଲେ ଯେମିତି 
ଆମ ମନରେ ସେହି ବିଷୟରେ ଅଧିକା ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ହେଉଛି , ଠିକ୍‌ ସେମିତି 
ବିଦୁରଙ୍କ ମନରେ ମଧ୍ଯ ଜିଜ୍ଞାସା ଜାତ ହେଲା, ତେଣୁ ସେ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ ଯେ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ 
କାହିଁକି ପୂଥିବୀକୁ ରସାତଳକୁ ନେଇ ଯାଇଥିଲା ? ଭଗବାନ କାହିଁକି ଅବତାର ନେଲେ ? 
କାହିଁକି ଯୁଦ୍ଧ କରିଲେ ଏହା ସବୁ ମୋତେ କହୁନ୍ତୁ। ମୈତ୍ରେୟ ରଷି କହିବା ଆରମ୍ଭ 
କଲେ। 


° =¥ ଏ 


ଦିତିର୍ଦାକ୍ଷାୟଣୀ କ୍ଷତ୍ତର୍ମାରୀଚଂ କଶ୍ଯପଂ ପତିମ୍‌ | (୩.୧୪.୭) 


କଶ୍ୟପ ରଷିଙ୍କ ସହିତ ଦିତି ଏବଂ ଅଦିତି ଉଭୟଙ୍କର ବିବାହ ହୋଇଥିଲା । 
“ ଦିତି” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା - ଯିଏ ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ କରିଦେବ - ସେ ଦିତି | ଆଉ ‹ ଅଦିତି' 
ର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯିଏ ଖଣ୍ଡ - ବିଖଣ୍ଡ କରିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଦିତି ଙ୍କ ପୁତ୍ର ହେଲେ 
“ଦୈତ୍ଯ” - ସବୁ ଅସୁର ମାନେ ଏବଂ ଅଦିତି ଙ୍କ ପୁତ୍ର ହେଲେ “ଆଦିତ୍ଯ” ସବୁ 
ଦେବତାମାନେ। ଦିତି ଓ ଅଦିତି ଦୁଇ ଭଉଣୀ ଏବଂ କଶ୍ୟପ ରଷିଙ୍କ ପନ୍ଥୀ ମଧ୍ଯ। 
କଶ୍ୟପ ପ୍ରଜାପତି, ଯାହାଙ୍କ ପାଖରୁ ସମ୍ପର୍ଣ୍ ସୃଷ୍ଟିର ଉପ୍ପଭି ହୋଇଛି । 


ଥରେ ସନ୍ଧ୍ୟା ସମୟରେ କଶ୍ୟପରଷି ସଂଧ୍ୟାବନ୍ଦନ ପାଇଁ ବସିଥିଲେ। ସେ 
ସମୟରେ ଦିତିଙ୍କ ମନରେ ଭୟଙ୍କର କାମବାସନା ଜାଗୃତ ହେଲା । କଶ୍ୟପ ରଷିଙ୍କୁ ସେ 
କହିଲେ ମୋ ଇଚ୍ଛା ପୁର୍ଣ୍ଣ କରନ୍ତୁ । କଶ୍ୟପ କହିଲେ ତୁମ ଇଚ୍ଛା ପୂରି ପାଇଁ ଏହି ସଂଧ୍ଯାସମୟ 
ଅନୁପଯୁକ୍ତ । ଏହି ସମୟରେ ରୁଦ୍ରାଦି ଦେବତା ବିଚରଣ କରନ୍ତି । ଏହି ସମୟରେ ଏପରି 
କର୍ମ ଅଧର୍ମ | ଏହା ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ରୁଷ୍ଟ ହେଇଯାଆନ୍ତି। ଏହା ଯୋଗ୍ୟ ସମୟ ନୁହଁ। 
କିନ୍ତୁ “କାମାତୁରାଣାଂ ନ ଭୟଂ ନ ଲଜ୍ଜା' | ଥରେ କାମନା ଆସିଗଲେ ନା ଭୟ ନା 
ଲଜ୍ଜା ଲାଗେ । ପରେ ଭୟ ଏବଂ ଲଢ୍ଜା ଆସେ। କିନ୍ତୁ ସେ ସମୟରେ ନୁହଁ ସେ ସଂଧ୍ୟା 
ବନ୍ଦନା କରିବା ସମୟରେ ଦିତି ତାଙ୍କ ଉତ୍ତରୀୟ ବସ୍ତ୍ର ଟାଣିବାକୁ ଲାଗିଲେ। କାଶ୍ୟପ 
ରଷି ଭଗବାନଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କଲେ । ଭାବିଲେ, କେମିତି ସ୍ତ୍ରୀ ଇଏ, ଏତେ ବୁଝେଇଲେ 
ବି ବୁଝୁନି। ଲାଗୁଛି ଭଗବାନ ଏଥିରେ ଆପଣଙ୍କର କୌଣସି ପ୍ରବଳ ସଂକଳ୍ପ ଅଛି, 
ଅନ୍ୟଥା ଏଇ କଥା ଦିତି କାହିଁକି ବୁଝୁପାରୁନି । ତା ପାଖରେ କ'ଣ ଏତିକି ବୁଦି ନାହିଁ। 


॥ ୧୫୦ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଏହା ଭାବି ସଂଧ୍ଯା ବନ୍ଦନା ରୁ ଉଠି ଗଲେ। 


ପ୍ରକୃତରେ କଶ୍ୟପ ରଷି ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିରକ୍ତ ଥିଲେ। ତାଙ୍କ ପାଖରେ କୌଣସି 
କଥାର କିଛି ମୂଲ୍ୟ ନ ଥିଲା। ଆଗକୁ ଆମେ ଦେଖିବା ସେ କିପରି ଅନାସକ୍ତ ଥିଲେ । 
ଦିତିର କାମନା ସେ ପୂରଣ କଲା ପରେ ଦିତି ଙ୍କୁ ଲାଜବି ମାଡ଼ିଲା ଏବଂ ଭୟ ମଧ୍ଯ 
ହେଲା ଯେ, ମୁଁ କେତେ ବଡ଼ ଭୁଲ କଲି | ସେ ନିଜ ପତିଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ପଚାରିଲେ, 
“ ଭଗବନ୍‌ ! ମୋ ଗର୍ଭସ୍କାଳିତ ନ ହେଉ । ” ରଷି କହିଲେ -ତୁମେ ମୋ କଥା ଶୁଣିଲ 
ନାହି, ଏବଂ ବଡ଼ ଭୁଲ କାମ କଲ। ତଥାପି ତୁମର ଗଭ୍ଭନଷ୍ଟ ହେବନି କିନ୍ତୁ ତୁମର 
ଦୁଇଟି ପୁତ୍ର ହେବେ ଯେଉଁମାନେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟଙ୍କର ଅସୁର ହେବେ । କଶ୍ୟପ ରଷି 
ଅନାସକ୍ତ ଥିଲେ। କହିଲେ, “ ତୁମର ଇଛ୍ଛା ଥିଲା, ମୁଁ ପୁର୍ଣକଲି | କିନ୍ତୁ ମନେ ରଖ ଭୁଲ 
କାମର ପରିଣାମ ମଧ୍ଯ ଭୁଲ ହେବ। ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟଙ୍କର ପୁତ୍ର ହେବେ ଏବଂ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ 
ଦୁନିଆ କୁ କଷ୍ଟ ଦେବେ । ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କଷ୍ଟ ଦେବେ 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ତାଙ୍କର ବଧ କରିବା ପାଇଁ ଆସିବେ। ଅନ୍ୟ କେହି 
ତାଙ୍କୁ ମାରି ପାରିବେ ନାହିଁ। 


ଏହି କଥା ଶୁଣି ଦିତି ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ। କୋଉ କଥାରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ ? ଅସୁର 
ପୁତ୍ର ହେବେ, ଏହା ଶୁଣି ନୁହଁ। କହିଲେ ମୋ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ ମାରିବେ, ତା 
ହେଲେ ଠିକ୍‌ ଅଛି। କେବଳ ଏମାନଙ୍କ ଉପରେ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ଅଭିଶାପ ନ ପତୁ | ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ 
ଅଭିଶାପ ପଡ଼ିଲେ ନର୍କକୁ ଯିବେ। ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କ ହାତରେ ମରେ ତାର ଉଦ୍ଧାର 
ହୁଏ। ମୁଁ ଭୁଲ କରିଛି, ପିଲାମାନେ ଦୁଷ ହେବେ, ଏହାତ ଠିକ୍‌ କଥା | ଏବେ କ'ଣ 
କରାଯିବ ? ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଭକ୍ତି ଦେଖି କଶ୍ୟପ ରଷି ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ ଏବଂ 
କହିଲେ, “ତୁମେ ନିଜ କୂତକର୍ମ ପ୍ରତି ପଶ୍ଚାତାପ କରୁଛ, ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ତୁମର ଭକ୍ତି ଅଛି ଦେଖି ମୁଁ ତୁମକୁ ଏକ ବରଦାନ ଦେଉଛି । ତୁମ ପିଲାମାନେ ତ ଅସୁର 
ହେବେ, କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଜଣଙ୍କର ପୁତ୍ର ମହାଭାଗବତ, ପ୍ରହ୍ଲାଦ ହେବେ। ” 
ସେ କେମିତି ହେବେ ? 


॥ ୧୫୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଅଲଂପଟ ଶୀଳଧରୋ ଗୁଣାକରୋ 

ହୃଷ୍ଟଃ ପରଦ୍ଧର୍ଯ୍ୟା ବ୍ୟଥିତୋ ଦୁଃ ଖିତେଷୁ | 
ଅଭତଶତ୍ରୁର୍ଜଗତଃ ଶୋକହର୍ତା 

ନୈଦାଧୀକଂ ତାପମିବୋଡ଼ୁରାଜଃ ॥ (୩.୧୪.୪୮) 


ଅଲଂପଟ - ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ବିଷୟ ମାନଙ୍କରେ ଟିକିଏ ବି ଆସକ୍ତ ହେବନାହିଁ । 
ଚରିତ୍ରବାନ୍‌ ହେଇଥିବ ଏବଂ ଗୁଣର ଆଗାର ହୋଇଥିବ । ଅନ୍ୟର ଉନ୍ନତି ଦେଖି ପ୍ରସନ୍ନ 
ହେଉଥିବ, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ ହେବ | ଜଗତରେ ତାର କେହି ଶତ୍ରୁ ନଥିବେ । 
ସେ ଲୋକ ମାନଙ୍କର ଶୋକ ଦୂର କରିବ। ଚନ୍ଦ୍ରମା ପରି ଚମକୁଥିବ, ଏବଂ ତା ସହିତ 
ସୌମ୍ୟ ଏବଂ ଶୀତଳ ମଧ୍ଯ ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତଙ୍କର ତାପ କୁ ଦୂର କରିବ । 


ଏତେ ସବୁ ବିଶେଷତା ସମ୍ପନ୍ନ ସେହି ପ୍ରହ୍ଲାଦ ମହାଭଗବତ ହେବ । ଏବେ ଦିତି 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ କାରଣ ଜଣେ ମହାଭାଗବତ ଘରେ ଜନ୍ମ ନେବ। ସେ ସମ୍ପୂଣ୍ଠ 
କୁଳର ଉଦ୍ଧାର କରି ଦେବ । ଏକୋଇଶ ପୀଢ଼ିର ଉଦ୍ଧାର କରି ଦେବ । 


ଏବେ ଦିତି ଗର୍ଭ ଧାରଣ କଲେ। ତାଙ୍କ ଗର୍ଭରେ ଦୁଇଟି ପୁତ୍ର ଥିଲେ। ଗର୍ଭାବସ୍ତରାରେ 
ତାଙ୍କର ତେଜ ଦେଖି ଦେବତା ମାନେ ଡରିଗଲେ । ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୁତ୍ରମାନେ ଜନ୍ମ ନେଇ 
ନ ଥିଲେ, ତା ପୁର୍ବରୁ ଅମଙ୍ଗଳ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। ଦେବତା ମାନଙ୍କ ମନ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ 
ହେବାକୁ ଲାଗିଲା, ବ୍ୟାକୁଳ ହୋବାକୁ ଲାଗିଲା, ତାଙ୍କୁ ଡର ମଧ୍ଯ ମାଡ଼ିଲା। ତେଣୁ ସବୁ 
ଦେବତା ମାନେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ପଚାରିଲେ, ଭଗବାନ୍‌ ଜଗତରେ କ'ଣ ସବୁ 
ଘଟୁଛି, ଆମେ କିଛି ବି ବୁଝିପାରୁ ନାହୁଁ। ଆମେ ତ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଇଯାଇଛୁ। ଏହାର 
କାରଣ କଣ ? ବ୍ରହ୍ମା ହସିବାକୁ ଲାଗିଲେ । କହିଲେ - ଏହାର କାରଣ ହେଲା ଦିତି ଙ୍କ 
ଗର୍ଭରେ ଦୁଇଟି ସନ୍ତାନ ଅଛନ୍ତି । ସେମାନେ ମହାଭୟଙ୍କର ଅସୁର ହେବେ । ସେମାନେ 
ତପସ୍ୟା କରି ମୋ ଠାରୁ ବରଦାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବେ। ଏଥିରେ ମୁଁ ବି କିଛି ପାରିବି ନାହ। 
ଏବେ ଏହି କଥାର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନକୁ ଦେଖିବା । 


॥ ୧୫୨ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 
ଜୟ-ବିଜୟ ଙ୍କୁ ଆସୁରୀ ଯୋନିର ପ୍ରାପ୍ତି 


ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ବୈକୁଣ୍ଠ ଲୋକରେ ରୁହନ୍ତି। ଶ୍ରୀ ଦେବୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ତାଙ୍କର 
ପତ୍ରୀ। ତାଙ୍କର ଦୁଇଟି ଦ୍ବାରପାଳ -ଜୟ ଏବଂ ବିଜୟ । ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ଭକ୍ତ ସେହି ମାନଙ୍କୁ ଏପରି ସ୍ଥାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ| ପ୍ରକୃତରେ “ଜୟ 
- ବିଜୟର” ଅର୍ଥ ହେଲା, ' ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଜୟ ଏବଂ ମନୋବିଜୟ' | ଦେଖନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ 
ଙ୍କ ପାଖରେ ବି ସେହି ମାନେ ହିଁ ଦ୍ବାରପାଳ ହେବେ ନା! ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ, ତାଙ୍କୁ 
ଦେଖା କରିବା ପାଇଁ, ଏମିତି ଯାଇ ହେବ କି ? ସେ ପଚାରିବେ ନିଜ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଉପରେ 
ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଛ ? ନିଜ ମନ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଛ ? ତେଣୁ ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଜୟ-ବିଜୟଙ୍କର ଅନୁମତି ନ ମିଳିଛି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବତ୍‌ ଧାମରେ ପ୍ରବେଶ ମିଳି 
ପାରିବ ନାହିଁ। ଏପରି ନିୟମ ଅଛି। କିନ୍ତୁ ଏମାନଙ୍କ ମନରେ ଅଭିମାନ ଆସିଲା । 
କେବେ କେବେ ଆମର ମଧ୍ଯ ମନୋଜୟ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଜୟ ର ଅଭିମାନ ହୁଏ । ଆମକୁ 
ଲାଗେ ଆମେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାନଙ୍କୁ ଜିତି ଯାଇଛୁ। ମନକୁ ଜିତି ଯାଇଛୁ। ଏମିତି ଭାବିବା 
ମାତ୍ରକେ ବୈକୁଣ୍ଠରୁ ତଳକୁ ଖସି ପଡ଼ିବା । 


ପୁରାଣର ଏହି କାହାଣୀ ଗୁଡ଼ିକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ରୋଚକ । ସେଥିରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୋବିଜ୍ଞାନ 
ଏବଂ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକଜ୍ଞାନ ଭରି ରହିଥାଏ । ଜୟ-ବିଜୟଙ୍କୁ ବଡ଼ ଅଭିମାନ ହୋଇଗଲା ଯେ 
ଆମ ଅନୁମତି ନ ନେଇ କେହି ଭିତରକୁ ଯାଇପାରିବେ ନାହିଁ। ଥରେ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ଯିବାକୁ ଦେଲେନି, ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ରାଗି ଗଲେ ଯେ ମୋତେ ବି ଯିବାକୁ ଦଉନାହୀନ୍ତ ! 
ସେ ରାଗିକରି ଭିତରକୁ ଗଲେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଲେ ଆଗ ଏ ଦୁହିଙ୍କୁ ବାହାର 
କରନ୍ତୁ । ଭଗବାନ କହିଲେ - କ'ଣ ହେଲା ? ଆଗ କୁହତ | ମୋତେ ବି ବାଧା ଦେଉଛନ୍ତି | 
ଭଗବାନ କହିଲେ ଏଇଟା ତ ବଡ଼ ଭୁଲ କଥା। କିନ୍ତୁ ତୁମ କହିବାରେ ବାହାର କରିଦେଲେ 
ସମସ୍ତେ କହିବେ ଇଏ ସ୍ଫ୍ରୀ ବୋଲକାରା। ଏମିତି ହୋଇ ପାରିବନି। ତେଣୁ ଯେମିତି 
ସେମାନେ କୌଣସି ବ୍ରାହ୍ମଣ ବା ସନ୍ଛୁଙ୍କ ଅପମାନ କରିବେ, ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ବାହାର କରିଦେବି । ଭଗବାନଙ୍କ କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ମୋତେ ବା ମୋର 
କୌଣସି ବନ୍ଧୁ-ବାନ୍ଧବଙ୍କ କଥାରେ ସେମାନଙ୍କୁ ବାହାର କରିଦେଲେ ଲୋକେ କହିବେ 
ଖାଲି ନିଜ ବନ୍ଧୁ -ବାନ୍ଧବଙ୍କ କଥା ଭାବୁଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ମାନଙ୍କୁ ବାଧା ଦେଲା ବେଳକୁ ତ 
ଆପଣଙ୍କୁ କିଛି ଲାଗୁନି। ଏଇଟା ଆଦୌ ସମ୍ମାନର କଥା ହେବନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସାଧୁ - ନ୍ଧ 


॥ ୧୫୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମାନଙ୍କର ଅପମାନ ପାଇଁ ବାହାର କରିଦେଲେ, ଏହି କଥା ସିଦ୍ଧ ହେବ ଯେ ଭଗବାନ 
ସାଧୁ-ସନ୍ଛ୍‌ ମାନଙ୍କୁ କେତେ ସମ୍ମାନ ଦିଅନ୍ତି । 


ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ମଧ୍ଯ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ କେବେ ସେମାନେ ସାଧୁ 
ସନ୍ଧୁଙ୍କର ଅପମାନ କରିବେ । କାରଣ ଦେଖନ୍ତୁ ଯଦି ଜଣେ ଥରେ କାହାଉପରେ ଚିଡ଼ିଗଲା, 
ଆଉ ତାକୁ ବାରମ୍ବାର ଦେଖିବାକୁ ପଡ଼େ ତେବେ ବହୁତ ରାଗ ଲାଗେ। ଯେବେ ବି 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବାହରକୁ ଯିବେ, ବା ଭିତରକୁ ଆସିବେ ସେ ଦୁହିଁଙ୍କୁ ଦେଖିବାକୁ ପଡୁଥିବ । ଆଉ 
ସେମାନେ କଂଣ ଭାବୁଥିଲେ ଜାଣିଛନ୍ତି ? ସେମାନେ ଭାବିଲେ ଭଗବାନ ତ ଆମକୁ 
କିଛି କହିଲେନି, ତା ଅର୍ଥ ଆମେ କିଛି ଭୁଲ୍‌ କରିନାହୁଁ ତାଙ୍କ ସାହାସ ଆହୁରି ବଢ଼ିଗଲା | 
ସେମାନେ ତ ପୁରା ସିଂହ ପାଲଟିଗଲେ। 


ଏବେ ଭଗବାନ୍‌ ଙ୍କ ସଂକଳ୍ପ ଯୋଗୁଁ ସନତ୍‌ କୁମାର ଙ୍କୁ ବୈକୁଣ୍ଠ ଯିବାକୁ ଇଚ୍ଛା 
ହେଲା। ସନତ୍‌ କୁମାର ଭାତ୍ତମାନେ ଛୋଟ ଛୋଟ ଦିଶନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ଦୀର୍ଘକାଳର, 
ଦୀର୍ଘାୟୁ । ଏମାନେ ଗରିଭାଇ - ସନକ, ସନନ୍ଦନ, ସନତ, ସନାତନ | ୟାଙ୍କର ବୈକୁଣ୍ଠ 
ଯିବା ପାଇଁ କାହିକି ଇଚ୍ଛା ହେଲା ? ଭକ୍ତ ସେମାନେ, ତାଙ୍କୁ ଭଲା କିଏ ବାଧା ଦେବ ? 
ବୈକୁଣ୍ଠ ଲୋକର ଶୋଭା ଦେଖି ଦେଖି -ଏଠି ବୈକୁଣ୍ଠ ର ଦୀର୍ଘ ବର୍ଣ୍ଣନ ଦିଆ ଯାଇଛି- 
ସେମାନେ ବୈକୁଣ୍ଠରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ, ସେଠାରେ ଦ୍ଵାରପାଳ ଦେଖୁ ଭାବିଲେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଯିବା ପାଇଁ ମଝିରେ ଦ୍ଵାରପାଳ କ'ଣ ଦରକାର ? ଦ୍ବାରପାଳ ମାନେ ବାଡ଼ି ଦ୍ଵାରା 
ତାଙ୍କୁ ବାଧା ଦେଇ କହିଲେ, “ ଏଇ ଆପଏଣ୍ଟମେଣ୍ଟ ଅଛି କି ?'” ସେମାନେ କହିଲେ 
“ ଏପଏଣ୍ଟମେଣ୍ଟ ? ଭଗବାନ ଙ୍କ ଧାମ କୁ ଆସିବା ପାଇଁ ଏପଏଣ୍ଟମେଣ୍ଟ ? ଆମକୁ ଅନ୍ୟ 
କେଉଁଠି ହେଲେ ଅନ୍ୟ କେହି ବି ବାଧା ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଠି କାହିକି ବାଧା ଦେଉଛ ?” 
ଜୟ- ବିଜୟଙ୍କୁ ତ ଅଭିମାନ ହୋଇଯାଇଥିଲା | ପ୍ରକୃତରେ ସେମାନେ ନିରାଭିମାନୀ । 
ସେଥିପାଇଁ ତ ସେମାନଙ୍କୁ ବୈକୁଣ୍ଠ ରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ସ୍ଥାନ ମିଳିଛି । ଯେଉଁ ଗୁଣ 
ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ସେଠି ସ୍ଥାନ ମିଳିଛି ସେହି ଗୁଣର ଅହଂକାର ସେମାନଙ୍କୁ ହେଇଗଲା। ତେଣୁ 
ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ଏହି ରାକ୍ଷସୀବୂଭି ଆସିଗଲା ନା ? ଆଚ୍ଛା, ସେମାନେ ତ ଯାହା 
ଅପରାଧ କଲେ ତ କଲେ, କିନ୍ତୁ ସନତ୍‌ କୁମାର ଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟଧିକ କ୍ରୋଧ ଆସିଗଲା। 


ଦେଖନ୍ତୁ, ସନତ୍‌କୁମାର ଆଦି ପ୍ରକୃତରେ ପରମ ଜ୍ଞାନୀ, ତାଙ୍କୁ କାହିକି କ୍ରୋଧ 
ଆସିବ ? କିନ୍ତୁ ସେ ରାଗିଗଲେ, ବଡ଼ ଗଡ଼ବଡ଼ ହୋଇଗଲା | ସେ ଜୟ -ବିଜୟକ୍ଦୁ 
ଅଭିଶାପ ଦେଇ ଦେଲେ। ତୁମେ ମାନେ ଏଠି ବାଧା ଦେଉଛ ? ଯାଅ, ତୁମେ ରାକ୍ଷସ 


॥ ୧୫୪ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ହୋଇ ପତିତ ହୁଅ। ତୁମେ ବୈକୁଣ୍ଠରେ ରହିବା ଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ । ବୈକୁଣ୍ଠ କୁ ସିଏ ହିଁ 
ଆସି ପାରିବ ଯିଏ ମାୟା ମୁକ୍ତ ହୋଇଥିବ। ଅହଂକାର ତ ମାୟା ର ଲକ୍ଷଣ। ତେଣୁ 
ଯେତେବେଳେ ନାରଦଙ୍କୁ ମୋହ ହେଇଯାଇଥୀଲା ଯେ ମୁଁ ମାୟା କୁ ଜିତିଗଲି, ସେ 
କେମିତି ଖସି ପଡ଼ିଲେ। ଏମିତି ତ ହୁଏ। ଦୁହେଁ ଡରି ଗଲେ କାରଣ ସନତ କୁମାରମାନଙ୍କ 
ପରି ରଷିଙ୍କ ଅଭିଶାପ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠୋର । ଏମିତି ବି ହବନି ଯେ ଅଭିଶାପ କେବେ 
ଫଳିବ ଓ ଆଉ କେବେ ଫଳିବନି । ( ଥରେ ମୁଁ ଜଣେ ଲୋକ କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଲି ଯେ 
ତୁ ନର୍କକୁ ଯା, ସେ ଲୋକ କହିଲା ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ସେଇଠି ଭେଟିବି । ମୋ ଅଭିଶାପ 
ଦ୍ଵାରା କାହାର କିଛି କ୍ଷତି ହେବନି) । ସନତ କୁମାର ଙ୍କ ଅଭିଶାପ ତ ଅତ୍ୟଧିକ ପ୍ରବଳ | 
ତେଣୁ ସେମାନେ କ୍ଷମା ମାଗିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 


ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ ଏତେ ପାଟିତୁଣ୍ଡ ଶୁଣି ବାହାର କୁ ଆସିଲେ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖି 
ଜୟ-ବିଜୟ ଡରିଗଲେ ଏବଂ ସନତ୍‌ କୁମାର ଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ବହୁତ ଖରାପ ଲାଗିଲା। ସନତ୍‌ 
କୁମାର ଭାବିଲେ ଯେ, ଠିକ୍‌ ଅଛି ଯେ,ଏମାନେ ଭୁଲ କରିଦେଲେ କିନ୍ୁ ଏଠାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ବାହାର କରିବାକୁ ଆମେ କିଏ। ଇଏ ତ ସେଇକଥା ହେଲା ଯେମିତି ଯଦି କିଏ 
ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଙ୍କୁ ଭେଟିବାକୁ ଯିବ, ଆଉ ସେଠି ତାଙ୍କ ସେକ୍ରେଟାରୀ ତାକୁ ବାଧା ଦିଏ, ତ 
ସେ ସେକ୍ରେଟାରୀ ଙ୍କୁ ବରଖାସ୍ତ କରିଦେବ । ଆରେ, ସେ ତ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଙ୍କ ନିବାସ 
ସ୍ଥାନର ସଚିବ । ତାଙ୍କୁ ବରଖାସ୍ତ କରିବାର ଅଧ୍ରକାର ତୁମକୁ ଦେଲା କିଏ ? ଯଦି କିଛି 
କହିବାର ଅଛି ତ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କୁ କୁହ ଯେ ଏମିତି ଏମିତି କଥା। ତେଣୁ ସନତ୍‌ କୁମାରଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ଅନୁଭବ ହେଲା ଯେ ଆମର ବଡ଼ ଭୁଲ ହୋଇଗଲା । ଆମର ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜଣେଇବା 
ଉଚିତ୍‌ ହୋଇଥାନ୍ତା। ତାଂପରେ କ'ଣ କରାଯିବ ତାହା ଭଗବାନ ଭାବିଥାନ୍ତେ। ତେଣୁ 
ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରି କ୍ଷମା ମାଗିବାକୁ ଲାଗିଲେ। 


ଭଗବାନଙ୍କ ଶୀଳତା ଦେଖନ୍ତୁ, ସନତକୁମାରଙ୍କୁ କହିଲେ, ଆପଣ ମାନଙ୍କ ପରି 

ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦେବତା ଏଠାରେ ପଦାପର୍ଣ କଲେ । ଆପଣ ମୋ ପାଇଁ ଭଗବାନ । ଜଗତରେ 
ଲୋକମାନେ ମୋର ପୁଜା କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ପୁଜା କରେ। ମୁଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ମାନଙ୍କର ମୁଖରେ ଥାଏ । ଆପଣଙ୍କୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରର କଷ୍ଟ ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହଁ । ଯଦି 
ମୋର ଏହି ହାତ ମଧ୍ଯ ଆପଣଙ୍କୁ କୌଣସି କଷ୍ଟ ଦେବ ତ ମୁଁ ଏହାକୁ କାଟି ଫୋପାଡ଼ି 
ଦେବି! ଭଗବାନ ପୁଣି କହିଲେ- ଏମାନେ ଅସୁର ପରି କାମ କଲେ ତ ଆପଣ 
ଅଭିଶାପ ଦେଲେ, ଠିକ୍‌ ହେଲା। ଦେଖନ୍ତୁ ଭଗବାନ ବି ଏକଥା କହିଲେ ନାହିଁ ଯେ 
ଏମାନେ ମୋ ସେବକ, ଆପଣ ଏମାନଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେବାକୁ କିଏ ?2 ଆପଣ ମୋତେ 
॥ ୧୫୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କହିଥାନ୍ତେ। କହିଲେ - ଆପଣ ଠିକ୍‌ କଲେ | ପୁଣି ଭଗବାନ ଆହୁରି ଗୋଟିଏ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ କଥା ମଧ୍ଯ କହିଲେ - ଯଦି ସେବକ ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ଅପରାଧ ହୁଏ ତେବେ 
କେବଳ ସେବକ କୁ ହିଁ ନୁହଁ ; ସ୍ବାମୀ କୁ ମଧ୍ଯ ତା'ର ଦଣ୍ଡ ମିଳିବା ଉଚିତ୍‌ | କାରଣ 
ଯେତେବେଳେ ସେବକର ଏତେ ସାହାସ ବଢ଼ିଯିବ ତାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ସ୍ଵାମୀ ର 
ଦୃଷ୍ଟି ଏପଟକୁ ନାହିଁ। ଏହା ତ କର୍ଭବ୍ୟର ଉପେକ୍ଷା ହେଲା। ସେବକ କୁ ଠିକ୍‌ କରି 
ରଖିବା ସ୍ଵାମୀର ହିଁ କର୍ଭବ୍ୟ। ପୁଣି କହଲେ ତାଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ମିଳିଲା ତ ମୋତେ ମଧ୍ଯ ଦଣ୍ଡ 
ମିଳିବା ଆବଶ୍ୟକ। ଆପଣ ତାଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ତିନି ଜନ୍ମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୁମକୁ ଅସୁର 
ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ ତ ସେମାନେ ତିନି ଜନ୍ମ ନେବେ। ଆଉ ସେମାନେ ଯେତେବେଳେ 
ତଳକୁ ଯିବେ ତ ମୁଁ ବି ଏଠାରେ ରହି ପାରିବି ନାହିଁ । ମୁଁ ମଧ୍ଯ ତଳକୁ ଯିବି । ସେମାନେ 
ତିନି ଜନ୍ମ ନେଲେ ମୁଁ ଚାରି ଜନ୍ମ ନେବି। 

ଏକଥା ଶୁଣି ସନତ କୁମାର ଡରିଗଲେ। ବାରମ୍ବାର କ୍ଷମା ମାଗିବାକୁ ଲାଗିଲେ। 
ଭଗବାନ ଆପଣ ଏପରି କଥା କୁହନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଆମ ବୁଦ୍ଧିକୁ କଂଣ ହୋଇଯାଇଥିଲା 
କେଜାଣି, ତାହା ମୋହିତ ହେଇଯାଇଥିଲା। ଆଉ ଆମେ ଅଭିଶାପ ଦେଇ ଦେଲୁ । 
ଭଗବାନ ! ଆପଣ ଆମର ଏହି ଅଭିଶାପକୁ କାଟି ଦିଅନ୍ତୁ । ଭଗବାନ କହିଲେ -କାଟି 
ଦେବା ପାଇଁ କଣ ଆମେ କଥା କହୁ | ସେ କଣ ଭାରତ ସରକାର ଯେ ସଂଶୋଧନ କରି 
ଚାଲିଥିବେ ପୁଣି ତାକୁ କାଟି ଦେଉଥିବେ । ଆପଣ ଥରେ କହିଦେଲେ ତ ହେଇଗଲା, 
ଆଉ ତା ' ପରେ ମୁଁ ଯାହା କହିଲି ତା ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ । ବାରମ୍ବାର ତ ସଂବିଧାନ ରେ ପରିବର୍ତନ 
କରାଯାଏନି | ଓ ହୋ ! ଏବେ କଣ ହେବ ? ଏବେ ଏମାନେ ତିନି ଜନ୍ମ ନେବେ ଏବଂ 
ମୁଁ ଚାରିଜନ୍ମ ନେବି । ସଂକ୍ଷେପରେ ଯିଏ ଜୟ-ବିଜୟ ଥିଲେ, ସେହିମାନେ ଅଭିଶାପ 
ଯୋଗୁଁ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ- ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ହେଲେ । 


ସନତ୍‌ କୁମାରଙ୍କ ଅଭିଶାପ କୁ ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସ୍ତ୍ରୀପୁରୁଷଙ୍କ ଭୂଲ ସଂଯୋଗ, 
ଅଧର୍ମ ହେବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଥିଲା, ତେଣୁ ଏପରି ପିଲା ଜନ୍ମ ନେଲେ। ତେଣୁ ଦିତି ଙ୍କ 
ମନରେ ଅସମୟରେ କାମ ବାସନା ଜନ୍ମ ନେଲା। ଦେଖନ୍ତୁ, ଦୁନିଆରେ କାର୍ଯ୍ୟ- କାରଣ 
ପରମ୍ପରା ଦେଖିଲେ ଦୀର୍ଘ ପରମ୍ପରା ମିଳିବ । ତେଣୁ ତାଙ୍କ ମନରେ ଏପରି ବୃଭି ଆସିଲା। 
କଶ୍ୟପ ରଷି ଙ୍କ ମନରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ବୃଭି ପୁଭ୍ଭିର କାମନା ହେଲା । ଅଧର୍ମ ଦ୍ଵାରା ପୁତ୍ର 
ଦୁଇଟି ସେଇଠି ଜନ୍ମ ହେଲେ । ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ଏବଂ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ | ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ର ଉଦ୍ଧାର 
ପାଇଁ ଭଗବାନ ବରାହ ଅବତାର ନେଲେ । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ର ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ 
ନୂସିଂହ ଅବତାର ନେଲେ । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଆମେ ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ ରେ ଦେଖିବା। ତା'ପରେ 
॥ ୧୫୬ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଦୁହେଁ ରାବଣ - କୁମ୍ଭକର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଜନ୍ମ ନେଲେ । ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ 
ଚନ୍ଦ୍ର ରୂପେ ଜନ୍ମ ନେଲେ । ଅନ୍ତିମ ଜନ୍ମରେ ସେ ଦୁହେଁ ଶିଶୁପାଳ - ବକ୍ରଦନ୍ତ ହେଲେ 
ଏବଂ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାର ନେଇ ସେମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଧାର କଲେ । 


ଏବେ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିବା ଦରକାର | ଯେଉଁଠି ଅଭିମାନ 
ଆସିଲା ଆମେ ବୈକୁଣ୍ଠ ରୁ ଖସିବା ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଯିବା। ସନତ୍‌ କୁମାରଙ୍କୁ ସେଠି 
କ୍ରୋଧ ଆସିଗଲା, ଏହା ମଧେ ଉଚିତ୍‌ ନ ଥିଲା | କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦାରତା ଦେଖନ୍ତୁ - 
ସେ ଏହି ଅଭିଶାପକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ନେଲେ ଏବଂ ନିଜକୁ ଦଣ୍ଡ ମଧ୍ଯ ଦେଲେ । ଭଗବାନ 
ଗହି ଥିଲେ ଏହି ଅଭିଶାପକୁ ଖାରଜ ମଧ୍ଯ କରି ପାରିଥାଆନ୍ତେ, କାଟି ମଧ୍ଯ ପାରି 
ଥାଆନ୍ତେ କିନ୍ତୁ କାଟିଲେନି । ତେଣୁ ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖିଲେ ଲାଗିବ ଯେ ଭଗବାନ 
ନିଜ ଭକ୍ତ, ସେବକଙ୍କୁ ହି ତଳକୁ ଫୋପାଡ଼ି ଦେଲେ। କିନ୍ତୁ ସତକଥା ଯେ ନିଜ ଭକ୍ତ 
ମାନଙ୍କୁ କେବେହେଲେ ଛାଡ଼ନ୍ତିନି । ସେ ତ କହନ୍ତି ସେମାନେ ଆସୁରୀ ଯୋନି ପାଇଲେ 
ମଧ୍ଯ, ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିଦେବା ଲୋକ ନୁହଁ | ମୁଁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ପଛେ - ପଛେ ଚାଲିଲି | 


ଦେଖନ୍ତୁ ଭଗବାନ ସନତ୍‌ କୁମାରଙ୍କ ଅଭିଶାପ କୁ ଯଥାସ୍ତିତି ରଖିଲେ। ଏହା 
ଦେଖି ଲାଗୁଛି ଯେ, ସନତ କୁମାରଙ୍କୁ ଭଗବାନ ବେଶୀ ଭଲ ପାଉଛନ୍ତି । ଆଉ ଜୟ- 
ବିଜୟଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ ଚାହୁଁ ନାହାଁନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ବିର୍ରର କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଜୟ- 
ବିଜୟଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କମ ଭଲ ପାଉ ନ ଥିଲେ। ନିଜ କହିଲେ -ଏମାନେ ରାକ୍ଷସ 
ହେଲେ, ଏମାନଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ମୁଁ (ଭଗବାନ) ନିଜେ ଯିବି | ଅର୍ଥାତ୍‌ - “ 
ମେ ଭକ୍ତଃ ପ୍ରଣଶ୍ୟତି | ” (ଭ,' ଗୀତା ୯.୩୧) ଭଗବାନ କହିଲେ - ମୋ ଭକ୍ତ 
କେବେହେଲେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହି। ସେ ଆସୁରୀ ଯୋନୀକୁ ଚାଲିଗଲେ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ତାକୁ 
ଉଦ୍ଧାର କରିବି, ଛାଡ଼ିଦେବି ନାହିଁ । କେତେ ବଢ଼ିଆ କଥା| ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଲା ଯେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତ ରାକ୍ଷସ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଏତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେବ ଯେ ମନୁଷ୍ୟ 
ଲୋକରେ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ତା'ର ଶକ୍ତି ଅଧିକ ହୋଇଥିବା । ତେଣୁ ଜୟ-ବିଜୟ ଉଭୟେ 
ରାକ୍ଷସ ହଲେ ଏବଂ ଭଗବାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କଲେ । କୋଉ ଅବତାର ? ଉତ୍ତର 
ହେଲା - ବରାହ ଅବତାର | 


ସନତ୍‌ କୁମାରଙ୍କୁ ବହୁତ ଖରାପ ଲାଗିଲା। କହିଲେ ଆମ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ସବୁ 
ଅସୁବିଧା ହୋଇଗଲା । ଏବେ ଭଗବାନ ଅବତାର ନେବେ ତ ଆମେ ମଧ୍ଯ ଅବତାର 
ନେବୁ । ଏପରି କୁହାଯାଏ ଯେ ଜୟ-ବିଜୟ ଯେତେବେଳେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ - ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ 


॥ ୧୫୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ହୋଇ ଜନ୍ମ ନେଲେ ତ ସନତ୍‌ କୁମାର ପ୍ରହ୍ଲାଦ ରୂପରେ ଆସିଲେ । ସେମାନେ ରାବଣ- 
କୁମ୍ଭକଷ୍ଠ ହେଲେ ତ ସନତ କୁମାର ବିଭୀଷଣ ହୋଇ ଜନ୍ମ ନେଇଥିଲେ ଏବଂ ବାରମ୍ବାର 
ସେମାନଙ୍କୁ ଭକ୍ତିର ସ୍କରଣ କରାଉ ଥିଲେ | ଆଉ ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ ଶିଶୁପାଳ- 
ବକ୍ରଦନ୍ତ ହେଲେ ତ ସନତକୁମାର ଆଉ ଆସିଲେ ନାହିଁ। କାରଣ ତାଙ୍କୁ ଜଣା ଥିଲା ଯେ 
ଏହି ' ତୃତୀୟ ଜନ୍ମରେ ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଧାର ହେବ । ଦେଖନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଯଦି କାହାକୁ ମାରିବାକୁ 
ଚାହିବେ ତେବେ ତାଙ୍କର ମାରିବା ବି ତାରିବା ସହିତ ସମାନ | ତାର ଉଦ୍ଧାର ତ ହୋଇଯିବ 
ହି ଯିବ, କିନ୍ତୁ ଦେଖନ୍ତୁ ଏଠି ଭଗବାନ ସନତ୍‌ କୁମାରଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ କେତେ ସମ୍ମାନ ଦେଲେ । 
ଭଗବାନ ଥରେ ମାରି ଦେଲେ ତାଙ୍କର ମୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ। ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ମାରିଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କୁ ତିନି ଥର ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଭକ୍ତ ର ବଚନ କୁ ଭଗବାନ 
କେତେ ସମ୍ମାନ ଦିଅନ୍ତ ଯେ ନିଜ ନିୟମକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜେ କାଟି ପକେଇଲେ କିନ୍ତୁ ସନ୍ଗ୍‌ 
ବା ଭକ୍ତ ଯଦି କିଛି କହି ଦେଇଛନ୍ତି, ତ ସେ କଥା ସତ୍ୟ ହେବା ଜରୁରୀ | ଭଗବାନ ନିଜ 
କଥା କୁ ମଧ୍ଯ ସମ୍ମାନ ର ବିଷୟ କଲେନାହି । ଭକ୍ତ ର କଥାର ସମ୍ମାନ ରହିବା ଦରକାର | 
ଏହି ପ୍ରସଂଗ ରେ ଏତେ ସବୁ କଥା ଜଣା ପଡ଼ିଲା। 


ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଏବଂ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷଙ୍କ ଜନ୍ମ 


ପୁଣି ବ୍ରହ୍ମା ଦେବତା ମାନଙ୍କୁ କହିଲେ - ଦିତି ଗର୍ଭରେ ଥିବା ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ଏବଂ 
ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ଆପଣ ମାନଙ୍କୁ ଏହି କଷ୍ଟ ହେଉଛି | କିନ୍ତୁ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତୁ ନାହି, 
ଭଗବାନ ସବୁ ଠିକ୍‌ କରିଦେବେ। ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ଏବଂ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁଙ୍କ ଜନ୍ମ ହେଲା । 
ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ବଡ଼ ଭାଇ ଓ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ଛୋଟ ଭାଇ । ପରସ୍ପର ଭିତରେ ବହୁତ ଭଲପାଇବା 
ଥିଲା। ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ର ଅର୍ଥ ହେଲା - ଅକ୍ଷ ମାନେ ଆଖି - ଯେ ଯାହାର ଆଖି ସବୁବେଲେ 
ସୁନା ଉପରେ ରହିଥାଏ ସେ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ । ତାକୁ ଆଉ କିଛି ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ସୁନା 
ଦେଖିଲା ମାତ୍ରେ ଝାଞ୍ଚିନିଏ | ସେ ପୂଥିବୀକୁ ରସାତଳକୁ ନେଇଗଲା, ୟାର ଅର୍ଥ କଣ ? 
ପୂଥିବୀ ରେ ଯେତେ ଧନ ଅଛି ସବୁ ମୋର ଆଉ କାହାର ନୁହଁ । ସେ ଆଉ କାହାକୁ କିଛି 
ହେଲେ ନବାକୁ ଦେଉ ନଥିଲା। କାହାକୁ ଭୋଗ କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ଦେଉ ନଥିଲା। ତା 
ହାତରେ ସବୁବେଲେଳ ଗୋଟିଏ ଗଦା ରହୁଥିଲା। ସେ ଅତ୍ୟଧିକ ଭୟଙ୍କର ଥିଲା। 
କାରଣ ବ୍ରହ୍ମା ତାକୁ ବର ଦେଇ ଥିଲେ ଯେ ସୃଷ୍ଟିର କୋଣସି ପ୍ରାଣୀ ତାକୁ ମାରିପାରିବେ 
ନାହିଁ। ବାସ୍‌ ଗଦା ଧରି ସେ ବୁଲୁଥିଲା, ଯୁଦ୍ଧ କରିବାର ବାହାନା ଖୋଜୁଥିଲା ଯେ 
କାହାକୁ ମାରିବ । ଆଉ ସେ ଯେତେବେଳେ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯାଉଥିଲା ଇନ୍ଦ୍ର ଆଦି ଦେବତା 
ସେଠାରୁ ପଳାଉଥିଲେ। ତା ସାମ୍ବାରେ କେହି ରହମପାରୁ ନ ଥିଲେ। 
॥ ୧୫୮ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଏହି ହିରଣ୍ଯାକ୍ଷ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଲୋଭୀ, ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଏବଂ କ୍ରୋଧୀ ଥିଲା ଏବଂ 
ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ କାମୀ ଏବଂ ଭୋଗୀ। କଶିପୁ ମାନେ ଶେଯ ଆଉ ହିରଣ୍ୟଯ 
ମାନେ ସୁନା। ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ ସୁନାର ଶେଯ ଉପରେ ଶୋଇବ ସେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଅର୍ଥ୍‌ତ୍‌, 
ମହାକାମୀ-ଭୋଗୀ | ଦୁଇ ଭାଇ କାମ ଏବଂ ଲୋଭ ର ପ୍ରତୀକ | ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ କାମ- 
ଭୋଗ ରେ ବୁଡ଼ିକରି ରହୁଥିଲା ତ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ଥିଲା ଲୋଭର ସାକାର ରୂପ | ନିଜ ଭାଇ 
ପାଇଁ ସେ ଚାରିଆଡ଼ୁ ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରି ଆଣୁଥିଲା। ତାକୁ ଖାଲି ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା 
ହେଉଥିଲା। ସେ ଭାବୁଥିଲା ମୋ ପରି ଯୁଦ୍ଧ କଲାବାଲା ଆଉ କେହି ନାହୀନ୍ତ। ଦିନେ 
ସେ ବରୁଣ ଦେବଙ୍କ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସମୁଦ୍ର ଭିତରକୁ ଗଲା । ମିଛିମିଛିକା 
ତାଙ୍କ ଗୋଡ଼ତଳେ ପଡ଼ି ନମସ୍କାର କଲା ଆଉ କହିଲା, “ ମହାରାଜ, ମୋ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ 
କରନ୍ତୁ। ବରୁଣ ଦେବ ବୁଢ଼ା ହୋଇଯାଇଥିଲେ। ତାକୁ ଦେଖି ଡରିଗଲେ । କହିଲେ 
ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ, ମୁଁ ତ ବୁଢ଼ା ହୋଇଗଲଣି, ତୁମ ସଙ୍ଗରେ ତ କେହି ହେଲେ ଯୁଦ୍ଧ କରିପାରିବେ 
ନାହିଁ। ସେ କହିଲା, “ ତାହା ହେଲେ ମୁଁ କାହା ସାଙ୍ଗରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ?” ତାପରେ 
ବରୁଣ ଦେବ କହିଲେ ଯେଉଁ ଆଦି ପରମାତ୍ମା ଅଛନ୍ତି ସେ ତୁମ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ, 
ସେହିଁ କେବଳ ତୁମ ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ, ସେ ତୁମକୁ ଭଲ କଥା ଶିଖେଇବେ। ସେ ତୁମରି 
ପାଇଁ ବିଶେଷଭାବେ ଆସିଛନ୍ତି ସେ ତୁମକୁ ଭଲ କଥା ଶିଖେଇବେ। 


ବରାହ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ର ଯୁଦ୍ଧ 


ଏହା ଶୁଣି ତାକୁ ଟିକେ ରାଗ ମାଡ଼ିଲା, ତଥାପି ସେ କହିଲା ସେ କିଏ ? ଆପଣ 

କେଉଁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ କଥା କହୁଛନ୍ତି ? ସେତେବେଳେ ନାରଦ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ଆସି 
ପହଞ୍ଚିଲେ । ସେ ସବୁବେଳେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଇଥାଆନ୍ତି । କହିଲେ - ମୁଁ ତମକୁ କହୁଛି ସେ 
ପରମାତ୍ମା କିଏ ? ସେ ତ ଶୁକର ରୁପରେ ଆସିଛନ୍ତି ଆଉ ତମ ପୂଥିବୀକୁ ଉଠାଇ ନେଇ 
ଚାଲିଗଲେଣି। ନାରଦ ଙ୍କ କଥା ଶୁଣି ସେ ଖୁବ୍‌ ରାଗି ଗଲା। କାହିଁ ସେ ? ସେ ଦେଖିଲା 
ଭଗବାନ ପୁଥିବୀ କୁ ନିଜ ମୁହଁ ଉପରେ ଧରି ନେଇ ଚାଲିଯାଉଛନ୍ତି । ସେ ପଛରୁ ପାଟି 
କରି ଦୌଡ଼ି ଆସିଲା, “ ଡରୁଆ, ଭୀରୁ, ରହ କୁଆଡ଼େ ଦୌଡ଼ି ପଳଭଛୁ| ମୋ ସହିତ 
ଯୁଦ୍ଧ କର ”' | କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ତା କଥା ଶୁଣିଲେନି, କାରଣ ବୁଝଵିମାନ ଲୋକଙ୍କ ସ୍ଵଭାବ 
ହେଲା ଯେ ସେମାନେ ଆଗ ନିଜ କାମ ପୁରା କରନ୍ତି। ଅନ୍ୟ ମାନେ ଫାଲତୁ ରେ 
ମଝିରେ- ମଝିରେ ୟାଢୁ- ସ୍ଯାଡ଼ୁ କହୁଥାନ୍ତି, ସେମାନେ ସେ ଗୁଡ଼ା ଶୁଣନ୍ତିନି। ଆଗ ନିଜ 
କାମ ସାରି ଦିଅନ୍ତି। ଏଠି ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭୀରୁ, ଶଠ ଏବଂ ଦୁଷ୍ଟ ବୋଲି କହୁଛି। 
ଭଗବାନ ସବୁ ଗାଳି ସହନ କଲେ । ପୂଥିବୀ କୁ ସମୁଦ୍ର ଠାରୁ ଉପରେ ରଖି ତାକୁ ନିଜର 
|॥ ୧୫୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଶକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କଲେ ଯାହା ଦ୍ଵାରା ସେ ନିଜେ ନିଜକୁ ଧାରଣ କରିପାରିବ । ତାପରେ 
ପଛକୁ ବୁଲି ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷକୁ କହିଲେ, “ ଏବେ ଆସ, ତୁମ ପାଇଁ ତ ମୁଁ ଏଠାକୁ ଆସିଛି | ” 
ସେ ଗଦା ଉଠାଇଲା ଏବଂ ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭ ହେଲା। ଏଠାରେ ତାର 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ବଣ୍ଠନା ଅଛି। 


ସମସ୍ତେ ଦେବତା ମାନେ ଆକାଶରେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଗଲେ। ସେମାନଙ୍କୁ ଏପରି 
ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖିବାକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭଲ ଲାଗେ । ଯେତେବେଳେ ଯେଉଁଠି ଯୁଦ୍ଧ ହେଲେ, ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ଆକାଶରେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇ ଦେଖୁ ଥାଆନ୍ତି ଯେ ଆଗକୁ କ'ଣ ହେବ ? ଏବେ 
ବରାହ ଭଗବାନ ଏବଂ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଲଗିଲେ | ଉଭୟ ଉଭୟଙ୍କ ଉପରେ 
ପ୍ରହାର କରିବାକୁ ଲଗିଲେ। ଭଗବାନ ଗଦା ନେଇ ତାକୁ ମାରିବାକୁ ଗଲା ବେଳକୁ ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ହାତରୁ ଗଦାକୁ ମଧ୍ଯ ଉଡ଼ାଇଦେଲା । ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କ ହାତରୁ 
ଗଦା ପଡ଼ି ଯାଉଛି ସବୁ ଦେବତା ହା ହାକାର କରିବାକୁ ଲଗିଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ହାତରୁ ତ ଗଦା ରଲିଗଲାଣି, ତେବେ କଣ ହେବ? ଦେଖନ୍ତୁ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ପାଖରେ 
ଆଘାତ ଦେବାର ସୁଯୋଗ ଥିଲା କିନ୍ତୁ ସେ କହିଲା, “ ନିଜ ଶସ୍ତ ଉଠାଅ! ମୁଁ ନିଃଶସ୍ତ 
ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରେ ନାହି।” 


ଭଗବାନ ତାର ପ୍ରଶଂସା କଲେ ଯେ ତୁ ତ ବଡ଼ ଧର୍ମ ଯୁଦ୍ଧ ଜାଣିବା ବାଲା। 
ଭଗବାନ ସଂକଳ୍ପ କଲେ ଏବଂ ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ଗାଲି ଆସିଲା। ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ଦ୍ଵାରା 
ତାର ଗଦା କଟିଗଲା। ସେ ତ୍ରିଶୁଳ ଫିଙ୍ଗିଲା, ତ୍ରିଶୁଳ ପଡ଼ିଗଲା । ସେ ଭାବିଲା ଯେ ଏବେ 
ସବୁ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯିବ। ସେ ତ ରାକ୍ଷସ, ନିଜର ମାୟା ଦେଖାଇବାକୁ ଲାଗିଲା। 
ଭଗବାନ ତାର ମାୟାକୁ ମଧ୍ଯ ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ଦ୍ଵାରା କାଟିଦେଲେ। ଦେଖନ୍ତୁ ତା'ର ନାମ 
କଣ - ସୁଦର୍ଶନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁନ୍ଦର ଦର୍ଶନ । ଭଗବାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ହେଲେ ମାୟା- ମୋହ ରହି 
ପାରିବେକି ? ତଥାପି ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଦୌଡ଼ି ଆସିଲା । ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ ଅତି 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଜନକ ଘଟଣା ଘଟିଗଲା । ଭଗବାନ ତା କାନମୁଣ୍ଡାରେ ଗୋଟିଏ ଚଟକଣି 
ପକାଇଲେ ଆଉ ସେ ଓଲଟା -ପୋଲଟା ହେଇ ପଡ଼ିଗଲା ଏବଂ ମରିଗଲା। ଦେଖନ୍ତୁ , 
କେତେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ ଯେଉଁ କାମ ଅସ୍ତ୍ର-ଶସ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ହୋଇ ପାରିଲା ନାହିଁ, 
ସେହି କାମ ଭଗବାନଙ୍କ ଗୋଟିଏ ଚଟକଣା କରିଦେଲା । ଭଗବାନ କହିଲେ - ମୋର 
ଗୋଟିଏ ହାତ ଅସ୍ତ୍ର-ଶସ୍ତ୍ର ଠାରୁ ଅଧିକ ଶକ୍ତି ଶାଳୀ। ମୋର ଅସ୍ତ୍ର-ଶସ୍ତ୍ରର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ। ଗୋଟେ ଚୋଟରେ ସେ ମଲା। ଏହି ପରି ହିରଣ୍ଯାକ୍ଷର ବଧ ହେଲା। 
ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର କଥା ଆମେ ଆଗକୁ ଦେଖିବା । 


। ୧୬୦ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ସହିତ ଯେତେବେଳେ ଯୁଦ୍ଧ ହେଲା ସେହି ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଲାଞ୍ଜ ଆଦି ଦ୍ଵାରା ସମୁଦ୍ରର ଜଳ ବାହାରି ଯାଇ ଉପରର ଲୋକ ଗୁଡ଼ିକରେ ପଡ଼ିବାରୁ 
ସେ ସମସ୍ତ ପବିତ୍ର ହୋଇଗଲେ । ଏହି ବରାହ ଅବତାର ଭଗବାନଙ୍କର ଯଜ୍ଞାବତାର 
ଅଟନ୍ତି। ବରାହ ଭଗବାନଙ୍କ ଅଂଗ -ପ୍ରତ୍ୟେଙ୍ଗରେ ଯଜ୍ଞ ସାମଗ୍ରୀ ଅଛି, ସେ ଯଜ୍ଞାବତାର, 
ଯଜ୍ଞସ୍ବରୂପ। ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କ ପ୍ରଶଂସା କଲେ, ତାଙ୍କର ସ୍ତୁତି କଲେ। ଏହି ପରି ମନୁ 
ମହାରାଜାଙ୍କ ପାଇଁ ସେ ପ୍ୂଥିବୀ କୁ ଉପରକୁ ଆଣି ରଖିଦେଲେ । _ ମଝିରେ ଆମେ 
ବରାହ ଅବତାର ର ପ୍ରସଂଗ ମଧ୍ଯ ଦେଖିଲେ। ଏବେ ଆମେ ପୁଣି ପୂର୍ବ ପ୍ରସଂଗ କୁ 
ଫେରିବା। ଦେଖନ୍ତୁ ଭଗବାନ ହିଁ ସବୁ କାମ କରୁଚନ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ଚିନ୍ତା ହେଲା ତ ଭଗବାନ 
ବରାହ ଅବତାର ନେଲେ ଏବଂ ପୂଥିବୀକୁ ପୁନଃ ସ୍ଥାପନ କଲେ। 


ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ବାଧା ଉତ୍ପନ୍ନ କଲା, ଅବରୋଧ କଲା, ତା ତାକୁ ବି ମାରି ଦେଲେ | 
ଆମେ ଯଦି ନିଜ ଜୀବନକୁ ମନଦେଇ ଦେଖିବା ତ ଜାଣିଯିବା ଯେ ଆମର ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ହିଁ କରନ୍ତି । ଆମେ ବ୍ୟର୍ଥରେ ଅଭିମାନ କରୁ ଯେ ମୁଁ କଲି। ତେଣୁ ଚିନ୍ତା 
ମଧ୍ଯ ହୁଏ । ଦିଟା କଥା ହୁଏ- କାମ ହୋଇଗଲେ ଲାଗେ ଯେ ମୁଁ କଲି | ସେତେବେଳେ 
ଅହଂକାର ହୁଏ। କାମ ନ ହେଲେ - ଚିନ୍ତା କରୁ। ଅହଂକାର ଏବଂ ଚିନ୍ତା ଉଭୟ ମୁର୍ଖତା 
ର ଲକ୍ଷଣ। ତେଣୁ ଏହା ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ସବୁକାମ ତ ଭଗବାନ ହିଁ କରୁଛନ୍ତି। 
ବୁଝିସାରି ପୁଣି ତା ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବାକୁ ହେବ।। ଶ୍ରଦ୍ଧା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 


ଭଗବାନଙ୍କ ଜ୍ଞାନବତାର ( କପିଳାବତାର ) 


ଆଗକୁ ବର୍ଣ୍ଣନ ଅଛି ଯେ ସ୍ଵାୟଂଭୁବ ମନୁ ଏବଂ ଶତରୂପାଙ୍କ ବିବାହ ହେଲା 
ଏବଂ ତାଙ୍କର ଦୁଇଟି ପୁତ୍ର ଏବଂ ତିନୋଟି କନ୍ୟା ହେଲେ । ଦୁଇଟି ପୁତ୍ର ହେଲେ 
ପ୍ରିୟବ୍ରତ ଏବଂ ଉତ୍ତାନପାଦ ୯ ଯାହାଙ୍କ କଥା ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧରେ ଆସିବ) ଏବଂ ତିନୋଟି 
କନ୍ୟା ହେଲେ ଦେବହୂତି, ଆକୂତି ଓ ପ୍ରସୂତି। ଦେବହୂତିଙ୍କ ବିବାହ କର୍ଦମ ରଷି ଙ୍କ 
ସହିତ ହେଲା। ଏହିକଥା ମଧ୍ଯ ଆଗକୁ ଆସିବ। କୁହାଯାଏ ଯେ କର୍ଦମ ରଷି ମହା 
ତପସ୍ଵୀ, ମହା ଯୋଗୀ ଥିଲେ! ବ୍ରହ୍ମା ତାଙ୍କୁ କହିଲେ ଯାଅ ପ୍ରଜା ଉପ୍ପନ୍ନ କର। ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ 
ଚିନ୍ତା ଥିଲା ଯେ ଉତ୍ଭ୍‌ମ ପ୍ରଜାହେବା ଦରକାର । ଅଯୋଗ୍ୟ ସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ କରିବା ରେ ବା 
ଲାଭ କଣ ? ତେଣୁ କର୍ଦମ ରଷିଙ୍କ ପ୍ରଶଂସା ଶୁଣିଲେ ଯେ ସେ ଜଣେ ମହାନ ରଷି। 
ପ୍ରଶଂସା ଶୁଣି ଦେବହୂତିଙ୍କ ମନରେ ତାଙ୍କୁ ପତି ରୂପେ ପାଇବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ହେଲା। 


॥ ୧୬୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କଦର୍ମ ରଷିଙ୍କ ତପସ୍ୟା ରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ପ୍ରକଟ ହେଲେ । ସେ ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ଙ୍କୁ କହିଲେ - ଆପଣ ତ କହୁବୃକ୍ଷ | ଆପଣଙ୍କ 
ପାଖରେ ଯିଏ ଯାହା ମାଗେ, ତାକୁ ତାହା ମିଳିଯାଏ। ମୁଁ କେମିତି ମୂଢ଼ ଯେ ମୁଁ ମୋକ୍ଷ 
ବି ମାଗି ପାରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ମୁଁ ବିବାହ ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କରୁଛି। ଇଏ ଗୋଟିଏ କି କଥା, କିନ୍ତୁ ମୁଁ 
ଏଇଆ ଚାହେଁ। ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ଇଏ ତୁମ ନିଜ ମନ କଥା ନୁହଁ | ତୁମ ନିଜର 
ମନ ଏବଂ ଭାବନା କୁ ମୁଁ ଜାଣେ। ସ୍ଵାୟଂଭୁବ ମନୁ ରାଜା, ଚକ୍ରବର୍ତୀ ସମ୍ରାଟ । ସେ 
ନିଜର କନ୍ୟା ଦେବହୂତିଙ୍କୁ ନେଇ ତୁମ ପାଖକୁ ଆସିବେ । ଦେବହୂତି ମଧ୍ଯ ତୁମକୁ ପତି 
ରୂପରେ ଚହେଁ । ସେ ସମୟରେ ନିଜକୁ ଦୀନ-ହୀନ ବୋଲି ଭାବିବନି, ଏମିତି ଭାବିବନି 
ଯେ ଇଏ ତ ଏତେ ବଡ଼ ଚକ୍ରବର୍ତୀ ସମ୍ରାଟଟ ନିଜ କନ୍ୟାକୁ ନେଇ ମୋ ପାଖକୁ 
ଆସିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ମୋ ପାଖରେ ତ କିଛି ନାହିଁ। ଏପରି ଭାବି ନିଜକୁ ଛୋଟ ବୋଲି 
ଭାବିବନି। ସେ ଆସି ଯେତେବେଳେ ନିଜ ପୁତ୍ରୀ ର ବିବାହ ପ୍ରସ୍ତାବ ଦେବେ, ତାକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବ । ତା” ପରେ ମୁଁ ତୁମ ପୁତ୍ର ରୂପେ ଜନ୍ମ ନେବି କାରଣ ମୁଁ ଦେଖିପାରୁଛି 
ଯେ ଏହି ସମୟରେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ - ଜ୍ଞାନ ଯୋଗ ସବୁ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଉଛି, ତେଣୁ 
ମୁଁ ତୁମ ପୁତ୍ର ହେବି। ତା ପରେ ତୁମେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ନେଇ ଚାଲିଯିବ । ତା ପରେ ମୁଁ ସେହି 
ଜ୍ଞାନ ର ଉପଦେଶ ନିଜ ମା'କୁଂ ଦେବି | ପୁନଃ ଜ୍ଞାନର ସ୍ଥାପନା ହେବ । ଏହା ଭଗବାନଙ୍କ 
ଜ୍ଞାନାବତାର, କିନ୍ତୁ ବରାହ ଅବତାର ହେଲା କର୍ମାବତାର | 


ଦେଖନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଦୁଇଟି ଶକ୍ତି - ଗୋଟିଏ କର୍ମ ଶକ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ଜ୍ଞାନ 
ଶକ୍ତି। ଜ୍ଞାନ ବି ପ୍ରକଟ ହୁଏ ଏବଂ କର୍ମ ବି ପ୍ରକଟ ହୁଏ। କର୍ମର ଶକ୍ତିଦ୍ବାରା ସେ 
ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷକୁ ବଧ କଲେ ଏବଂ ଜ୍ଞାନର ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଏବେ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଚାର କରିବେ । 
କପିଳାବତାର ଜ୍ଞାନାବତାର ଅଟେ ଏବଂ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅବତାର ମଧ୍ୟ | ' ମୁଁ ଜନ୍ମ 
ନେବି ଏବଂ ମାତା ଦେବହୂତିଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ ଦେବି ତ ସେ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବେ, ଜ୍ଞାନର 
ସ୍ଥାପନା ହେବ”, ଏପରି ବର ଦେଇ ଭଗବାନ ଅନ୍ତର୍ଵାନ ହୋଇଗଲେ । 


କର୍ଦମ ରଷି ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇ ବସିଗଲେ । ତା'ପରେ ସମ୍ରାଟ ମନୁ ନିଜର ପନ୍ା 
ଶତରୂପା ଏବଂ କନ୍ୟା ଦେବହୁତି ଙ୍କ ସହ ରଥରେ ବସି ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସିଲେ । କଦମ 
ରଖି ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ କରି କହିଲେ - “ ମହାରାଜ, ଆପଣ ଏଠାକୁ କାହିକି ଆସିଛନ୍ତି ; 
ଆପଣଙ୍କ ଇଚ୍ଛା କଣ କୁହନ୍ତୁ । ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ପୁର୍ଣ୍ଣ କରିବି।” ସେମିତି ସେ 
ଜାଣଛନ୍ତି ତାଙ୍କ ଇଚ୍ଛା କଣ । ମନୁ ମହାରାଜ କହିଲେ - “ ଇଏ ମୋର କନ୍ଯା ଦେବହୂତି । 
ୟାର ବିବାହ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ସହିତ କରିବା ପାଇଁ ଚାହୁଁଛି । ରଷି କହିଲେ- ଭଲ କଥା ମୁଁ 
॥ ୧୬୨ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ପ୍ରସ୍ତୁତ। ମୁଁ ବି ବିବାହ କରିବାକ୍ପ ଚାହୁଁଛି । ଦେଖନ୍ତୁ ମନୁ ଏତେ ବଡ଼ ରାଜା, ଚକ୍ରବର୍ତୀ 
ସମ୍ରାଟ, କିନ୍ତୁ ସେ ନିଳ କନ୍ଯାର ବିହାହ ସେହି ସମୟରେ ସେଇଠି କରିଦେଲେ, 
କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଆଡମ୍ବର ବିନା। ମନ୍ତ୍ରାଦି ସହିତ ତାଙ୍କର ବିବାହ ହୋଇଗଲା । ଦେବହୂତି 
ଙ୍କୁ ସେଇଠି ରଷି ଙ୍କ ଆଶ୍ରମରେ ଛାଡ଼ି ଦେଲେ ଓ ଘରକୁ ଫେରିଗଲେ। ଏତେ ଯୋଗ୍ୟ 
ବର ମିଳିଗଲା ବୋଲି ସେ ବହୁତ ଖୁସୀ ଥିଲେ। ଏମିତି ଆଦୌ ଭାବିଲେନି ଯେ ଏଠି 
ତ ଗୋଟେ ତପସ୍ଵୀ ରହୁଛି ମୋ ଝିଅକୁ ଏଠି କଣ ବା ମିଳିବ । 


କର୍ଦମ ରଷି ବି ବିଚିତ୍ର ଥିଲେ, ବାହା ତ ହୋଇଗଲେ, ଆଉ ତପସ୍ୟା କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ। ସେ ଦେବହୂତିଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଚାହିଁ ଲେ ନାହିଁ। କି ବିଚିତ୍ର କଥା। ଲାଗୁଥିଲା 
ଯେମିତି ବହୁତ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି, ପୁଣି ଦେଖିଲା ବେଳକୁ ଆଡ଼ ଆଖିରେ ଚାହୁଁ ନ ଥିଲେ । 
ଏଠି ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ - ଇଏ ବି ଗୋଟିଏ ପରୀକ୍ଷା, ଦେବହୂତି ରାଜା ଝିଅ | କର୍ଦମ 
ରଷି ଦେଖିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ ଯେ ତାଙ୍କର ଧୈର୍ଯ୍ୟ କେତେ ? ତାଙ୍କ ଗର୍ଭରୁ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ 
ଜନ୍ମ ନେବେ ତ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ ନା ନାହିଁ। ଏମିତି -ସେମିତି ଗର୍ଭରୁ ତ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଜନ୍ମ ହୁଏନି। ଅନେକ ଲୋକ କହନ୍ତି ଯେ ଅଧର୍ମ ଏତେ ବଢ଼ିଗଲାଣି, 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅବତାର ନେବାର ସମୟ ହୋଇଗଲାଣି। କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ମାତା - ପିତା କିଏ ହେବ ? କାହା ପାଖରେ ଏପରି ଯୋଗ୍ୟତା ଅଛିକି? ଏଠି ତା 
ଲୋକଙ୍କୁ ଖାଇବା -ପିଇବାରୁ ଫୁରସତ୍‌ ମିଳୁନି । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହା ଦେବହୂତିଙ୍କ ଉପେକ୍ଷା ନୁହେଁ, ତାଙ୍କୁ ଯୋଗ୍ୟା ବନେଇବାକୁ 
ହେବ। ସେ କେତେ ନିରପେକ୍ଷ, ନିରାଭିମାନୀ ଏବଂ ସେବା ପରାୟଣ, ରଷି ଦେଖିବାକୁ 
ଚାହୁଁ ଥିଲେ। ଦେବହୂତି ଏତେ ବଡ଼ ସମ୍ରାଟଙ୍କର କନ୍ୟା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପାଟି ଖୋଲିଲେନ। 
ଦିନ-ରାତି ସେବା କରିଗାଲିଥିଲେ, କରିଚାଲିଥିଲେ। ଏମିତି କରୁ କରୁ ସେ ଦୁର୍ବଳ 
ହୋଇଗଲେ। 


ସେବା କରୁ କରୁ ଅନେକ ସମୟ ବିତିଗଲା ପରେ କର୍ଦମ ରଷି ତାଙ୍କ ଉପରେ 
ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ। ଦେବହୂତି ଙ୍କୁ କହିଲେ - ମୁଁ ତୁମ ଉପରେ ଅତିପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଛି। କୁହ 
କଣ ଦରକାର | ଏବେ ଦେବହୂତି କଣ କହିବେ ¢? କହିଲେ ଗୃହସ୍ଥାଶ୍ରମକୁ ଆସିଛି ତ 
ଗ୍ମହସ୍ଥାଶ୍ରମ ର କିଛି ସୁଖ ତ ମିଳିବା ଦରକାର । କର୍ଦମ ରଷି କହିଲେ ଠିକ୍‌ ଅଛି । ସେ 
ତ ଜଣେ ମହାନ ତପସ୍ଵୀ ଆଉ ଯୋଗୀ ଥିଲେ । ସେ ଏକ ଅସାଧାରଣ ବିମାନ ଯାହାର 
ନାମ “ କାମଗ' ତିଆରି କଲେ | ସେହି ବିମାନ ଆକାଶରେ ଉଡ଼ି ପାରୁଥିଲା, ପାଣିରେ 


॥ ୧୬୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏବଂ ଭୁମିରେ ମଧ୍ଯ ଚାଲି ପାରୁଥିଲା। ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ଛୋଟ-ବଡ଼ ହେଇ ପାରୁଥିଲା। 
ସେଥିରେ ଏକ ସରୋବର ମଧ୍ୟ ଥିଲା। ଇଏ ପରିହାସର କଥା ନୁହଁ, ଭାଗବତ ରେ 
ଏହାର ଲମ୍ବା -ଚଉଡ଼ା ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି । ଏଠି ଆମେ ସଂକ୍ଷେପରେ ଦେଖୁଛେ । ସେଥିରେ 
ଆହୁରି ଅନେକ କିଛି ଥିଲା। ଉପବନ ଆଦି ମଧ୍ୟ ଥିଲା । 


ସେହି କାମଗ ବିମାନକୁ ଦେଖି ଦେବହୁତିଙ୍କ ମନରେ କୌଣସି ବିଶେଷ ଖୁସୀ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲା ନାହିଁ ତ କର୍ଦମ ରଷି ତାଙ୍କ ମନର କଥା ବୁଝିଗଲେ | ସେ ଦେବହୂତିଙ୍କୁ 
କହିଲେ ଯାଅ, ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ ବିନ୍ଦୁ ସରୋବର ରେ ସ୍ବାନ କରି ଆସ। 
ସେହି ସରୋବରରେ ଅନେକ ଦେବୀ ମାନେ ଥିଲେ। ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ଭଲକରି 
ଗାଧୋଇ ଦେଲେ, ଅଳଂକାର ପିନ୍ଧେଇଲେ, ଖୁବ୍‌ ସଜେଇ ଦେଲେ ସେ ସୁନ୍ଦର ଥିଲେ 
କିନ୍ତୁ ଆହୁରି ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ହୃଷ୍ଟ ପୃଷ୍ଟ ବନିଗଲେ । ସେହିପରି କର୍ଦମ ରଷି ମଧ୍ଯ ସେହିଠାରୁ 
ସୁନ୍ଦର ନବଯୁବକ ରୂପେ ବାହାରିଲେ । ତାପରେ ସେହି ବିମାନ ରେ ବସି ରଷି ଦେବହୂତିଙ୍କୁ 
ବିଭିନ୍ନ ଲୋକ ବିହାର କରେଇଲେ। ତାଙ୍କର ନଅ କନ୍ଯା ହେଲେ। ସମସ୍ତେ ଏକୁ 
ଆରେକ ବଳି ସୁନ୍ଦରୀ ଥିଲେ। ପରେ ସେମାନଙ୍କର ବିବାହ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ପରି ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ବର ମାନଙ୍କ ସହିତ ହେଲା। ଏହାର ବଣ୍ଣତନା ଆଗକୁ ଅଛି । 


ଏତେସବୁ ହେବାପରେ, ଏତେ ଭୋଗ କରି ସାରିବା ପରେ ଦେବହୂତିଙ୍କୁ ସଂସାର 
ଠାରୁ ବୈରାଗ୍ୟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। ତାଙ୍କୁ ଜଣା ଥିଲା ଯେ ମୋ ପତି ବର୍ତମାନ ମୋ 
ସହିତ ବିହାର ତ କରୁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଦିନେ ସେ ସନ୍ୟାସ ନେଇଯିବେ ଓ ଚାଲିଯିବେ। 
ତାଙ୍କର କୌଣସି ବସ୍ତୁରେ ଟିକିଏ ହେଲେ ଆସକ୍ତି ନାହିଁ। ମୋ ଝିଅ ମାନଙ୍କର ବାହାଘର 
ହୋଇଯିବ ଆଉ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଚାଲିଯିବେ। ମୁଁ ସେଇମିତି ଏକୁଟିଆ ରହିଯିବି। ସେ 
କହିଲେ - ଭଗବାନ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ପ୍ରଭାବକୁ ଜାଣିପାରିଲି ନାହିଁ। ଏତେ ବଡ଼ ସନ୍ଗଙ୍କ 
ସହିତ ରହି ମଧ୍ଯ ମୁଁ କେବଳ ଶାରିରୀକ ଇଚ୍ଛାର ପୂର୍ଭୀ ହିଁ କରି ଚାଲିଲି । ମୁଁ ବଡ଼ ଦୁଷ୍ଟ, 
ଅଭାଗିନୀ ଓ ମୁଢ଼ ଅଟେ। 


“ଅଜାନନ୍ତ୍ୟା ପରଂ ଭାବଂ ତଥାପ୍ୟସ୍ତତ୍ସ୍ମମୟାୟ ମେ ।'( ୩, ୨ ୩.୫ ୪ ) 


ଯଦ୍ଯପି ମୁଁ ସେହି ମହିମାକୁ ବୁଝିପାରିଲି ନାହିଁ, ତଥାପି ସାଧୁଙ୍କ ସଙ୍ଗତ 
ମୋକ୍ଷଦାୟକ ହେବା ଉଚିତ୍‌ | 


॥ ୧୬୪ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ସଂଗୋ ୟଃ ସଂସୁୃତେହେଁତୁରସତ୍ସୁ ବହିତୋଏଥିୟା | 
ସଏବ ସାଧୁଷୁ କୃତୋ ନିଃ ସଂଗତ୍ସାୟ କଳ୍ପତେ ॥ (୩. ୨୩.୫୫ ) 


ମୁଁ ଆସକ୍ତ ହେଲି କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଅନାସକ୍ତ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ । ଆସକ୍ତି ଯଦି ରାଗୀ ବା କାମୀ 
ମାନଙ୍କ ସହିତ ହୁଏ ତେବେ ବନ୍ଧନର କାରଣ ହୋଇଯାଏ କିନ୍ତୁ ଅନାସକ୍ତ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ 
ମୋକ୍ଷର କାରଣ ହୋଇଯାଏ। ଏବେ ମୋତେ ଏହାର ଫଳ ମିଳିବା ଉଚିତ୍‌ । ଆମ 
ନଅଟି ଯାକ କନ୍ୟାଙ୍କର ବିବାହ ହୋଇଯିବ, ଆପଣ ସନ୍ୟାସ ନେଇ ଚାଲିଯିବେ, ତା 
ପରେ ମୋର କଣ ହେବ? ମୁଁ କେମିତି ମୁଢ଼ ଯେ ଆପଣଙ୍କ ଠାରୁ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ପାଇବା 
କଥା ତାହା ନେଲି ନାହିଁ। ଭାଗ୍ୟ ମୋତେ ବହୁତ ବଡ଼ ଧୋକା ଦେଲ ଦେଲା । 


ସାହଂ ଭଗବତୋ ନୂନଂ ବଞ୍ଚିତା ମାୟୟା ଦୂତମ୍‌ | (୩. ୨ ୩.୫୬) 


କର୍ଦମ ରଖି କହିଲେ, “ ଚିନ୍ତା କର ନାହି” | ତୁମେ ଏକ ବିଶେଷ ବ୍ରତ କର | 
ତା”ପରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର ଜନ୍ମ ନେବେ | ଦେଖନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଦେବହୂତିଙ୍କ 
ମନରେ ବୈରାଗ୍ୟ ଉପ୍ନ୍ନ ହେଲା ସେତେବେଳେ କର୍ଦମ ରଷି ଏପରି କହିଲେ ତା'ପୁର୍ବରୁ 
କହି ନାହାନ୍ତି । “ ବିରକ୍ତସ୍ୟ ଅନ୍ତଃକରଣେ ବ୍ରହ୍ମ ଜିଜ୍ଞାସା ୟୋଗ୍ୟତା ମତା” । ବିରକ୍ତ 
ପୁରୁଷ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମ ବିଗ୍ର କରିବା ଯୋଗ୍ୟ। ସେହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏଠି ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ତା” 
ପରେ ଦେବହୂତି ବ୍ରତ ପାଳନ କଲେ। ଭଗବାନଙ୍କ ତେଜ ପ୍ରଥମେ କର୍ଦମ ରଷିଙ୍କ 
ଶରୀରରେ ପ୍ରକଟ ହେଲା, ସେହି ତେଜକୁ ପୁଣି ଦେବହୂତି ଧାରଣ କଲେ | ଯେତେବେଳେ 
ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହେଲେ ସେତେବେଳେ ବ୍ରହ୍ମା ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନେ ସେଠାକୁ 
ଆସିଲେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ତୁତି କରି ଫେରିଗଲେ। ଦେଖନ୍ତୁ ଏଇ ହେଲା ଦ୍ବିତୀୟ 
ଅବତାର “ କପିଳାବତାର' | 


ତା ପରେ କର୍ଦମ ରଷି ଏକାନ୍ତରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ କଥାବାର୍ଭା କଲେ। 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ କହିଲେ, “ତୁମେ ମୋର ସମସ୍ତ ଆଦେଶେ ଗୁଡ଼ିକୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୁଗ୍ରୁ 
ରୂପେ ପାଳନ କରିଛ। ମୁଁ ତୁମ ଉପରେ ଅତି ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲି । ତୁମେ ସେମିତି ବି ମୁକ୍ତ, 
ଏବେ ତୁମେ ସନ୍ୟାସ ନେଇ ଏଠାରୁ ଚାଲିଯାଅ । “ ଦେଖନ୍ତୁ ଯେଉଁଠି ସାଂଗେ ସାଙ୍ଗେ 
ଭଗବାନ ଅବତାର ନେଇ ଆସିଛନ୍ତି, ସେଠାରୁ ସନ୍ନ୍ୟାସ ନେଇ ଚାଲିଯିବା, ଏହି କଥାରୁ 
ସିଦ୍ଧ ହେଲା ଯେ ସନ୍ନ୍ୟାସ କେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରି କର୍ଦମ ରଷି 
ସେଠାରୁ ରଲିଗଲେ। 


|॥ ୧୬୫ !! 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କପିଳ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ମାତା ଦେବହୂତିଙ୍କ ଜ୍ଞାନାର୍ଜନ 


ସର୍ଗର ବଣ୍ଣିନ ଭାଗବତରେ ଅନେକ ଥର ହୋଇଛି | ଏହି ବର୍ଣ୍ଠନ ଦ୍ଵାରା ଏଠାରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ । ହିଁ ସଂକେତ କରାଯାଇଛି। ଆଗକୁ ଦେବହୂତି ଏବଂ କପିଳଙ୍କ ସଂବାଦ 
ଅଛି। ଏହାହିଁ ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧର ବିଶେଷତ୍ବ ମଧ୍ୟ। ଏବେ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ଦେବହୂତି ହାତ 
ଯୋଡ଼ି ନିଜର ପୁତ୍ର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ୍‌ କପିଳ ଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - 


ନିର୍ବିଣ୍ଝା ନିତରାଂ ଭୂମନ୍ନସଦିନ୍ଦିୟତର୍ଷଣାତ୍‌ । 
ୟେନ ସମ୍ଭାବ୍ୟମାନେନ ପ୍ରପନ୍ନାନ୍ଧଂ ତମଃ ପ୍ରଭୋ ॥ (୩.୨୫.୭) 


ମୁଁ ଏହି ମିଛ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବାରେ ଲାଗି ରହିଲି । ମୁଁ ବହୁତ ବଡ଼ 
ଧୋକା ଖାଇଲି। କିନ୍ତୁ ଏବେ ମୋତେ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ବୈରାଗ୍ଯ ହୋଇ ଗଲାଣି। 
ଆଜି ମତେ ଆପଣଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ରୂପରେ ନୂଆ ଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା। ଆପଣ ମୋର 
ମୋହ ଦୂର କରୁନ୍ତୁ। ମୁଁ ଅନେକ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ଅନ୍ଧକାରରେ ବୁଡ଼ି 
ରହିଲି। ଏହି ପରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ବରଣ୍ଣ୍ଣନ ଏଠାରେ କରାଯାଇଛି । 


ତଂ ତ୍ଵା ଗତାହଂ ଶରଣଂ ଶରଣ୍ଯଂ 
ସ୍ଵଭୂତ୍ୟସଂସାରତରୋଃ କୁଠାରମ୍‌ | (୩.୨୫.୧୧) 


ଆଜି ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ଶରଣକୁ ଆସିଛି । ନିଜ ଭୂତ୍ୟର ସଂସାର ରୂପୀ ବୃକ୍ଷପାଇଁ 
ଆପଣ କୁରାଢ଼ୀ ସଦୃଶ୍ୟ । ଏହି ସଂସାର ରୁପୀ ବୃକ୍ଷକୁ ଆପଣ କାଟି ପକେଇବେ। ଏହା 
ଶୁଣି ଭଗବାନ ଅତି ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ। ନିଜ ମାତାଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ ଦେବା ପାଇଁ ତପ୍ପର ହୋଇ 
ସେ କହିଲେ, “ ଏବେ ମୁଁ ତୁମକୁ ଆଧାମ୍ ଯୋଗ ର ଭପଦେଶ ବେବି ” ଦେଖନ୍ତୁ 
ଏବେ ସେହି ଆଧ୍ୟାମ୍ବ ଯୋଗ କ'ଣ ? ଭଗବାନ କହିଲେ - ଥାମେ ଏଇ ଯେଉଁ ସବୁ 
ବନ୍ଧନ -ବନ୍ଧନ କହୁଛୁ , ପ୍ରକୃତରେ ସେ ସଦୁର ଜାରଣ ଆମ ମାନବ୍ବର ନିକ ମନ। 


॥ ୧୬୬॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍ନ୍ଧ 


“' ମନ ଏବ ମନୁଷ୍ଯାଣାଂ କାରଣଂ ବନ୍ଧମୋକ୍ଷୟୋଃ' 
( ଅମୁତ ବିନ୍ଦୁ ଉପ. ୨ ) 
ଚେତଃ ଖଲ୍ଵସ୍ୟ ବନ୍ଧାୟ ମୁଲ୍ତୟେ ଚମ୍ବନୋ ମତମ୍‌ | (୩. ୨୫. ୧୫) 


ମନ ହିଁ ବନ୍ଧନ ଏବଂ ମୋକ୍ଷ। ଉଭୟର କାରଣ ଅଟେ। କିପରି ? 


' ଗୁଣେଷୁ ସକ୍ତଂ ବନ୍ଧାୟ” | ଆମ ମନ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିର ପଦାର୍ଥ ମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ହିଁ ବନ୍ଧନର କାରଣ ହୁଏ। 


“ରତଂ ବା ପୁସି ମୁକ୍ତୟେ।। ଆଉ ଯେତେବେଳେ ସେହି ମନ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ରମଣ କରେ ତ ସେହି ମୁକ୍ତିର କାରଣ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ। ବାସ୍‌ ଏତିକି କଥା । 
ଏହା ହିଁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବ ଯୋଗ ଅଟେ। ଆଉ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହଁ ? ଏବେ ଆମ ମନ ବିଷୟରେ, 
ବା ଭୌତିକ ପଦାର୍ଥରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଛି । ତାକୁ ସେଇଠୁ ହଟାଇ, ଆମ୍ବ ସ୍ଵରୂପ 
ରେ ସ୍ଥିର କରି ଦେବାର ଯେଉଁ ଅଭ୍ୟାସ ତାକୁ ହିଁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବ ଯୋଗ କୁହଯାଏ । ଅହଂତା- 
ମମତା କୁ ଛାଡ଼ିବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଧୀରେ-ଧୀରେ ବିଷୟାସକ୍ତି କୁ ଛାଡ଼ିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏହା 
କିପରି ହେବ ? ଏଠାରେ ତାର ଉତ୍ତର ଦିଆ ଯାଇଛି ଯେ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ହି ତାର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ସାଧନ । 


ସତ୍‌ସଙ୍ଗତ୍ଵେ ନିସ୍ବଗତ୍ଵଂ ନିସଂଗତ୍ହେ ନିର୍ମୋହତ୍ଵମ୍‌। 
ନିର୍ମୋହତ୍ସେ ନିଶ୍ଚଲତତ୍ତ୍ଵଂ ନିଶ୍ଚଳତତ୍ତ୍ଵେ ଜୀବନ୍ମକ୍ତିଃ ॥ 
(ଭଜଗୋବିନ୍ଦମ୍‌ ୬) 


ସତ୍‌ସଙ୍ଗ କଲେ ଧୀରେ- ଧୀରେ ବିଷୟସଙ୍ଗ ଛାଡ଼ିହେବ। ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହେଲେ 
ବିବେକ ପ୍ରକଟ ହେବ । ଯେତେବେଳେ ବିବେକ ପ୍ରକଟ ହେବ ବନ୍ଧନ ମଧ୍ଯ କଟି ଯିବ। 


କାରଣ ଅବିବେକ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମସ୍ତ ବନ୍ଧନ ଜଣା ପଡ଼ିଥାଏ। ସେମିତି ବି ସବୁ ପ୍ରକାରର 
ସଂଗହିଁ ବନ୍ଧନର କାରଣ, କିନ୍ତୁ ଅସଂଗ ପୁରୁଷ ଙ୍କ ସହିତ ଯେଉଁ ସଂଗ ହୁଏ, ତାହା 


ମୋକ୍ଷ ପ୍ରଦାୟକ ହୋଇଥାଏ । 


॥ ୧୬୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସଂଗସ୍ତେଷ୍ଵଥ ତେ ପ୍ରାର୍ଥ୍ୟଃ ସଂଗଦୋଷହରା ହି ତେ ॥ 
(୩.୨୫.୨୪) 


କାରଣ ସାଧୁମାନେ ଆମ ବିଷୟାସକ୍ତିକୁ ଦୂର କରି ଦିଅନ୍ତି। ତେଣୁ ଦ୍ବିତୀୟ 
ସ୍କନ୍ଧର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ହ ଏହି ସାଧନ ମାର୍ଗ ବିଷୟରେ ବତେଇ ଦିଆ ଯାଇଛି । 


ଏଠାରେ ଏବେ ଆମେ ଟିକିଏ ଭାଗବତର ବିଷୟ ପ୍ରଣାଳୀ କୁ ସଂକ୍ଷେପରେ 
ଦେଖିନେବା। ଦେଖନ୍ତୁ କେବେ-କେବେ ଗ୍ରନ୍ଥ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଶାଳ ହୋଇ ଥାଏ କିନ୍ତୁ ସବୁ 
ବିଷୟ, ସମସ୍ତ ବିବେଚନା ମୁଖ୍ୟ ବିଷୟର ଚାରିପଟେ ବୁଲୁଥାଏ । ଭାଗବତ ଏକ ଭକ୍ତି 
ଶାସ୍ତ୍ର। ଏହାର ସାର କଣ ? ଉତ୍ତର ହେଲା - ଆମର ଧର୍ମ-କର୍ମ, ଉପାସନା, ଯୋଗାଭ୍ୟାସ, 
ଜ୍ଞାନ ସବୁ ଉଚିତ କଥା କିନ୍ତୁ ଏହି ସବୁର ପର୍ଯ୍ୟାବସାନ ଏମାନଙ୍କ ସମପ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କ 
ଦୃଢ଼ଭକ୍ତି-ଦୃଢ଼ ପ୍ରେମରେ ହେବା ଉଚିତ୍‌ | 


ତେଣୁ ଗୋଟିଏ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଲା ଯେ ଭଗବାନ ଙ୍କ ପାଇଁ ଆମ ମନରେ ଶୁଦ୍ଧ 
ଦୃଢ଼ ଅନୁରାଗ ଉପ୍ପନ୍ନ ହେଉ । ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ବିଷୟ ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ୟ ଆସୁ। ବିଷୟ 
ମାନଙ୍କରୁ ଦୂର ହୋଇ ଆମ ମନ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଥିର ହେଉ । ସେଥିପାଇଁ ଏଠାରେ ଏହି 
ସବୁ ବଣ୍ଣ୍ରନା କରାଯାଇଛି । ଜ୍ଞାନର ଭାଷାରେ କହିବାତ ମନକୁ ବିଷୟ ଗୁଡ଼ିକରୁ ଦୂର 
କରି ଆମ୍ମ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ କର । ଏଠାରେ ଆତ୍ମସ୍ତିତିର କଥା କୁହାଯାଇଛି, ଖାଲି ସ୍ତ୍ରିତିର 
କଥା ନୁହେଁ । 'ସ୍ତ୍ରିତିଂ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ଲାଗେ ଯେମିତି ସବୁ କିଛି ସ୍ଥିର ହୋଇ 
ଯାଇଛି। ତେଣୁ ଅନେକ ଲୋକଙ୍କୁ ଏପରି ଲାଗେ ଯେ ସମାଧିରେ ମନ ଏପରି 
ହୋଇଗଲେ, ତା” ପରେ କଣ ହେବ? କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିଶାସ୍ତ୍ର ରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ନିଜ 
ମନକୁ ବିଷୟରୁ ଦୂର କରି ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ଲଗାଅ। ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ମନ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଲାଗିଯାଏ।। | 


ଶ୍ରୀ ମଧୁସୂଦନ ସରସ୍ଵତୀ ' ଭଲ୍ତି ରସାୟନ” ରେ ' ସ୍ଥିତି'ଏବଂ “ ରତି” ର ସୁନ୍ଦର 
ବବେଚନ କରିଛନ୍ତି। କେବଳ ପରମାଗ୍ବା ଙ୍କ ଠାରେ ସ୍ତ୍ରିତିକୁ ଭକ୍ତି କୁହାଯାଏନାହି। 
ପରମାତ୍ମା ସ୍ଵରୂପ ରେ ଯେଉଁ ରତି ହୁଏ ତାକୁ ଭକ୍ତି କୁହନ୍ତି। ତାହା ରସର ସ୍ବାଦ। 
ତାହାଲେ ଗୋଟିଏ ପଟେ ଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ୟପଟେ ଅନ୍ୟ ବିଷୟ ଗୁଡ଼ିକରୁ 
ବରକ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଭାଗବତରେ ବାରମ୍ବାର ଏହି ଉପଦେଶ ବିଷୟରେ 
କୁହାଯାଇଛି । ତେଣୁ ପ୍ରଥମେ ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ମ ଦୁଲ୍ଲିଭ ବୋଲି କୁହାଯାଏ, ତାପରେ କୁହାଯାଏ 


ଯେ ଏହ ଦୁର୍ଲଭ ଜନ୍ମ ରେ ହିଁ ଭକ୍ତ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇ ପାରେ, ତେଣୁ ତାକୁ ହଁ ପ୍ରାପ୍ତ 
॥ ୧୬୮ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


କର। ଏଠି କୁହାଯାଇଛି ଯେ ବ୍ୟର୍ଥ ରେ ସମୟ ନଷ୍ଟ କର ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ନ ଯୋଗ 
ଆମକୁ କହୁଛି ତୁମେ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ କର । ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଦ୍ଵାରା ହି ଏହି ସବୁ କଥା ବୁଝି ହୋଇଯିବ । 


ଏବେ ମାତା ଦେବହୂତି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, “ ଆପଣ ଯେଉଁ ଭକ୍ତି କଥା କହୁଛନ୍ତି, 
ତାକୁ ମୁଁ କିପରି ଅନୁଭବ କରିପାରିବି, ମୋତେ ତାର କୌଣସି ଏକ ଉପାୟ ବତେଇ 
ଦିଅନ୍ତୁ” । କପିଳ ଦେବ ଏହା ଉପାୟ କହୁଛନ୍ତି, “ ଏହାର ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ହେଲା, 
ତୁମେ ନିଜର ସବୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ, ରୂପ ଓ ଗୁଣରେ ଲଗେଇ 
ଦିଅ” । ଏହାର ଅର୍ଥ କଣ ? ଦେଖନ୍ତୁ, ଆଖିରେ ଆମେ ଅନେକ ବିଷୟ ଦେଖୁଥାଉ | 
କହିଲେ, ଆଖିରେ ତୁମେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ହି ଦେଖ | ଭଗବାନଙ୍କ ରୂପ କୁ ଦେଖ | 
ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ସର୍ବତ୍ର ଦେଖାଯାଉ ନାହୀନ୍ତି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନ୍ଦିରରେ ବା ଘରେ 
ପୁଜା ଦ୍ଵାରା ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଭିତରେ ସ୍ଥିର କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କର। ନିଜ କାନ 
ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟର ବ୍ୟର୍ଥ କଥା ଶୁଣ ନାହି । କୋଉ କଥା ? 


ସ୍ତ୍ରୀ। ଧନ,ନାସ୍ତିକ ବୈର, ଚରିତ୍ରଂ ନ ଶ୍ରବଣୀୟଂ” । ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନରେ 
କାମ,କ୍ରୋଧ,ଭୟ ଆଦି ବିକାର ଉପୂନ୍ନ କରୁଥିବା କଥା ଶୁଣ ନାହିଁ। କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର 
ହି ଗୁଣ ଶୁଣ। ବାଣୀ ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନଙ୍କର ହି ନାମ ନିଅ। ପୁଣି କହିଲେ ଯେଉଁ କାନ 
ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ଶୁଣେ ନାହିଁ ସେ ସାପ ଗାତ ସହ ସମାନ । ଯେଉଁ ହାତ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପୂଜା କରେ ନାହିଁ , ସେ ପ୍ରେତର ହାତ ଅଟେ! ଏହି ପରି ଭକ୍ତି ଯୋଗକୁ ସେ ସୁଲଭ 
କରି ଦେଲେ। ଦେଖନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ରେ କୁହାଯାଏ ଯେ ଧ୍ୟାନଭ୍ୟାସ ସମୟରେ ସବୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୁଡ଼ିକୁ ବିଷୟରୁ ଟାଣିଆଣ । ଏଠାରେ ଏହି ଆଧ୍ଯମ୍ବ ଯୋଗରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
- ତୁମେ ନିଜର ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୁଡ଼ିକର ବିଷୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ହି କର। ଭକ୍ତି ଯୋଗ ର 
ଏହି ସୁନ୍ଦର କଥାକୁ ଏଠାରେ ଏହି ପରି କହିଛନ୍ତି - 


ଏତାବାନେବ ଲୋକେୈସ୍ପିନ ପୁଂସାଂ ନିଃଶ୍ରେୟସୋଦୟଃ । 


ତୀବ୍ରେଣ ଭଳ୍ତିୟୋଗେନ ମନୋ ମୟ୍ୟପିତଂ ସ୍ଫୂରମ୍‌ ॥ (୩.୨୫.୪ ୪) 


ମନୁଷ୍ୟର ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ ପରମ ଶ୍ରେୟ ହେଲା ଯେ ତ୍ରୀବ୍ର-ଠାରୁ - ତୀବ୍ର 
ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ସେ ନିଜ ମନକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ଲଗାଇଦେବ। ଏହାହିଁ ହେଲା 
“ ତୀବ୍ର' ଭକ ଯୋଗ | ଆମର କିପରି ? ମନ୍ଦ, ମନ୍ଦ ମଧେ ନୁହେଁ ଅତି ମନ୍ଦ, ମନ୍ଦାତିମନ୍ଦ | 
ଆମ ଭକ୍ତି ଯୋଗ ଏପରି ବିଚିତ୍ର ଯେ କିଛି କରୁଥିବା ସମୟରେ ମନକୁ ଆସେ ଯେ 


ଗୋଟେ କପ୍‌ ର ପିଇନେବା, ତା ପରେ ଜପ କରିବା। ଉଠିଗଲେ, ଚା ପିଇଲେ, 
॥ ୧୬୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ତାପରେ ଲାଗେ ମୁହଁଟା କେମିତି -କେମିତି ଲାଗିଲାଣି, ଟିକିଏ ପାନ- ବହାର ପକେଇ 
ଦେବା, ଆମର ଏହି ପରି ମନ୍ଦ ଭକ୍ତିଯୋଗ । “ ତୀବ୍ରେଣ ଭଳ୍ଛିୟୋଗେନ ମନୋ 
ମୟ୍ୟର୍ପିତ ସ୍ମିିରମ୍‌' । ଯିଏ ତୀବ୍ର ଭକ୍ତି ଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ମନକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ସ୍ତ୍ର 
କରି ଦିଏ, ସେ ଜୀବନରେ ପରମ କଲ୍ୟାଣକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିନିଏ | 


ଏହାପରେ ଭଗବାନ କହିଲେ ଏବେ ମୁଁ ତୁମକୁ ତତ୍ତ୍ଵର ଲକ୍ଷଣ କହିବି । ଆମେ 
ପୂର୍ବରୁ ସୃଷ୍ଟି ତତ୍୍୍ବର ଲକ୍ଷଣ ଦେଖି ସାରିଛେ। ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଅବ୍ଯକ୍ତ, ଅବ୍ଯକ୍ତରୁ 
ମହତ ତତ୍ତ୍ଵ, ମହତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵରୁ ପଞ୍ଚଭୁତର ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକଟ ହୁଏ। ଏହାର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନ 
ଭଗବାନ ଆଗକୁ ତତ୍ତ୍ଵ ବିଗରରେ କରିବେ। ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ବିଗ୍୍‌ର ର ବର୍ଣ୍ତନ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ କୁ ପ୍ରକଟ କରିବା ପାଇଁ କରାଯାଇଛି । ତା'ପରେ କହିଲେ - ଗୋଟିଏ 
ହେଲା ପ୍ରକୃତି ଅନ୍ୟଟି ହେଲା ପୁରୁଷ। ଏଠାରେ ଭଗବାନ କପିଳ ଦେବ ପ୍ରକୃତି- 
ପୁରୁଷର ଯେଉଁ ବିବେଚନ କରିଛନ୍ତି ତାକୁ ସାଂଖ୍ୟଶାସ୍ତ୍ର କୁହାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ମନେ ରଖନ୍ତୁ 
ସାଂଖ୍ୟ ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଯେଉଁ କପିଳମୁନିଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଅଛି ତାହା ଏଥିରୁ ଅଲଗା, ତାହା 
ନୀରଶ୍ଵର ବାଦୀ। ଏଠାରେ ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତିର ହିଁ ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। 
ସେହି ଅନ୍ୟ ସାଂଖ୍ୟଶାସ୍ତ୍ର ଗଣନା ଷଟ୍‌ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯରେ କରାଯାଏ ତାର ପ୍ରଣେତା ମଧ୍ଯ 
କପିଳ ମୁନି କିନ୍ତୁ ସେ ଅନ୍ୟ ଜଣେ । 


ଏଠାରେ ଦେବହୂତିଙ୍କ ପୁତ୍ର ରୂପେ ଜନ୍ମ ନେଇଥିବା କପିଳ ଦେବ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର, ସେ ମହାମୁନି । ସେଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତିର ମଧ୍ଯ ବଣ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତି -ପୁରୁଷଙ୍କ ବିବେଚନ ମଧ୍ଯ କରିଛନ୍ତି। ସେ କହିଲେ ଯେଉଁ ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଖାଯାଉଛି ସେ ପୁରୁଷ ଏବଂ ଯେଉଁ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି ଦେଖାଯାଉଛି ସେ ସବୁ କିଛି ପ୍ରକୃତି 
ଅଟେ। ପ୍ରକୃତରେ ଯେଉଁ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି ଦେଖାଯାଉଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ଚେତନରୁ ଅଲଗା - 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନୁହଁ। କିନ୍ତୁ ବତ୍ଚାମାନ ଆମକୁ ଭ୍ରମ ହୋଇ ଯାଇଛି । ତେଣୁ ଆମକୁ ଲାଗୁଛି ଯେ 
ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵ ରୁ ଅଲଗା। ଏହି ସମସ୍ତ ଉପାଧି ସେଥିରୁ ନିର୍ମିତ ଏବଂ ମୁଁ 
ମଧ୍ଯ । ଆମେ ଏମିତି ମାନି ନେଇଛୁ। 

ଜଗତର ନିର୍ମାଣ ପ୍ରକୃତିରୁ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ତାହା ପୁରୁଷର ଉପସ୍ଥିତିରେ ହିଁ ହୁଏ। 
ପୁରୁଷ ସବୁବେଳେ ଅସଂଗ | ସେ କେବେହେଲେ ପ୍ରକୃତିରେ ବାନ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ 
ଏବେ ଆମକୁ ଏହା ହିଁ ଲାଗୁଛି ଯେ ସେ ଦାନ୍ଧି ହୋଇ ଯାଇଛି । ଏହା କେମିତି ବନ୍ଧନ ¢ 
ନିଜ ଦେହ କୁ ହିଁ , ' ଏହା ମୁଁ, ଆମେ ଏପରି ମାନି ନେଇଛୁ ଏବଂ ଯିଏ ଦେହ କୁହିଁ 


॥ ୧୭୦ |॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


“ଏହା ମୁଁ' ଏପରି ମାନି ନିଏ, ସେ ବିଷୟର ବନ୍ଧନରେ ବାରମାର ଆସୁଥାଏ କାରଣ 
ଏସେ କଳ୍ପନା କରି ନିଏ ଯେ ବିଷୟରେ ବଡ଼ ସୁଖ | କିପରି ? 


ଦେହାଦିସର୍ବବିଷୟେ ପରିକଳ୍ପ୍ୟ ରାଗଂ | 
ବଧ୍ନାତି ତେନ ପୁରୁଷଂ ପଶୁବଦ୍‌ ଗୁଣେନ ॥ (ବି.ଚୁ.୧୭୩) 


ଯେମିତି ଜଙ୍ଗଲରେ କୌଣସି ଗାଭ ଥିଲେ ସେ ବଡ଼ ଆରାମ ରେ ଯୁଆଡ଼େ 
ଇଚ୍ଛା ବୁଲା ଚଲା କରୁଥାଏ। ପୁଣି କେହି ଜଣେ ଆସି ତା ବେକରେ ଗୋଟିଏ ଦଉଡ଼ି 
ପକେଇ ତାକୁ ନେଇ ଗୋଟିଏ ଖୁଣ୍ଟରେ ବାନ୍ଧିଦିଏ । ଆଗକୁ ସେହି ଗାଇ ଟି ଆରାମରେ 
ଚାରିଆଡ଼େ ବୁଲି ପାରୁଥିଲା କିନ୍ତୁ ଏବେ ଏକ ସୀମିତ ସ୍ଥାନରେ ବୁଲୁଛି. ଅଧିକ ନୁହଁ | 
ସେହି ପରି ଆମର ମନ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । କିନ୍ତୁ ସେ କଳ୍ପନା କରିନିଏ ଯେ ବିଷୟ ଗୁଡ଼ିକରେ 
ସୁଖ ଅଛି ଏବଂ ନିଜକୁ ବିଷୟ ଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ବାନ୍ଧି ଦିଏ, ଯେପରି ଜଣେ ବ୍ରହ୍ମଗରୀ 
ଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଡ଼ ଆରାମରେ ବୁଲାବୁଲି କରିପାରେ । ଅଯଥାଟାରେ ସେ ଭାବେ ଯେ 
ମୋର ବିବାହ ହେଉ । କାରଣ ସେ ଭାବେ ଯେ ଏଥିରେ ବଡ଼ ସୁଖ। ବାସ୍‌, ତାପରେ 
ସେ ନିଜକୁ ନିଜେ ଗୋଟିଏ ଖୁଣ୍ଟରେ ବାନ୍ଧିଦିଏ। ସେ କଥା ବୁଝିପାରେନି । ବଢ଼ିଆ 
ଭା୍‌ବେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଥିଲା, କିନ୍ତୁ ନିଜକୁ ନିଜେ ବାନ୍ଧି ଦେଲା। ଏବେ ଗକିରୀ ଖୋଜ, ଘର 
ଖୋଜ, ସ୍ତ୍ରୀ ପିଲାଙ୍କ ଯନ୍ନ ନିଅ, ସବୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲା | 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠି ଗୂହାସ୍ତ୍ରାଶ୍ରମର ବିରୋଧ କରାଯାଉ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ କୁହାଯାଉଛି ଯେ 
ଆମେ କିପରି ଆସକ୍ତ ହୋଇ ଯାଉଛୁ। ଆଗକୁ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ଯେଉଁ ମାନେ 
ଗ୍ଦହାସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ଅଛନ୍ତି ସେମାନେ କିପରି ମୁକ୍ତ ହେବେ, ତା'ପାଇଁ ସେମାନେ କଣ 
କରିବେ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯେଉଁମାନେ ଗୃହସ୍ଫାଶ୍ରମରେ ନାହାନ୍ତି ସେମାନେ 
ସେଥିରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା କଣ ଦରକାର ? ଏଥିରେ ବହୁତ ସୁଖ, ଏହା କଳ୍ପନା କରି 
ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରକୃତିରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ତେଣୁ ତାପରେ ତାକୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । 


॥ ୧୭୧॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବୈରସ୍ୟମତ୍ର ବିଷବତ୍‌ ସୁବିଧାୟ ପଶ୍ଚାତ୍‌ | 
ଏନଂ ବିମୋଚୟତି ତନ୍ମନ ଏବ ବନ୍ଧାତ୍‌ ॥ (ବି.ଚୁ.୧୭୩) 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ମନ ଯେତେବେଳେ ଏହା ବୁଝିବାକୁ ଲାଗେ ଯେ ଏଥିରେ କୌଣସି 
ରସ ନାହିଁ, ସେ ନିଜକୁ ସେଥିରୁ ବାହାର କରି ନିଏ, ମୁକ୍ତ କରି ନିଏ। ଦେବହୂତି ପ୍ରଶ୍ନ 
ପଚାରିଲେ - ଭଗବନ୍‌ , ଆପଣ କହିଲେ ଯେ ସ୍ଵରୂପ ରେ ପୁରୁଷ ଅସଂଗ କିନ୍ତୁ ଏବେ 
ସେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ମାୟାରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି। ବନ୍ଧନ ରେ ଆସି ଯାଇଛି । ଯଦି 
କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଏବେ ସେ ସେହି ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ସେହି 
ମାୟା ଏବଂ ତାର ବନ୍ଧନ ପୁଣିଥରେ ଫେରି ଆସେ ତେବେ ? ଅତ୍ୟନ୍ତ ଚେଷ୍ଟା କରି 
ଆମେ ତାକୁ କାଟିବା ଆଉ ସେ ପୁଣି ଫେରିଆସିବ ତାହେଲେ ? ଉତ୍ତର ହେଲା - 
ଏମିତି ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ମାୟା ହେଲା ଅଜ୍ଞାନ ରୂପ । ଅଜ୍ଞାନ ଥରେ ଗଲେ ପୁଣି ଫେରେ 
ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଆମେ ଅନେକଥର ଅନୁଭବ କରି ଯେ ମାୟା ଫେରି ଆସିଛି। ଆମେ 
ବୋଧହୁଏ ତାର ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଭଲ ରୂପେ ଜାଣିପାରି ନ ଥିବା, ସେଥିପାଇଁ ଏପରି ଭ୍ରମ 
ଅନୁଭବ ହୁଏ। 


ଭୂକ୍ତଭୋଗା ପରିତ୍ୟକ୍ତା ଦୂଷ୍ଟଦୋଷା ଚ ନିତ୍ୟଶଃ । 
ନେଶ୍ବରସ୍ୟାଶୁଭଂ ଧତ୍ତେ ସ୍ଵେ ମହିମ୍ନି ସ୍ମ୍ସସ୍ଯୟ ଚ ॥ (୩,୨୭.୨୪) 


ଦେଖନ୍ତୁ ଯଦି କିଏ ଜଣେ ଗୋଟେ ବଢ଼ିଆ ଆମ୍ବ ଖାଉ-ଖାଉ ଆମ୍ବଟି ତା ହାତରୁ 
ଖସିଯାଇ ତଳେ ପଡ଼ିଯିବ ତ ତାକୁ କେମିତି ଲାଗିବ ? ତା ବୁଦ୍ଧି ତ କହିବ ଯେ ତଳେ 
ପଡ଼ିଯାଇଥିବା ଜିନଷକୁ ଉଠେଇବା ଠିକ୍‌ ହେବନି । ଯଦି ଅଳ୍ପ ସମୟ ପାଇଁ ଏହି ବିଗ୍‌ର 
ଦ୍ଵାରା ସେ ନିଜ ମନକୁ ସଂଯତ କରିନେବ, ତେବେ ମଧ୍ଯ କିଛି ସମୟ ପରେ ତା ମନ 
କହିବ ଯେ ମୁଁ ଥରେ ମାତ୍ର ଆମ୍ମଟିକୁ ଖାଇଥିଲି, କେମିତି ଫିଙ୍କିଦେବି ? ଠିକ୍‌ ଅଛି ମ, 
ପାଣିରେ ଧୋଇ ଦେବି ଓ ଖାଇଦେବି। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସେ ସେହି ଆମ୍ବଟିକୁ 
ପୁରାପୁରି ଖାଇସାରି ଫିଙ୍ଗି ଦିକ, ତା ପରେ ଦେଖେ କି ଚୋପାକୁ ଗାଭ୍ତ ଖାଇଲା ବା 
ଛେଳି। ନା, କାରଣ ଏବେ ସେ “ଭୁକ୍ତଭୋଗା” ଏବଂ ଯାହାକୁ ସେ ପୁରାପୁରି 
ଛାଡ଼ଦେଲାଣ ସେ '“ ପରିତ୍ୟକ୍ତା' | ତାହା ଖସି ପଢ଼ିନି ବରଂ ସେ ନିଜେ ତାକୁ ପୁର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ଭୋଗ କରି ଫିଙ୍ଗି ଦେଇଛି | ' ଦୃଷ୍ଟ ଦୋଷ” ଏବେ ତାକୁ ଚୋପାରେ ବି ଦୋଷ ଦିଶିବ 


॥ ୧୭୨ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଯେ ଯଦି ଚୋପାକି ଟାକୁଆ ଖାଇବି ତାହେଲେ ପେଟକାଟିବ, ତା ସହିତ ରସର ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ସ୍ଵାଦର ଆନନ୍ଦ ମଧ୍ଯ ଗଲିଯିବ। ତେଣୁ ଯେଉଁ ଦୋଷ ଦିଶିଲା “ ଦୃଷ୍ଟଦୋଷା' [ 


ସେହିପରି କୁହାଗଲା ଯେ, “ ନେଶ୍ବରସ୍ଯାଶୁଭଂ ଧତେ” | ଯେ ପରି ଖିଆସାରିଥିବା 
ସେହି ଚୋପା ବା ଟାକୁଆ ସେହି ଭୁଲ୍ତଭୋଗୀ କୁ ଦୁଃଖ ଦେଇ ସାରିଛି, ସେହି ପରି ଯିଏ 
ଏହି ପ୍ରକୃତିକୁ ଜାଣି କରି ଭଲଭାବରେ ଭୋଗକରି ସାରିଛି, ତାର ଦୋଷ ମଧ୍ଯ ଦେଖି 
ସାରିଛି ଏବଂ ସେଥିପାଇଁ ତାକୁ ତ୍ୟାଗକରି ଯିଏ ' ସ୍ଵେ ମହିମ୍ନି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତଂ” ନିଜ ମହିମାରେ 
ସ୍ଥିର ହୋଇ ସାରିଛି, ତାଙ୍କ (ଭଶ୍ଵର)ଙ୍କ ପାଖକୁ ଏହି ମାୟା ପୁଣିଥରେ ଆସି ପାରିବ 
ନାହି। ତାଙ୍କୁ ଛୁଇଁ ପାରିବ ନାହି। ଥରେ ହୋଇଗଲା ତ ହୋଇଗଲା । ବାରମ୍ବାର ହେବକି ? 
କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ କଥା ଯେ ଏହି ମାୟା ମିଥ୍ୟା, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧୁ ସେବା ଦ୍ଵାରା 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ନ ହୋଇଛି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ନିଜ ପ୍ରଭାବକୁ ଶୀଘ୍ର ଦୂର କରେ 
ନାହି। ବହୁତ ନଚ୍ଏ। କିନ୍ତୁ ଯିଏ ଅତି ତୀବ୍ର ସାଧନା କରିସାରିଛି, ତାର ଡରିବାର 
ନାହି। 
ଏତିକି କହିବା ପରେ ପର ଅଧ୍ଧାୟ ରେ କପିଳଦେବ ସବୀଜ ସମାଧି ର ଲକ୍ଷଣ 
କହୁଛନ୍ତି। “ ସବୀଜ ସମାଧି” ରେ ଅର୍ଥ ହେଲା ସଗୁଣ ଧ୍ଧାନ | ଦ୍ଵିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧର ପ୍ରାରମ୍ଭ 
ରେ ପ୍ରଥମେ ବିରାଟ ପୁରୁଷର ଧ୍ଯାନ ଏବଂ ତା ପରେ ନିଜ ହୃଦୟରେ ସେହି ପୁରୁଷର 
ଏକ ଛୋଟ -ରୂପର କଳ୍ପନା କରି ତାର ଧ୍ୟାନ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଥିଲା। ତାହା ହିଁ 
ସବୀଜ ଧ୍ଯାନ । ନିଜର ଧର୍ମାଚରଣ ଦ୍ଵାରା, ତପ ଏବଂ ବ୍ରତ ଦ୍ଵାରା ମନ କୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି, 
ତାକୁ ଭୋଗ ରୁ ଦୂର କରି, ଏକାନ୍ତ ସ୍ଫାାନରେ ସ୍ନାନ -ଧାନ କରି, ଜିତାସନ, ଜିତଶ୍ଵାସଃ 
ଆଦି ପରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସଗୁଣ ଧ୍ଯାନ କରିବା ହେଲା, “ ସବୀଜ ସମାଧି” । ସବୀଜ 
ଯୋଗ ହେଲା ସଗୁଣ ଯୋଗ ଏବଂ ଏହାକୁ କରୁକରୁ ମନ ଯେତେବେଳେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ, ସେତେବେଳେ ସେହି ମନ ନିର୍ଗୁଣ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ। 
ତା'ପରେ ସ୍ତ୍ିତି କିପରି ହୁଏ ? କୁହାଯାଇଛି - 
ଦେହଂ ଚ ନ ଚରମଃ ସ୍ଫ୍ରିତମୁତ୍‌ଥିତଂ ବା 
ସିଦ୍ଧୋ ବିପଶ୍ୟତି ୟେତୋଏଧ୍ୟଗମସୁ,ରୂପମ୍‌ | 
ଦୈବାଦୁପେତମଥ ଦୈବବଶାଦପେତଂ 
ବାସୋ ୟଥା ପରିକୂୃତଂ ମଦିରାମଦାନ୍ଧଃ ॥ (୩.୨୮.୩୭) 
॥ ୧୭୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


._ ଯେତେବେଳେ ସେହି ଚରମ ସ୍ପ୍ତିରେ, ନିର୍ବୀଜରେ, ନିର୍ଗୁଣରେ, ନିର୍ବିକଳରେ 
ମନ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେହି ପୁରୁଷର ନିଜର କୌଣସି ପ୍ରକାରର 
ଦେହାଭିମାନ ରହେ ନାହିଁ । ଯଥା, ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ମଦ୍ୟପାନ କରି 
ମଦିରାନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ସେତେବେଳେ ତା ଦେହରୁ ଲୁଗା ଖସି ପଡ଼ିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ କିଛି 
ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ । ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେବେଳେ ସମାଧି ରେ ରମଣ କରେ. 
ସେତେବେଳେ ତାର ଦେହ -ଚଗୃହରୁ ମନ ଆଦି ସମସ୍ତେ ଦୂରେଇ ଯାଆନ୍ତି, ତା ପରେ 
ତାର ଆଖି ଖୋଲାଥାଉ ବା ବନ୍ଦ ଥାଉ ତା 'ପାଇଁ ସମାନ । 


ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଚାମାାନଂ ସର୍ବଭୂତାନି ଗମ୍ବନି । 
ଭକ୍ଷେତାନନ୍ୟ ଭାବେନ ଭୂତେଷ୍ପିବ ତଦାତ୍ମତାମ୍‌ ॥ (୩.୨ ୮.୪୨) 


ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆତ୍ମା କୁ ହିଁ ଦେଖେ ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ 
ମାନଙ୍କୁ ଆମ୍ମା ମଧ୍ଯରେ ଦେଖେ । ଏହିପରି ସେ ଅଦ୍ଵୈତରେ ସ୍ତ୍ରିତ ହୋଇ ଯାଏ । ଏପରି 
ସ୍ଥିତି ସବୀଜ ସମାଧି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ମାତା ଦେବହୂତି କହିଲେ - ଭଗବନ୍‌ ଆପଣ 
ଏହି ସବୀଜ ସମାଧିର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ବଣ୍ଟ୍ଣନ କଲେ, ତତ୍ତ୍ଵ ଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ୟ ଭଲ ଭାବରେ 
ବୁଝେଇଲେ | ଏବେ ଭକ୍ତି ଯୋଗର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ରନ କରନ୍ତୁ | 


ଭଳ୍ତିଯୋଗସ୍ୟ ମେ ମାର୍ଗଂ ବ୍ରୁହି ବିସ୍ତରଶଃ ପ୍ରଭୋ ॥ (୩. ୨୯. ୨) 


ଭଗବାନ କହିଲେ ଭକ୍ତି ତ ସମସ୍ତେ କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ କାହାର ଭକ୍ତି ତାମସିକ, 
କାହାର ରାଜସିକ ତ କାହାର ସାକ୍ଚ୍ଵିକ । କେହି କେହି ଭୂତ-ପ୍ରେତଙ୍କର ପୁଜା କରନ୍ତି। 
ସେମାନେ କାହାକୁ ମାରିବା ପାଇଁ ବା ଲୁଟିବା ପାଇଁ ତାମସିକ ପୁଜା କରନ୍ତି । ନିଜର 
କାମନା ପୁଭି ପାଇଁ କେହି କେହି ଦେବତାଙ୍କୁ ପୁଜା କରନ୍ତି। ସେମାନେ ରାଜସିକ ଭକ୍ତ। 
ଏବଂ ଯିଏ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପର ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସନା କରନ୍ତି ସେମାନେ ସାକ୍ଟ୍ରିକ 
ଭକ୍ତ। ନିର୍ଗୁଣ ଭକ୍ତି ହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତି । ତା'ର ବର୍ଣ୍ଚନା କରି ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ 
ଅସଲି ଭକ୍ତ ସିଏ ଯାହାକୁ ମୁକ୍ତି ଯାଚିଲେ ମଧ୍ଯ ନିଏ ନାହିଁ। 


ଦୀୟମାନଂ ନ ଗୃହ୍ଗନ୍ତି ବିନା ମସ୍ନେବନଂ ଜନା ॥ (୩.୨୯,୧୩) 


ସେ କୁହେ - ମୋତେ ଭଗବାନଙ୍କ ସେବା କରିବାକୁ ଅଛି | ଯଦି କିଏ କୁହେ 


ଯେ ତୁମେ ଭଗବାନଙ୍କର ବହୁତ ସେବା କଲଣି, ଏବେ ଭଗବାନଙ୍କ ବୈକୁଣ୍ଠ କୁ ଯାଇ 
॥ ୧୭୪॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଆରାମ ରେ ରୁହ, ସେ କହିବ, ନା ମତେ ଏପରି ସାଲୋକ୍ୟ ମୁକ୍ତି ଦରକାର ନାହିଁ | 
ଆଚ୍ଛା, ତାହା ହେଲେ ତୁମେ ଭଗବାନଙ୍କ ପରି ଶଝ୍-ଚକ୍ର-ଗଦା -ପଦ୍ମ ଧାରୀ ଚତୁର୍ଭୁଜ 
ରୂପଧାରୀ ହୋଇଯାଅ । କହିବ -ଏପରି ରୂପ ନେଇ ମୁଁ କ'ଣ କରିବି ? ସବୁବେଳେ 
ଶସ୍ତ୍ର ଉଠେଇ ଠିଆ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଏପରି ସାରୂପ୍ଯ ମୁକ୍ତି ମୋର ଦରକାର ନାହି। 
ଆଚ୍ଛା, ତା'ହେଲେ ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସଚିବ ବନି ଯାଅ। ଆଉ ତାଙ୍କ ପାଖେ 
ପାଖେ ରୁହ। କହିବ ନା ସ୍ବାମୀଙ୍କର ଏପରି ସାମୀପ୍ଯ ମଧ୍ଯ ତାର ଦରକାର ନାହିଁ। 
ଭଗବାନଙ୍କ ପରି ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ନିଅ। ସେ କହିବ ନା', ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଏକରୂପ ହୁଅ | 
କହିବ -ନା' , ସବୁଯାକ ମୁକ ଏକାସହିତ ଦେବା ପାଇଁ ଚାହିଁଲେ ମଧ କହିବ -ନା'” ସେ 
ନେବ ନାହିଁ। ତା ହେଲେ କଣ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛ ? ମୁଁ ତାଙ୍କ ଗୋଡ଼ ମୋଡ଼ିଦେବି। 
ଭଗବାନଙ୍କ ସେବା କରିବି। ଏହା ହିଁ ନିର୍ଗୁଣ ଭକ୍ତି - ଏହା ହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତି । 
ଭଗବାନ କହିଲେ- 


ଅହଂ ସବୈଷୁ ଭୂତେଷୁ ଭୂତାତ୍ମାବସ୍ଥିତଃ ସଦା । 


© @- 


ତମବଜ୍ଞାୟ ମାଂ ମର୍ତ୍ୟଃ କୁରୁତେଏରବିଡ଼ମ୍ବନମ୍‌ ॥ (୩,୨୯,୨୧) 


ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସେହି ଲୋକମାନଙ୍କର ନିନ୍ଦା କରୁଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ମୁଭି 
ପୂଜାରେ ହିଁ ଅଟକି ଯାଉଛନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟ ରେ ରହିଥିବା ପ୍ରଭୂଙ୍କର ଉପେକ୍ଷା 
କରୁଛନ୍ତି। ମନେ ରଖନ୍ତୁ , ଏହା ମୁଭି ପୂଜା ର ନିନ୍ଦା ନୁହେଁ, ଏହା ସେହି ମନ୍ଦବୁଦି 
ମାନଙ୍କର ନିନ୍ଦା ଯେଉଁମାନେ ଗୋଟିଏ ମୁଭିରେ, ପଥର ରେ, କାଠରେ ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦେଖିପାରୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର ପୁଜା ମଧ୍ଯ କରୁଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଏଠି ଯେଉଁ ଏତେ ଦୁଃଖୀ ଲୋକ 
ଅଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର କୌଣସି ସେବା କରୁ ନାହୀନ୍ତି। ଭଗବାନ କହିଲେ ଏହା ଅର୍ଚନା 
ନୁହେଁ, ଅର୍ଚନା ର ଏକ ବିଡ଼ମ୍ବନା। ଖାଲି ଦେଖେଇହେବା, ବାସ୍‌ ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ। 


ୟୋ ମାଂ ସର୍ବେଷୁ ଭୂତେଷୁ ସନ୍ତମାତ୍ମାନମୀଶ୍ବରମ୍‌। 
ହିତ୍ସାର୍ଟା ଭଜତେ ମୌତ୍ୟାଦ୍‌ଭସ୍ପନୈବ ଜୁହୋତିଃ ସଃ ॥ (୩.୨ ୯.୨ ୨) 


କହିଲେ, ସର୍ବଭୂତ ହୁଦୟ ରେ ସ୍ମିତ - ମୋର ଉପେକ୍ଷା କରି, ମୁଢ଼ତାବଶ ଯିଏ 
କେବଳ ପୂଜା କରୁଛି, ସେ ଯେପରି ଅଗ୍ନି ରେ ଆହୁତି ନ ଦେଇ କେବଳ ପାଉଁଶରେ, 
ବିଭୁତି ରେ, ଭସ୍ଲରେ ସ୍ଵାହା - ସ୍ଵାହା କରି ଚାଲିଛି | ଆରେ, ପାଉଁଶ ରେ ଆହୁତି ଦେଲେ 
କଣ ଲାଭ ? 


॥ ୧୭୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଦ୍ବିଷତଃ ପରକାୟେ ମାଂ ମାନିନୋ ଭିନ୍ନଦର୍ଶିନଃ | 
ଭୂତେଷୁ ବଦ୍ଧବୈରସ୍ୟ ନ ମନଃ ଶାନ୍ତିମୂଚ୍ଛତି ॥ (୩. ୨ ୯.୨୩) 


ଯିଏ ଅନ୍ୟସହିତ ଶତ୍ରୁତା ରଖେ ତାକୁ କେବେହେଲେ ଶାନ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ । ସେହି 
ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ଭିତରେ ସେ ମୋର ହିଁ ଉପେକ୍ଷା କରୁଛି, ମୋର ଅପମାନ କରୁଛି | ଏଠାରେ 
କପିଳଦେବ ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କଥା କହିଛନ୍ତି - ମୁର୍ଭିପୂଜା ଆଦି ଯେଉଁ ସାଧନା, 
ସେମାନଙ୍କର ମହତ୍ବ କେବଳ ସେହି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ - 


“ ୟାବନ୍ନ୍‌ ବେଦ ସ୍ବହୃଦି ସର୍ବଭୂତେଷ୍ଵବସ୍ଥିତମ୍‌ ॥ (୩.୨ ୯. ୨୫) ” 
ସେହି ପରମାତମ୍ମାଙ୍କୁ ନିଜ ହୃଦୟରେ ଅନୁଭବ ନ କରିଛ । ସେହି ପରମାତ୍ମା 


ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଅଛନ୍ତି, ଏପରି ନ ଦେଖିଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁର୍ଭିପୂଜା ର ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଛି | ତା 
ପରେ ମୁଭିପୁଜା ନ କଲେ ମଧ୍ଯ ଚଳିବ। 


ଲୋକମାନ୍ୟ ତିଳକଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୋଟିଏ ଗପ ଅଛି | ସେ ଜଣେ ଭଲ ଓ ବଡ଼ 
ନେତା ଏବଂ ଉତ୍ତମ ଦେଶଭକ୍ତ ଥିଲେ। ସେ ଥରେ ଜଣେ ସାଂଗ ଘରକୁ ଗଲେ ଏବଂ 
କଥାବାର୍ଭା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ। ସାଙ୍ଗଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ ନିଜପୁଅକୁ କହିଲେ- “ ବାପାଙ୍କୁ ଆଜି 
ସମୟ ନାହିଁ, ତୁମେ ଟିକିଏ ଭଗବାନଙ୍କ ମୁର୍ଭିର ପୂଜା କରିଦିଅ ” | ପୁଅ କହିଲା - 
ତିଳକ ଜୀ ତ ପୁଜା କରୁନାହାଁନ୍ତି । “ ମୀ କହିଲେ -ଚୁପ୍‌ କର, ଚୁପକର | କାରଣ ପାଖ 
କୋଠରୀରେ ତିଳକ ବସିଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ସେ ଏକଥା ଶୁଣି ପାରିଲେ । ସେ ଭିତରକୁ ଆସି 
କହିଲେ, “ ଦେଖ ପୁଅ, ମା'ଙ୍କ କଥା ମାନିବା ଉଚିତ୍‌ | ସେ କହିଲେ ପୂଜା କର, ତ 
କର | ” ପୁଅ କହିଲା, “ ଆପଣ ତ ପୁଜା କରୁ ନାହୀନ୍ତ” | “ ତିଳକ କହିଲେ , ” ମୁଁ ମଧ 
ପୁଜା କରେ ।” ସେ କହିଲା “ଆପଣ କରନ୍ତି ? ତାଂହେଲେ ଆପଣଙ୍କ ଭଗବାନ 
କାହାନ୍ତି ? ” ତିଳକ ତାକୁ କହିଲେ, “ ମୋ ସାଂଗରେ ଚାଲ ” | ସେ ତାକୁ ଛାତ ଭପରକୁ 
ନେଇଗଲେ । ତଳେ ଅନେକ ଲୋକ ରାସ୍ତାରେ ଯା ଆସ କରୁଥିଲେ। ସେମାନଙ୍କ 
ଆଡ଼କୁ ଇଂଗିତ କରି କହିଲେ, “ ଏମାନେ ମୋର ଭଗବାନ | ଆଉ ଯେତେବେଳେ 
ତୁମେ ଏମାନଙ୍କର ପୂଜା କରିବା ଶିଖିନେବ, ସେତେବେଳେ ମୁଭିପୂଜା ନ କଲେ ବି 
ଚଳିବ। କିନ୍ତୁ ନା ଏମାନଙ୍କ ପୂଜା କରୁଛ ନା ମୂଭିପୂଜା, ଏଇଟା ତ ଠିକ୍‌ କଥା ନୁହେଁ। ” 


॥ ୧୭୬॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ଆମେମାନେ ଏତେ ବିଚିତ୍ର ଯେ ଯଦି ଆମକୁ କୁହାଯିବ ସାକାରର ପୂଜା କର 
ତେବେ ଆମେ କହୁ ଭଗବାନ କଣ ସାକାର ? ସେ ତ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ | ସେ କ'ଣ କୌଣସି 
ମୁର୍ଲିରେ ଥାଆନ୍ତି ? ମନ୍ଦିର ରେ ଥାଆନ୍ତି ? ସେ ତ ନିର୍ଗୁଣ, ଆଚ୍ଛା ତା ହେଲେ ନିର୍ଗୁଣରେ 
ମନ ଲଗାଆଅ। ଦେଖନ୍ତୁ, ନିର୍ଗୁଣରେ ମନ ଲାଗୁଛିକି ? ବରା - ପକୁଡ଼ି ହିଁ ମନେ ପଡ଼ିବ | 
ନିର୍ଗୁଣ ରେ କୋଉଠି ମନ ଲାଗିବ ? ତେଣୁ ଆଜି ସ୍ଥିତି ଏପରି ଯେ ନା ନିର୍ଗୁଣରେ ମନ 
ଲାଗୁଛି ନା ସଗୁଣରେ ବିଶ୍ଵାସ ଆସୁଛି । ତା ହେଲେ ନିର୍ଗୁଣ ବି ଗଲା ଆଉ ସଗୁଣ ବି 
ଗଲା । ଖାଲି ଦୁର୍ଗୁଣ ରହିଲା। ଅବଗୁଣ ବଢ଼ିଲା। ନିଜକୁ ଏପରି ମୁର୍ଖ ବନାଅନି | ଭ୍ରାନ୍ତିରେ 
ରଖନି। ଦେହାମ୍ଭାବ ବି ରଖିବ, ଆଉ ଭଗବାନଙ୍କ ପୂଜା ବି କରିବାନି, ଏଇଟା ଭୁଲ 
କଥା। ଭଗବାନଙ୍କ ପୂଜା କର ଆଉ ସେହି ମୁର୍ଭିର କୀର୍ଭୀ ମଧ୍ଯ ଜଗତରେ ଚାରିଆଡ଼େ 
ଦେଖ। ପ୍ରଥମେ ତାର ପୂଜା କରିବା ତ ଶିଖ । ତା ପରେ ଏପରି କରୁ-କରୁ ଯେତେବେଳେ 
ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଦେଖିବା ଜାଣିଯିବ, ସେତେବେଳେ ମୂରି ପୂଜା 
ଯଦି ନ ହୋଇ ପାରିଲା ତେବେ ଚଳିବ। 


ତା'ପରେ ଜଗତର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ର ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ର ତାରତମ୍ୟ ବିଷୟ ରେ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ପଥର ରୁ ବନସ୍ପତି, ବନସ୍ପତିରୁ ଯୁକ୍ତ- ପଶୁ, ପଶୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଠାରୁ ଦୁଇ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଶ୍ରେଷ୍ଠ - ଏହି ପରି କହି ଆଗକୁ କହିଲେ ଯେ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀ ମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ମଧ୍ଯ ଯିଏ ମୋର ସେବା କରିବାକୁ ଭଲ ପାଏ ସେ ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ତା'ଠାରୁ 
ବଳି କେହି ନାହାନ୍ତ । 


ତସ୍ପାନ୍ମୟ୍ଯର୍ପିତାଶେଷକ୍ରିୟାର୍ଥାତ୍ମା ନିରନ୍ତରଃ । 
ମୟ୍ୟର୍ପିତାମ୍ବନଃ ପୁଂସୋ ମୟି ସଂନ୍ୟସ୍ତକର୍ମଣଃ ॥ 
ନ ପଶ୍ୟାମି ପରଂ ଭୂତମକର୍ତୁଃ ସମଦର୍ଶନାତ୍‌ ॥ (୩. ୨ ୯,୩୩) 


ଏହି ପରି କପିଳ ଭଗବାନ୍‌ ଭକ୍ତିଯୋଗ ର ବଣ୍ଠନ କଲେ ଏବଂ କହିଲେ ଯେ 
ମନରେ ସାକ୍ଟ୍ରିକ ଭକ୍ତିକୁ ବଢ଼ାଅ । ତାଙ୍କ ଉପଦେଶ ର ସାର କେବଳ ଏତିକି ଯେ ଆମେ 
ମୁର୍ଭିପୂଜା କରିବା ଏବଂ ତାର କୀଭି ଗ୍ରିଆଡ଼େ ଦେଖିବା, ଏବଂ ଜାଣିବା ଯେ ଆମେ 
ବାହାରେ ଯାହାର ପୂଜା କରୁଛୁ ସେହି ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି। ଯେମିତି ଆମେ 
ଦର୍ପଣ ଦେଖିଲା ବେଳେ କାଚକୁ ଗହୁଁଛୁ, କିନ୍ତୁ କାଚ କୁ ନ ଦେଖି ନିଜକୁ ଦେଖୁଛୁ। 
ସେହିପରି ମୂର୍ଭିକୁ ମଧ୍ଯ ଦର୍ପଣ ପରି ଭାବିବେ। ସେଥିରୁ ନିଜ ସ୍ଵରୂପ କୁ ହୁ ପ୍ରକଟ 


॥ ୧୭୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ହେବାର ଦେଖିବେ। ଯେତେବେଳେ ଏପରି ହେବ ସେତେବେଳେ ହି ସେହି ପୂଜାର 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଛି, ସେହି ପୂଜା ସେତେବେଳେ ଯାଇଁ ସାର୍ଥକ ହେବ | 

ଏହାପରେ ଅଧାର୍ମିକ, ସାଧନ ବିହୀନ ଜୀବନର ପରିଣାମର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି | 
ଦେଖନ୍ତୁ, କୌଣସି କଥା କୁ କହିବାର ଦୁଇଟି ରୀତି ବା ପଦ୍ଧତି ଅଛି । ଗୋଟିଏ ବିଧେୟାମ୍ବକ 
ପଦ୍ଧତି - (୧୦୫୪ /#€0?୦୯) ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ନିଷେଧାତ୍କ -(1469411୪€ 6୮୦୦) | 
ସେ କହିଲେ ଯେ ଏହି ପରି ସାଧନା କଲେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ଏବଂ ଯଦି 
କରିବନି ତ ଦଣ୍ଡ ପାଇବ। ତେଣୁ ପର ଅଧ୍ୟାୟ ରେ ନର୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି | ତାକୁ 
ସେତେବେଳେ ଦେଖିବା । ତେଣୁ ଏବେ ତାକୁ ଛାଡ଼ିଦେବା। ପୁଣି କହିଲେ ଯେ 
ଯେଉଁମାନେ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ ଉପାସନା, ଭକ୍ତି ଏବଂ ଜ୍ଞାନର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଉ ନାହୀନ୍ତି, “ ତଂ ତଂ ଧୁନୋତି ଭଗବନ୍‌'' ସେମାନଙ୍କୁ ଯେମିତି ଭଗବାନ 
କନ୍ଦଉଛନ୍ତି । ଦେଖନ୍ତୁ ଯିଏ କୌଣସି ସଂକଳ୍ପ କରି ତାକୁ ପୁରା କରି ପାରେ ନାହିଁ, ତା'ର 
ବୁଝିବା ଦରକାର ଯେ ଭଗବାନ ତାକୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଟାଣିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି। ଏଠି ଭଗବାନ 
ସ୍ପଷ୍ଟ କହିଛନ୍ତି ଯେ ମୁଁ ଯାହାକୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଟାଣିବାକୁ ଚାହୁଁଛି, ତା'ର ହରଣ କରିନିଏ, 
ତାକୁ ଦୁଃଖୀ କରିଦିଏ। କିନ୍ତୁ ତଥାପି ଆମେ ଏକଥା କୁ ଶୀଘ୍ର ବୁଝିପାରୁନେ । ଏଠିକହିଲେ 
ଯିଏ କର୍ମ, ଭକ୍ତି, ଉପାସନା, ଜ୍ଞାନାର୍ଜନ ଆଦି କିଛି ବି କରେ ନାହି, ସେ ନର୍କକୁ ଯାଏ | 


ଅତ୍ରୈବ ନରକଃ ସ୍ବର୍ଗ ଇତି ମାତଃ ପ୍ରଚକ୍ଷତେ । 
ୟା ୟାତନା ବୈ ନାରକ୍ୟସ୍ତା ଇହାପ୍ୟୁପଲକ୍ଷିତାଃ ॥ (୩.୩୦ ୨ ୯) 


ତେଣୁ ଏଠି ଧ୍ୟାନଦିଅନ୍ତୁ ଯେ ନରକ ଲୋକ ବି ଅଛି। ତା ବଣ୍ଣ୍ଵନ ଆଗକୁ 
ଆସିବ । ସେହି ନରକ ମାନଙ୍କରେ ଯାହା ଦୁଃଖଅଛି ତା ତ ରହିବ, କିନ୍ତୁ ଏବେ ଏଠି 
କଣ କଣ ଅଛି ? ଲୋକଙ୍କ ମୁଁହ କୁ ଦେଖ, ଜଣା ପଡ଼ିଯିବ ଯେ କିଏ ସ୍ବର୍ଗରୁ ଆସିଛି ଓ 
କିଏ ନର୍କରୁ ଆସିଛି। 

ଜଣେ ପାଦ୍ରୀ ଥିଲେ। ସେ ନିଜ ଶିଷ୍ୟ ମାନଙ୍କୁ ପଢ଼ାଇଲେ ଏବଂ କହିଲେ ଯାଅ, 
ଏବେ ତୁମେ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରଗ୍‌ର କର। ଗୋଟିଏ କଥା ମନେ ରଖିବ ଯେ 
ସ୍ଵର୍ଗର ବଣ୍ଚ୍ଣନା କରିବା ସମୟରେ, ମୁହଁ ରେ ଖୁସୀ ଥିବ ଏବଂ ଆଖିରେ ଚମକ ଥିବା। 
ଏପରି ଭାବ ଭଂଗିମା ସହିତ ହାତ ଉଚ୍ଚାକରି ହସି ହସି ବଣ୍ଣ୍ରନା କରିବ । ଜଣେ ପରାରିଲା, 
“ଆଉ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ନର୍କର ବଣ୍ଠନା କରିବୁ ତେବେ କଣ କରିବୁ ? ” କହିଲେ 


॥୧୭୮॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ତୁମେ କିଛି କରିବନି, ତୁମେ ଯେମିତି ଅଛ ସେମିତି ଠିଆହୁଅ, ଲୋକ ମାନେ ମନକୁ 
ମନ ବୁଝିଯିବେ। ବିଶେଷ କିଛି କରିବା ଦରଳାର ନାହିଁ। ଆରେ ! ଏଠି ସମସ୍ତେ ନର୍କ 
ଯାତନା ଭୋଗ କରୁନଛନ୍ତ, ରାତି -ଦିନ ନିଜ କୁଟୁମ୍ବ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ କେତେ- 
କେତେ ପାପ କର୍ମ କରୁଛନ୍ତି, କେତେ-କେତେ ଦୁଃଖ ପାଉଛନ୍ତି, ଏବେ ଆଉ କୋଉ 
ନକ ଦରକାର ¢ ରାତି-ଦିନ ଅଶାନ୍ତି ଲାଗି ରହିଛି, ନିଦ ଆସୁନି, ନିଦ ବଟିକା ଖାଇକରି 
ମଧ୍ଯ ନିଦ ଆସୁନି। 


ଅଧସ୍ତାନ୍ଵରଲୋକସ୍ୟ ୟାବତୀର୍ୟାତନାଦୟଃ | 
କ୍ରମଶଃ ସମନୁକ୍ରମ୍ୟ ପୁନରତ୍ରାବ୍ରଜେଚ୍ଛୁଟିଃ || ( ୩.୩୦ .୩୪ ) 


କିନ୍ତୁ ଆମ ଶାସ୍ତ୍ର ଗୁଡ଼ିକରେ ଗୋଟିଏ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭଲ କଥା କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଆମ 
ମାନଙ୍କ ନରକ ଶାଶ୍ବତ ନୁହଁ। ବଡ଼ ଦୟା ! କୌଣସି ନର୍କ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ରହିବନି | 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯେମିତି ବାସନ ବହୁତ ମଇଳା ହୋଇଗଲେ ବା ଲୁଗାପଟା ଅତି 
ମଇଳା ହୋଇଗଲେ ଯେମିତି ତାକୁ ଫୁଟୁଥିବା ପାଣିରେ ପକେଇ ଦିଅନ୍ତି, ରଗଡ଼ି - 
ରଗଡ଼ି ସଫା କରଚ୍ତି, ସଫା କରି ସାରି ବାହାର କରି ଆଣନ୍ତି, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ନର୍କରେ 
ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସଫା କରିବା ପାଇଁ ପକେଇ ଦିଆ ଯାଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ନର୍କର ସଫେଇ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟଙ୍କର । ନର୍କର ବର୍ଣ୍ଣନ ପଢ଼ିଲେ ତ ସେଇଆ ଲାଗୁଛି। 


ଆଗକୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଏହି ଜୀବ ଯଦି ଦୈବାତ୍‌ ନରକ କୁ ଯାଏ, ତେବେ 
ପୁଣି ସେଠାରୁ ବାହାରି ଆସେ ଏବଂ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ସେହି ଜୀବ ପୁରୁଷ ଶରୀର ରେ 
ବୀର୍ଯ୍ୟ ରୂପରେ ଆସେ। ତା'ପରେ ସେହି ବୀର୍ଯ୍ୟର ସ୍ଥ୍ରାପନା ସ୍ତ୍ରୀର ଶରୀର ରେ ହୁଏ। 
ତା'ପରେ ଗର୍ଭାଧାନ ହୁଏ | ଏଠାରେ ଗର୍ଭର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବର୍ଷ୍ଚନ କରାଯାଇଛି। ପ୍ରଥମ ଦିନ 
କଣ ହୁଏ, ତୃତୀୟ ଦିନ କଣ ହୁଏ, ତା'ପରେ ଏକ ଏକ ମାସ ରେ କଣ ହୁଏ, ପିଣ୍ଡ 
କେତେ ତିଆରି ହୁଏ, ଇଦ୍ଦ୍ରିୟମାନେ କେବେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି ଆଦି ଆଦି। ଏଠାରେ 
ଗର୍ଭାବସ୍ଥାର ବର୍ଣ୍ଣନ କୁ ଦେଖି ଚିକିସ୍ସାଶାସ୍ତ୍ରୀ ମଧ୍ଯ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ ରହିଯାଆନ୍ତି। ଏତେ 
ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି। ପୁଣି କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଜୀବ ଗର୍ଭାବସ୍ଥାରେ ରଷି ପରି 
ହୋଇଥାଏ। କେଉଁ କେଉଁ ଜନ୍ମରେ ସେ କଣ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗକରିଛି ତାର ସବୁ ଜ୍ଞାନ 


ଥାଏ। 


॥ ୧୭୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ଏବଂ - 


ସୋଃହଂ ବସନ୍ନପି ବିଭୋ ବହୁଦୁଃଖବାସଂ 

ଗର୍ଭାନ୍ନ ନିର୍ଜିଗମିଷେ ବହିରନ୍ଧକୂପେ। 
ୟତ୍ରୋପୟାତମୁପସର୍ପତି ଦେବମାୟା 

ମିଥ୍ୟାମତିର୍ୟଦନୁ ସଂସୂତି ଚକ୍ରମେତତ୍‌ ॥ (୩.୩୧.୨୦) 


ତସ୍ମାଦହଂ ବିଗତବିକ୍ଲବ ଉଦ୍ଧରିଷ୍ଯ 

ଆତ୍ମାନମାଶୁତମସଃ ସୁହୂଦାଃ୪ମ୍ବନୈବ | 

ଭୂୟୋ ୟଥା ବ୍ୟସନମେତଦନେକରନ୍ଧ୍ରଂ 

ମା ମେ ଭିବିଷ୍ୟଦୁପସାଦିତବିଷ୍ପୁପାଦଃ || (୩.୩୧.୨୧) 


ସେତେବେଳେ ଏହି ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହେ ଯେ ମୁଁ ଅନେକାନେକ ଗର୍ଭ ରୁ 
ବାହାରିଛି ଏବଂ ସେହି ସମସ୍ତ ଗର୍ଭରେ ମୁଁ ଅନେକ ଯାତନା ଭୋଗ କରିଛି, କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନ ଏବେ ଆପଣମୋତେ ଏହି ଅନ୍ଧକୂପରୁ ବାହାର କରି ଦିଅନ୍ତୁ । ଏଠାରୁ ବାହାରି 
ମୁଁ କେବଳ ଆପଣଙ୍କର ଭଜନ କରିବି । ପୁଣି ଏହି ମାୟାର ଚକ୍ରରେ ଫଶିବିନି । ମୋତେ 
ଶୀଘ୍ର ଏଠାରୁ ମୁକ୍ତ କରନ୍ତୁ। ଏହିପରି ସେ ରଷି ମାନଙ୍କ ପରି କଥା କୁହେ ଏବଂ 
“କୃତମତିଗର୍ଭେ ଦଶମାସ୍ୟଃ ସ୍ତୁବନ୍ଧଷି । (୩.୩୧.୨୨)” | ତାକୁ ଏଠି ରଖି 
କୁହାଯାଇଛି । ତାର ସେ ସମୟରେ ସବୁ ମନେ ପଡ଼େ । ଦେଖନ୍ତୁ ଯଦି ଜନ୍ମ ସମୟରେ 
ପିଲା କାନ୍ଦେ ନାହିଁ ତ ନର୍ସ ତାକୁ ଗୋଟେ ଚଟକଣୀ ବସାଏ । ତା'ପରେ ସେ ଜୋର- 
ଜୋର ରେ କାନ୍ଦେ। ଆଉ ଗୋଟେ ଚଟକଣୀ ରୁ ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ ହେଲାତ ସାରା 
ଜୀବନ ସେ ଚଟକଣୀ ଖାଉଥାଏ। ତା ପରେ ପୋକ କାମୁଦଡୁ କି ପିମ୍ପୁଡ଼ି ତାକୁ କିଛି ଜଣା 
ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଖାଲି କାନ୍ଦୁଥାଏ । ଆଉ ତା ମା ମଧ୍ଯ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ ଯେ ପିଲାଟି କାହିଁକି 
କାନ୍ଦୁଛି। ସେ ଚିଲ୍ଲଉଥାଏ, ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରୁଥାଏ। ଏଠାରେ ସେହି ସବୁ ଦୁୁଖର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି | 


॥ ୧୮୦ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ନ ତଥାସ୍ୟ ଭବେନ୍ନୋହୋ ବନ୍ଧଶ୍ଚାନ୍ଯପ୍ରସଙ୍ଗତଃ | 
ୟୋଷିସ୍ବଙ୍ଗାଦ୍ୟଥା ପଂସୋୟଥା ତସ୍ଵଙ୍ଗିସଙ୍ଗତଃ ॥ (୩.୩୧ .୩୫ ) 


ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଜୀବ ଏଠି ଅନେକ ପ୍ରକାର ର ଆସକ୍ତି ରେ ବୁଡ଼ି ଯାଏ। 
କିନ୍ତୁ ସବୁ ଆସକ୍ତି ମଧ୍ଯ ରେ ପୁରୁଷର ସ୍ତ୍ରୀରେ ଆସକ୍ତି ଏବଂ ସ୍ତ୍ରୀର ପୁରୁଷରେ ଆସକ୍ତି 
ସର୍ବାଧିକ କଷ୍ଟପ୍ରଦ। ଅନ୍ୟ ଆସକ୍ତି ଏତେ କଷ୍ଟ ଦିଅନ୍ତି ନାହି। ଆମେ ସମସ୍ତେ ଦେଖିଛେ 
ଏବଂ ଜାଣିଛେ ଯେ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଝିଅ କୁ କୌଣସି ପୁଅ ସହିତ ପ୍ରେମ ବା 
ଆସକ୍ତି ହୋଇଯାଏ ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଜନ୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ -ବାପା ମାଙ୍କ ସହିତ 
ଜନ୍ମରୁ ଯେଉଁ ଏକ ସମ୍ବନ୍ଧ ତିଆରି ହୋଇଯାଏ- ପ୍ରେମ ହୋଇଗଲେ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ତ୍ୟାଗ 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । ଠିକ୍‌ ନା ନାହିଁ ? କୁହାଯାଇଛିଯେ - ସ୍ତ୍ରୀ ର ସଙ୍ଗ 
ଏବଂ ସ୍ତ୍ରୀ ସହିତ ରହୁଥିବା ଲୋକ ମାନଙ୍କ ସଂଗ ଠାରୁ ବଳି ଦୁଃଖଦାୟକ ସଂଗ ଏହି 
ସଂସାର ରେ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ। ତେଣୁ ତାଙ୍କ ହାତ ର ଖେଳନା କେବେ ବି ହଅନାହିଁ 


ସ୍ତ୍ରୀତ୍ଵଂ ସ୍ତ୍ରୀସଂଗତଃ ପ୍ରାପ୍ତୋ ବିତ୍ତାପତ୍ୟଗୃହପଦମ୍‌ ॥ (୩,.୩୧୪ ୧) 


କପିଳଦେବ ଏଠି ସ୍ବଷ୍ଟ ଶବ୍ଦରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁ ପୁରୁଷ ସ୍ତ୍ରୀ ରେ ଅତି 
ଆସକ୍ତ, ଖାଲି ମୋ ସ୍ତ୍ରୀ -ମୋ ସ୍ତୀ ହେଉଛି ସେ ପୁରୁଷ ପୁବରୁ ସ୍ତ୍ରୀ ଥିଲା | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଜି 
ଯିଏ ପୁରୁଷ ସେ ପୂର୍ବ ଜନ୍ମ ରେ ସ୍ତ୍ରୀ ହିଁ ଥିଲା ଏବଂ ସେତେବେଳେ ପୁରୁଷ ଦେହ ପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସ୍ତ୍ରୀ ଦେହ ଛାଡ଼ି ପୁରୁଷ ବନିଗଲା। ଯାହାକୁ ଆଜି ସ୍ତ୍ରୀ ଶରୀର ରେ 
ଦେଖୁଛ ସେ ପ୍ରଥମେ ପୁରୁଷ ଥିଲା। ସ୍ଫ୍ମୀ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସ୍ତ୍ରୀ ଦେହ ଛାଡ଼ି ପୁରୁଷ 
ବନିଗଲା। ସେମାନେ ସ୍ତ୍ରୀ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସେହି ପୁରୁଷ ଏବେ ସ୍କ୍ରୀ ହୋଇ ଜନ୍ମ 
ନେଇଛନ୍ତି । କିଏ ସ୍ତ୍ରୀ କିଏ ପୁରୁଷ ? ଏଠି କିଛି ଠିକଣା ଅଛି କାହାରି ? ବେଦାନ୍ତ ଦୃଷ୍ଟି 
ଦେଖିଲେ ହସ ମାଡୁଛି । ଏଠି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଲେଖା ହୋଇଛି ଯେ ଯିଏ ସ୍ତ୍ରୀ ଦେହ ପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତ ହୁଏ ସେ ସ୍ତ୍ରୀ ହୋଇଯାଏ ସ୍ତ୍ରୀ ର ପୁରୁଷ ଦେହ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଥିଲେ ସେ ପୁରୁଷ 
ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଚକ୍ର ଚାଲୁଥାଏ । 


ତସ୍ମାନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟଃ ସନ୍ତ୍ରାସୋ ନ କାର୍ପଣ୍ୟଂ ନ ସମ୍ଭ୍ରମଃ । 
ବୁଦ୍ଧ୍ଵା ଜୀବଗତିଂ ଧୀରୋ ମୁକ୍ତସଂଗଶ୍ଚରେଦିହ ॥ (୩.୩୧.୪୭) 


॥ ୧୮୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଗ୍ଦହସ୍ଥାଶ୍ରମ ମଧ୍ଯ ଗ୍ୂହ ରେ ଆସକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ହୋଇନାହିଁ । ଯେଉଁମାନେ 
ଗ୍ମହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ଜୀବନ ଏପରି ଭାବରେ ତିଆରି କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ ଯେପରି ନିଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ପୁଜା କରୁଛନ୍ତି। 
ଯଦି ଆମେ ନିଜ ଘର ର କାମ କୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ପୂଜା କରୁଛୁ ଭାବି କରିପାରିବା, 
ତା'ହେଲେ ଆଉ କଣ କହିବା। ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଗୂହସ୍ଥାଶ୍ରମ ରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ, 
ତାକୁ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବ। ସେହି ଜ୍ଞାନ ଯାହା ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ମାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 
କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ କଥା ଯେ, ଲୋକମାନେ ପର୍‌ରୁ ଥାଆନ୍ତି, “ ଘରେ ରହି କଣ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇପାରିବ, କିନ୍ତୁ ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଯିଏ ଚାହୁଁଛି ଯେ ତାକୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ଘରେ ରହି କରି ହି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ । କାରଣ ସେ ଘର ଛାଡ଼ିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୁହେଁ । ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଘର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ, ଘର ଛାଡ଼ିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୁହେଁ, ଡରୁଛି, ସେହି ବାରମ୍ବାର 
ପରାରୁଥାଏ ଯେ ଘରେ ରହି କରି ଏହି ଜ୍ଞାନ ର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇ ପାରିବ କି ? ନା, ହୋଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯିଏ ଘର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ନୁହେଁ, ଯାହାକୁ ଘର ଚାଲିଯିବାର ବା ଘର 
ଛାଡ଼ି ରଲିଯିବାର ଭୟ ନଥାଏ, ସେ ତ ଯେତେବେଳେ ଘର ଛାଡ଼ି ପାରିବ ଓ ଘର 
ଛାଡ଼ି ରଲିଯିବ। ଆରେ ବିଦୁର ଯେଉଁ ଘର ତ୍ୟାଗ କରିଥିଲେ ସେ କଣ କୌଣସି 
ସାଧାରଣ ଘର ଥିଲା । ସେହି ଘରେ ତ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ଆସି ଭୋଜନ କରି ଯାଇଥିଲେ। 
ବିଦୁର ତ ଏପରି ଘରକୁ ଛାଡ଼ି ଚାଲି ଯାଇ ପାରିଲେ । ଛାଡ଼ିବା ଦରକାର ହେଲେ ଛାଡ଼ି 
ଦେବା ଉଚିତ୍‌ | ଠିକ୍‌ ତୃଣ ପରି, ଯେମିତି କୌଣସି ଘାସକୁ ଉଠେଇ ପୁଣି ତାକୁ ପୋତି 
ଦିଆଯାଏ । ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି ଘରେ ରହିଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ। 


ଏହିପରି ଏହି ସବୁ ଜ୍ଞାନ ଦେଇ ସାରିବା ପରେ ଭଗବାନ କପିଳ ଦେବ ନିଜ 
ମାତାଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - 


ନୈତତ୍‌ଖଲାୟୋଦିଶେନ୍କାବିନୀତାୟ କହିବିତ୍‌ | 
ନ ସ୍ତବ୍ଧାୟ ନ ଭିନ୍ନାୟ ନୈବ ଧର୍ମଧ୍ଵଜାୟ ଚ ॥ (୩.,୩୨ ,୩୯) 


ଯିଏ ଦୁଷ୍ଟ, ନମ୍ର ନୁହେଁ, ଯାହା ମନରେ ଭକ୍ତି ନାହିଁ ତାକୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଦେବ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନଧିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତି କୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଦେବ ନାହଁ । 


॥ ୧୮୨ ॥ 


ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ 


ନା ଭକ୍ତାୟ ଚ ମେ ଜାତୁ ନ ମଦ୍ଭକ୍ତଦ୍ବିଷାମପି | (୩.୩୨.୪ ୦ ) 


ଯିଏ ମୋ ପ୍ରତି ବା ମୋ ଭକ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଦ୍ଵେଷ କରୁଥିବ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ଦେବ ନାହିଁ। ସେ ଖାଉ-ପିଉ, ଭୋଗ କରୁ ଥାଉ। ତା ପାଖରେ ଗୋଟିଏ ପ୍ରାସାଦ 
ଥିଲେ, “ ତୁମର ଦଶଟି ପ୍ରାସାଦ ହେଉ୍‌” ଏପରି ଆର୍ଶୀବାଦ ଦିଆଅ। ତାଙ୍କୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ଦେବାର ଆବଶ୍ତା ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ “ ଶ୍ରଦ୍ଧଧାନାୟ ଭକ୍ତାୟ”” ଯିଏ ମୋ ଭକ୍ତ, ଯାହାର 
ଚିତ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଯୁକ୍ତ , ଯିଏ ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ମାନଙ୍କ ସହିତ ମିତ୍ରତା ଭାବ ରଖେ, ସେବାରତ, 
ଶାନ୍ତ, ତାକୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଦେବ। ତା ପରେ କହିଲେ ମାତା, ଆପଣଙ୍କୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଦେଲି 
ଆପଣ ଶୁଣିଲେ, ଏବେ ଆପଣ ଏହାର ଚିନ୍ତନ -ମନନ କରନ୍ୁ | ଏହା ଦ୍ବାରା ଆପଣଙ୍କ 
ମନର ସମସ୍ତ ଶଂକା ଦୂର ହେବ, ଆପଣଙ୍କୁ ମୁକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ | ତା'ପରେ କହିଲେ - 
ନମସ୍କାର, ମୁଁ ଚାଲିଲି | ଦେଖନ୍ତୁ, କପିଳ ଦେବ ହେଲେ ଜ୍ଞାନାବତାର | ଆଉ ସେ ମା 
ଙ୍କୁ ଦେଖ ସେ ବି କେମିତି, ତାଙ୍କର ମୋହ ଦୂର ହୋଇ ଯାଇଥିଲା, ତେଣୁ 
“ ବିସ୍ରସ୍ତମମୋହପଟଲା ତମଭିପ୍ରଣମ୍ୟ୮'” ସେ, ଭଗବାନ କପିଳଦେବ, ନିଜର ପୁତ୍ରଙ୍କୁ 
ପ୍ରଣାମ କଲେ ଏବଂ କହିଲେ, “ଆପଣ ମୋତେ ଏହି ସଂସାରର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
କଲେ। ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ କିପରି ଧନ୍ୟବାଦ ଦେବି ?” ସେ ପୁଣି ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କଲେ। 
ତାଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରି କପିଳଦେବ ଚାଲିଗଲେ, କୁହାଯାଏ ଯେ ସେ ପଶ୍ଚମବଂଗର ଗଂଗା 
ସାଗର କୁ ରାଲି ଯାଇଥିଲେ। 


ଏଠାରେ ତାଙ୍କ ମାତା ଦେବହୂତି ସେହି ଆଶ୍ରମରେ ରହି ଏପରି ଧ୍ଯାନମଗ୍ନ ହେଲେ 
ଯେ ଅନେକଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ଦେହର ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ରହିଲା ନାହିଁ। ଦେବୀ - 
ଦେବତା ମାନେ ଆସି ତାଙ୍କ ଦେହର ଜ୍ଞାନ କରୁଥିଲେ। ଏହିପରି ଶେଷରେ ସେ ନିଜ 
ଦେହକୁ ବିଲୀନ କରିଦେଲେ । 


ୟ ଇଦମନୁଶୂଣୋତି ୟୋଏଭିଧତ୍ତେ 
କପିଲମୁନେର୍ମତମାତ୍ମୟୋଗ ଗୁହ୍ୟମ୍‌ । 

ଭଗବତି କୂୃତଧୀଃ ସୁପର୍ଣ୍ଣକେତା 
ବୁପଲଭତେ ଭଗବତ୍‌ପଦାରବିନ୍ଦମ୍‌ ॥ (୩.୩୩.୩୭ ) 


॥ ୧୮୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କପିଳ ମୁନିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦିଆଯାଇଥିବା ଏହି ଜ୍ଞାନ ର ଯିଏ ବର୍ଣ୍ଣନା କରେ, ଶ୍ରବଣ 
କରେ, ଚିନ୍ତନ କରେ, ତାକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଶ୍ରୀଚରଣ ରେ ଦୃଢ଼ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଏପରି 
ଫଳଶ୍ରୁତି ଅଛି। ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ସହିତ ଏହି ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହେଲା । ଏଠାରେ 
ସର୍ଗର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଗଲା, ପର ସ୍କନ୍ଧରେ ବି ବିସର୍ଗର ବର୍ଣ୍ଚନା ହୋଇଛି । 


॥ ୧୮୪॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ଏହି ମହାପ୍ରରାଣ ରେ ସର୍ଗ, ବିସର୍ଗ, ସ୍ଥାନ, ପୋଷଣ, ଉତି, ମନ୍ବନ୍ତର, ଭଶାନୁକଥା, 
ନିରୋଧ, ମୁଲ୍ତି ଏବଂ ଆଶ୍ରୟ ଏହି ଦଶଟି ବିଷୟର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି | ପ୍ରଥମ ହେଲା 
ଅଧିକାରୀ ସ୍କନ୍ଧ, ଦ୍ବିତୀୟ ସାଧନ ସ୍କନ୍ଧ,ତୃତୀୟ ର ନାମ ସର୍ଗ | ସେଠାରେ ସର୍ଗ ଦ୍ଵାରା 
ଭଗବାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି । ଏବେ ବିସର୍ଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁରୁଷ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ସୃଷ୍ଟି ର 
ବଣ୍ଠନ କରାଯାଇଛି । 


ଏହି ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧରେ ଧର୍ମ-ଅର୍ଥ-କାମ- ମୋକ୍ଷ ରାରିଟି ଯାକ ପୁରୁଷାର୍ଥ ର ସମ୍ୟକ୍‌ 
ବଣ୍ଟନ କରାଯାଇଛି । ଅର୍ଥ ଏବଂ କାମର ପ୍ରୟୋଜନ କଣ ? ଆମେ ଦେଖି ସାରିଛୁ। 
ଏଠାରେ ଆରମ୍ଭର କିଛି ଅଧ୍ୟାୟ ଗୁଡ଼ିକରେ ଧର୍ମର ବର୍ଣ୍ରନ କରାଯାଇଛି, କିଛି ଅଧ୍ୟାୟ 
ରେ ଅର୍ଥର । ତା'ପରେ କାମର ଶେଷରେ ମୋକ୍ଷର । ସବୁଠି ଗୋଟିଏ କଥା କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ ଯେଉଁ ଧର୍ମର ପାଳନ ଭଶ୍ଵର ଙ୍କ ପୁଜା ପାଇଁ କରାଯାଏ, ତାହାହିଁ ମୋକ୍ଷଦାୟକ 
ଅଟେ। କାରଣ ତାହା ଆମ ଅନ୍ତକରଣ କୁ ଶୁଦ୍ଧ କରେ। ଯଦି ଧର୍ମପାଳନ ଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵର 
ଙ୍କ ପୂଜା କରାଯାଇନାହି, ତା ହେଲେ ସେ କେତେବଡ଼ ଯାଗ-ଯଜ୍ଞ ଆଦି ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ସଫଳ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ, ସାର୍ଥକ ହେବନାହି | ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ସେହି ଯଜ୍ଞ ଗୁଡ଼ିକୁ - 
ଯେଉଁଥିରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆରାଧନାର ଭାବ ନିହିତ ନୁହେଁ - କରିବାବାଲା ର ମଧ୍ଯ 
ବିନାଶ ହୋଇଥାଏ । ଏହିପରି ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି । 


ସେହିପରି ଏଠାରେ ଅର୍ଥ ପୁରୁଷାର୍ଥର ମଧ୍ଯ ବଣ୍ଣ୍ରନା କରାଯାଇଛି । ପ୍ରଥମେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ର ମନରେ ଧର୍ମ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଅର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ଅର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତି ପରେ 
ଭଗବାନ ଙ୍କ ପାଖରେ ମନ ଲଗେଇବା ଉଚିତ୍‌ । ଜୀବନରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ର 
ଅଭାବ ଦେଖାଗଲେ, ଆମେ ଆରମ୍ଭରେ ଅର୍ଥ ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ପାରିବା, 
ସେଥିରେ ଦୋଷ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ପଇସା ବା ସେହି ବସ୍ତୁ ମିଳିଗଲା ପରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଭୂଲିଗଲେ ତାହା ବହୁତ ବଡ଼ ଦୋଷ ହୋଇଯିବ । ଅର୍ଥପ୍ରାତ୍ତି ହେବା ପରେ ତା'ର 
ସମାପ୍ତି ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତି ରେ ହେବା ଉଚିତ୍‌ | ସେହି ପରି କାମ ପୁରୁଷାର୍ଥକୁ ମଧ୍ଯ ବୁଝିବା 
ଦରକାର, ଏବଂ ମୋକ୍ଷ ର ପୁର୍ଣ୍ଣତା ମଧ୍ଯ ଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତିରେ ହିଁ ମିଳିଥାଏ। ଏହିପରି 
ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ/କାମ ଏବଂ ମୋକ୍ଷ ର ଏଠାରେ ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି | 
|॥ ୧୮୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଧର୍ମର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ସମୟରେ ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞର କଥା କୁହାଯାଇଛୀ । ଅର୍ଥର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ସମୟରେ ଭକ୍ତ ଧ୍ଧୁବର କଥା, କାମ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଏବଂ ଭକ୍ତିର ବର୍ଣ୍ବନା 
ସଂଦର୍ଭରେ ରାଜା ପ୍ୁଥୁଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଏବଂ ମୋକ୍ଷ ପୁରୁଷାର୍ଥ ସଂଦର୍ଭରେ 
ନାରଦଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାଚୀନବର୍ହଁ କୁ କୁହାଯାଇଥିବା ପୁରଞ୍ଜନ ଉପାଖ୍ୟାନର ବର୍ଣ୍ରନା 
କରାଯାଇଛି। 


ଏବେ ଆମେ ଆରମ୍ଭ କରିବା ଧର୍ମ ପୁରୁଷାର୍ଥର କଥାରୁ। ରାଜା ମନୁ ଙ୍କର 
ଦୁଇଟି ପୁତ୍ର ଏବଂ ତିନୋଟି କନ୍ୟା ଥିଲେ। କନ୍ୟା ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଦେବହୂତି ଙ୍କ ବିବାହ 
କର୍ଦମ ରଷିଙ୍କ ସହିତ ହୋଇଥିଲା। ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର ହେଲେ କପିଳ ମୁନି , ଯିଏ ଥିଲେ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର। ଆମେ ସେହି ବିଷୟକୁ ଦେଖି ସାରିଛେ। ଦ୍ଵିତୀୟ 
କନ୍ୟା ଥିଲା ପ୍ରସୂତି, ଯାହାଙ୍କ ବିବାହ ପ୍ରଜାପତି ରୁଚିଙ୍କ ସହ ହୋଇଥିଲା । ତୃତୀୟ 
କନ୍ଯା ଥିଲା ଆକୂତି, ଯାହାଙ୍କ ବିବାହ ଦକ୍ଷ ପ୍ରଜାପରି ଙ୍କସହ ହୋଇଥିଲା । ତାଙ୍କର 
ଷୋହଳ କନ୍ୟା ହେଲେ। ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଜଣକ ବିବାହ ଧର୍ମ ସହିତ ହେଲା, 
ଏବଂ ସତୀଙ୍କ ବିବାହ ଶିବଙ୍କ ସହିତ ହୋଇଥିଲା । ଶିବ-ସତୀ ଙ୍କ ବିଷୟରେ ତୁଳସୀ 
ରାମାୟଣ ରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା ମିଳେ । 


ଏଠି ମଧ୍ଯ ଆରମ୍ଭରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ବଣ୍ଢ୍ିନା କରାଯାଇଛି । ପୁଣି କହିଲେ ଯେ 
ଦକ୍ଷ ଏବଂ ତାଙ୍କ ଜ୍ବାଇଁ ଶିବଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଝଗଡ଼ା ହୋଇଗଲା । ଯଦିଓ ଶିବଙ୍କର କିଛି 
ଦୋଷ ନ ଥିଲା ତଥାପି ଦକ୍ଷ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଦ୍ଵେଖଭାବ ରଖିଲେ। ବିଦୁରଙ୍କ ମନରେ 
ଜିଜ୍ଞାସା ହେଲା ଯେ ଶ୍ଵଶୁର ଏବଂ ଜ୍ବାଇଁ ମଧ୍ୟରେ ଦ୍ଵେଷ କେମିତି ହୋଇଗଲା ? ସେ 
କହିଲେ - ଆପଣ ମୋତେ ସେହି ବିଷୟ କୁହନ୍ତୁ। ଏବେ ଏହି ବିଷୟ ମାଧ୍ଯମରେ 
ସ୍ବଵାୟଂଭବ ମନୁଙ୍କ ବଂଶ ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି । ଏହା ମାଧ୍ଯମରେ ଧର୍ମର ବର୍ଣ୍ବନା 
ମଧ୍ଯ କରାଯାଇଛି, ଏବଂ ଏହା ଦ୍ଵାରା ସାଧନ ମାର୍ଗର ଉପଦେଶ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ମିଳୁଛି। 
ଦେଖନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ମଧ୍ଯମରେ ସବୁ ବିଷୟ ବୋଧ ହୋଇ ପାରୁଛି। 


॥ ୧୮୬ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 
ଦକ୍ଷ ପ୍ରଜାପତି ଏବଂ ଶିବଙ୍କ ବୈମନସ୍ୟ 


ଦକ୍ଷ ନିଜର କନ୍ୟା ସତୀଙ୍କ ବିବାହ ଶିବଙ୍କ ସହିତ କରିଥିଲେ | ଦକ୍ଷଙ୍କୁ ପ୍ରଥମରୁ 
ହଁ ଶିବ ବିଶେଷ ଭଲ ଲାଗୁ ନ ଥିଲେ କାରଣ ସେ ଶ୍ମଶାନରେ ରହନ୍ତି ଏବଂ ବିଭୂତି 
ଲଗାନ୍ତି। ତାଙ୍କର ଘର ଖଣ୍ଡିଏ ନାହି। ଯେତେବେଳେ ଦେଖ ବଟବୃକ୍ଷ ତଳେ ବସିଥିବେ । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ପ୍ରକୃତରେ ଯାହାର ଗ୍ଧହସ୍ଫାଶ୍ରମ ପ୍ରତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆସକ୍ତି ଥିବ ତାଙ୍କୁ ସାଧୁ ମହାତ୍ମା 
ଭଲ ଲାଗନ୍ତିନି ଏବଂ ସୁଟ -ବୁଟ ପିନ୍ଧୁଥିବା ଲୋକମାନେ ମହାତ୍ମା ମାନଙ୍କୁ ଭଲ 
ପାଆନ୍ତିନି। ଯେପରି ଚର୍ଚ୍ଚିଲ କେବେହେଲେ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସହିତ ଦେଖା ହି କଲେନି । 
କହିଲେ ଇଏ ଗୋଟେ କଣ ? ଗଦର ଘୋଡ଼ି ହେଉଛନ୍ତି, ଧୋତି ପିନ୍ଧୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ତାଙ୍କ 
ସହ ଦେଖା କରିବିନି । 


ଦେଖନ୍ତୁ ଦକ୍ଷପ୍ରଜାପତି ପ୍ରବୃତ୍ତି ମାର୍ଗରେ ଗଲିବାବାଲା ଆଉ ଶିବ ନିବୂଭି ମାର୍ଗରେ ¦ 
ସେ ସର୍ବଦା ଧ୍ୟାନମଗ୍ନ ହୋଇ ବସିଥାନ୍ତି। ପ୍ରକୃତରେ ରାମାୟଣ ର କେବଳ ସେହିଁ 
ବକ୍ତା। ଭାଗବତର ବକ୍ତା ମଧ୍ଯ ସିଏ । କୃଷ୍ଣକଥା ରେ ତାଙ୍କ ମନ ଲାଗେ । ସେ ସେଥିରେ 
ରମଣ କରନ୍ତି। କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ ସେତ ଗୋପୀଙ୍କ ରୂପ ଧାରଣ କରି ବ୍ରଚ୍ଚକୁ 
ଆସନ୍ତି । କାରଣ ଗୋପୀ ମାନଙ୍କ ସହିତ ହୋଇଥିବା ରାସ ରେ ଭାଗ ନେବାକୁ ହେଲେ 
ଗୋପୀ ବନିକରି ଯିବାକୁ ହୁଏ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରେମୀ। ଦେଖନ୍ତୁ ପ୍ରବୂଭି ମାର୍ଗ 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ ର ଚର୍ଚ୍ଚା କରିବା ମନ୍ଦିର କୁ ଯିବା ଆଦି ବହୁତ ଭଲ ଲାଗେ କି ? 
ସେମାନେ କହନ୍ତି କର୍ମକରିବା ଉଚିତ୍‌ । ସେମାନେ ଖାଲି କର୍ମ କଥା କୁହନ୍ତି । ' ଦକ୍ଷ 
ମାନେ କୁଶଳ, ପ୍ରବୃଭି ମାର୍ଗ ମାନେ ନିଜର ବୁଦ୍ଧିକୁ ବହୁତ ଚଲାନ୍ତି । “ ଦକ୍ଷ” କନ୍ୟାହେଲେ 
ସତୀ, ଶିବ ତ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ବରୂପ। ଏବେ ସତୀଙ୍କର ଅତି ବିଚିତ୍ର ସ୍ଥିତି ହୋଇଗଲା। ସେ 
ତର୍କବାଦୀ ଦକ୍ଷର କନ୍ୟା ଆଉ ପନ୍ଜୀ ହେଲେ ବିଶ୍ଵାସରୂପୀ ଶିବଙ୍କର । ତେଣୁ କେତେବେଳେ 
ତାଙ୍କ ମନରେ ପିତାଙ୍କ ସଂସ୍କାର ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ଯାଉଥିଲା ତ କେବେ ପତିଙ୍କର । 
ପତିଙ୍କର ସଂସ୍କାର ଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଶାନ୍ତିରେ ରହୁଥିଲେ। କିନ୍ତୁ ପିତାଙ୍କ ସଂସ୍କାର 
ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ସବୁ ଗଡ଼ ବଡ଼ ହୋଇଯାଉଥିଲା। ଆମ ମାନଙ୍କର ମନ ମଧ୍ୟ 
କେତେବେଳେ ସଂଶୟ ଗ୍ରସ୍ତ ତ କେତେବେଳେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ବିଶ୍ଵାସ ରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ବ ରହେ । 
ମନରେ ବିଶ୍ଵାସ ଥିଲେ ଶାନ୍ତି ମିଳେ କିନ୍ତୁ ସଂଶୟ ଆସିଗଲେ ତର୍କ-ବିତର୍କ ଲାଗିରହେ 
ଏବଂ ସେତେବେଳେ ବହୁତ ଅଶାନ୍ତି ମିଳେ। ସତୀ ଶିବଙ୍କୁ ଚାହୁଁଥିଲେ ତେଣୁ ତାଙ୍କର 
ବିବାହ ହେଲା। 


॥ ୧୮୭ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ଏବେ ବିଦୁର ମୈତ୍ରେୟ ରଷିଙ୍କୁ ପଚ୍ରିଲେ ଯେ ଶିବ ଏବଂ ଦକ୍ଷଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଦ୍ଵେଷର କାରଣ କଣ ? ସେତେବେଳେ ମୈତ୍ରେୟ ରଷି କହିଲେ ଯେ ଥରେ ପ୍ରଜାପତି 
ମାନଙ୍କର ଯଜ୍ଞ ରେ ସମସ୍ତେ ପ୍ରଜାପତି, ଦେବତାଗଣ, ରଷି ଆଦି ଏକତ୍ରିତ ହେଲେ | 
ସଭାରେ ସମସ୍ତେ ବସି ଥିଲେ। ସେଠାରେ ବ୍ରହ୍ମା ଏବଂ ଶିବ ମଧ୍ଯ ଥିଲେ । ଶିବ ଆଖ 
ବନ୍ଦ କରି ବସିଥିଲେ। ସେ କହିଲେ, ଆଖି ଖୋଲି କଣ ଦେଖିବା, ଦେଖିବା ପରି କିଛି 
ନାହିଁ। ସେ ଶାନ୍ତ ଚିତ୍ତ ରେ ଆଖିବନ୍ଦ କରି ବସିଥିଲେ। ସେହି ସମୟରେ ସେହି ସତ୍ତାରେ 
ଦକ୍ଷ ପ୍ରବେଶ କଲେ। ଏହି ଦକ୍ଷ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ମାନସପୁତ୍ର କିନ୍ତୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅହଂକାରୀ ମଧ୍ଯ | 
ସେ ସଭାରେ ପ୍ରବେଶ କଲା ମାତ୍ରେ ସମସ୍ତେ ଉଠି ଠିଆ ହେଲେ କିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମା ଉଠିଲେ 
ନାହିଁ। ତାଙ୍କର ତ ନିଜର ପୁତ୍ର, ତା ପାଇଁ କଣ ଠିଆ ହେବେ। ତା ସହିତ ଶିବ ମଧ୍ଯ 
ଉଠିଲେ ନାହିଁ କାରଣ ସେ ଧ୍ଯାନସ୍ତୁ୍‌ ହୋଇଯାଇଥିଲେ । ଏଥିରେ ଦକ୍ଷ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଉପରେ 
ତ ରାଗିଲେନି, କିନ୍ତୁ ଶିବଙ୍କ ଉପରେ ରାଗିଗଲେ। 


ଅୟଂ ତୁ ଲୋକପାଲନାଂ ୟଶୋଘ୍ନୋ ନିରପତ୍ରପଃ | ( ୪. ୨. ୧୦ ) 


ଦକ୍ଷ କହିଲେ, “ଇଏ ତ ବଡ଼ ନିର୍ଲଜ” | ଦେଖନ୍ତୁ ଶିବଙ୍କୁ ନିଲର୍ଜ କହିଲେ | ଏହି 
ଲୋକପାଳ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ବେଢ଼ଙ୍ଗ ବ୍ଯକ୍ତି ଆସି ଏଠି ବସି ଯାଇଛି । ଏହାକୁ 
ଟିକିଏ ହେଲେ ରୀତି - ନୀତି, ନିୟମ, ମର୍ଯ୍ୟଦାର ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ। ଇଏ ମୋ କନ୍ଯାର 
ପାଣିଗ୍ରହଣ କରିଛି । ତେଣୁ ମୋର ଶିଷ୍ୟପରି | କିନ୍ତୁ ଏଠି ତ ଟିକିଏ ଠିଆ ବି ହେଉନି |” 
ପୁଣି ଦକ୍ଷ ତାଙ୍କୁ ମର୍କଟ -ଲୋଚନ ମଧ୍ଯ କହିଦେଲେ। ଶିବ ତ ଶିବାନନ୍ଦ, ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ 
ସ୍ଵରୂପ ସ୍ଵୟଂ ପରମାତ୍ମା । ଏହା ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ବହୁତ ବଡ଼ ଅପମାନ ଥିଲା। ସେ ତ ନିତ୍ୟ 
ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପ କିନ୍ତୁ ଏଠି ଦକ୍ଷ କହିଲେ -ଇଏ ଅଶୁଦ୍ଧ, ଶ୍ମଶାନରେ ରହେ, ଭସ୍ମ ଲେପନ 
କରେ ଏହି ପରି ସମସ୍ତଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଦକ୍ଷ ଶିବଙ୍କୁ ଅନେକ ଅପମାନ ଜନକ ବଚନ 
କହିଲେ । କିନ୍ତୁ ତଥାପି ତାଙ୍କୁ ନା କେହି ମନା କଲେ ନା ବାଧା ଦେଲେ, କିଛି କହିଲେନି 
ମଧ୍ଯ । ଶିବ ତଥାପି ଶାନ୍ତ ଭାବେ ବସିରହିଲେ। ସେହି ପରି ଯଦି ଦକ୍ଷ ମଧ୍ଯ ଶାନ୍ତ ହୋଇ 
ବସି ରହିଥାନ୍ତେ ତେବେ କଥା ଆଗକୁ ବଢ଼ି ନଥାନ୍ତା। କିନ୍ତୁ ନା, ଦକ୍ଷ କହଲେ ଏବେ 
ଏହାକୁ ଅଭିଶାପ ଦେଉଛି ଯେ ଯାଗ-ଯଜ୍ଞାଦି ରେ ଅନ୍ୟ ଦେବତା ମାନଙ୍କ ସହିତ ୟାଵୁ 
ଆହୁତି ନ ମିଳୁ। ୟାକୁ ନିଜର ଉପହାର ମଧ୍ୟ ନ ମିଳୁ। ଏପରି ଅଭିଶାପ ଦେଇ ବଧ 
ସେଠାରୁ ଗଲିଗଲେ। 


॥ ୧୮୮ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ଭଗବାନ ଶିବ ଶାନ୍ତ ହୋଇ ବସି ରହିଲେ | କହିଲେ - ପିଲାଲୋକ, ଏମିତି ୟାଡୁ 
-ସ୍ୟାଡ଼ୁ ଗୁଡ଼େ କହନ୍ତି । ସେ ଗୁଡ଼ାକ ଶୁଣନ୍ତୁନି। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଏପରି ଅପମାନ 
ଦେଖି ତାଙ୍କ ବାହନ ନଦୀଙ୍କୁ କ୍ରୋଧ ଆସିଗଲା। ସେ କହିଲେ ମୋ ସ୍ଵାମୀଙ୍କୁ ଏ ଅଭିଶାପ 
ଦେବାବାଲା ଇଏ କିଏ ? ପୁଣି ନନ୍ଦୀ ମଧ୍ଯ ଦକ୍ଷଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଇ ଦେଲେ - “ ଦକ୍ଷାୟ 
ଶାପଂ ବିସସର୍ଜ ଦାରୁଣଂଂ , କହିଲେ ଭଗବାନ ଶିବ ତା ଅଦ୍ବୈତ ତତ୍ତ୍ଵ ରେ ରମଣ 
କରନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଏହି ଦକ୍ଷ ଦୋଷ ଦେଖୁଛି। ଆରେ ! ଯିଏ ଗହସ୍ଥିରେ , ସ୍ତୀ ରେ 
ରମଣ କରୁଛି, ଭୋଗରେ ବୁଡ଼ି ରହିଛି, ସେ ଭଲା ଶିବଙ୍କୁ କେମିତି ଜାଣିବ, କେମିତି 
ବୁଝପାରିବ ? ଏହା ବୁଝି ବିଗିଡ଼ି ଗଲାଣି । ବହୁତ ମେଁ- ମେଁ କରୁଛି |.ତେଣୁ ୟାର 
ମୁଣ୍ଡ ଆଉ ମୁଁହ ଛେଳିର ହୋଇଯାଉ । ନନ୍ଦୀ ର ଏପରି ଅଭିଶାପ କୁ ଶୁଣି ସେଠାରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ଭୃଗୁରଷିଙ୍କୁ ବହୁତ ରାଗ ମାଡ଼ିଲା। ସେ ବି ପ୍ରବୂଭି ମାର୍ଗରେ ଏବଂ ଦକ୍ଷର 
ସମର୍ଥକ ଥିଲେ । ଭୂଗୁ ରଷି ଶିବଗଣଙ୍କୁ ତଥା ତାଙ୍କ ଅନୁଚର ବର୍ଗଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ 
ଯେ ତୁମେ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ ଅମଙ୍ଗଳ ରୂପ ହୁଅ, ନଗ୍ନ -ଭଗ୍ନ ହେଇ ବୁଲୁ ଥାଅ । ଜଗତରେ 
ତୁମକୁ କୌଣସି ସମ୍ମାନ ନ ମିଳୁ । ତୁମମାନଙ୍କୁ ଜଗତରେ ଅଯଥାରେ ବୁଲିବାକୁ ପଡୁ । 
ସେ ଏପରୈ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ ଏବଂ କହିଲେ ଯେ ଶିବଦୀକ୍ଷା ନେଉଥିବା ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ 
ଏହି ପ୍ରକାର ର ହେବେ। 


ନଷ୍ଟଶୌର) ମୁଢ଼ଧିୟୋ ଜଟାଭସ୍ବାସ୍ଥିଧାରିଣଃ । ( ୪. ୨ . ୨ ୯ ) 


ଦକ୍ଷ ଶିବଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ, ନନ୍ଦୀ ଦକ୍ଷଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ, ଆଉ ଭୂଗୁରଷି 
ନନ୍ଦୀଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ। ଏହିପରି ସେଠାରେ ଅଭିଶାପ ଦିଆ ନିଆ ଗାଲିଲା । କଳିକଜିଆ 
ଲାଗିଲା। ଏହି ସଂଦର୍ଭରେ ଏଠି କୁହାଯାଇଛି ଯେ, କେବେ-କେବେ ଆମେ ବଡ଼ ବଡ଼ 
ପଦ-ପଦବୀରେ ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଦକ୍ଷଙ୍କ ପରି ଆମ ବୁଦ୍ଧି ଛୋଟ -ହୀନ ହୋଇ ରହିଥାଏ | 
ଜଣେ କଳି କଲା, ଆଉ ଜଣକ କଥା ବଢ଼େଇଲା ତ ତୂତୀୟ ଜଣକ ବି ଆରମ୍ଭ 
କରିଦେଲା । ଏହିପରି ଅଭିଶାପ ଦିଆନିଆ ଚାଲିଲା ଏବଂ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ବଶତଃ ସମସ୍ତେ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥିଲେ, ତେଣୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଅଭିଶାପ ର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଲା। ଏହି ଘଟଣା ରେ ସ୍ତବ୍ଧ 
ହୋଇ ଭଗବାନ ଶିବ ନିଜ ଅନୁଚର ମାନଙ୍କ ସହିତ ସେଠାରୁ ଚାଲିଗଲେ । 


|॥ ୧୮୯ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞରେ ସତୀଙ୍କ ଆମ୍ବ - ଦହନ 


ଏହି ଘଟଣା ପରେ ବହୁତ ସମୟ ବିତିଗଲା। କୈଳାସରେ ଶିବ ଏବଂ ନିଜ 
ଘରେ ଦକ୍ଷ ଉଭୟଙ୍କ ମନରେ ଏହି କଥା ରହିଗଲା। ଏହା ମଧ୍ଯରେ ବ୍ରହ୍ମା ଦକ୍ଷଙ୍କୁ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରଜାପତି ମାନଙ୍କର ଅଧିପତି କରିଦେଲେ । ତେଣୁ ଦକ୍ଷର ଅହଂକାର ଆହୁରି ବଢ଼ିଗଲା। 
ପ୍ରଥମେ ସେ ବାଜପେୟ ଯଜ୍ଞ କଲେ, ତା ପରେ ବୂହସ୍ପତିସବ ନାମକ ମହାଯଜ୍ଞ ଆରମ୍ଭ 
କଲେ। ସେହି ଉସ୍ବବକୁ ସମସ୍ତ ବ୍ରହ୍ଲର୍ଷି, ଦେବର୍ଷି, ପିତୃ ଦେବତା ଆଦି ନିଜ-ନିଜ 
ପନ୍ନୀ ମାନଙ୍କ ସହିତ ସାଜସଜ୍ଜା ରେ ଯାଉଥିଲେ। ଆକାଶରେ ସେମାନଙ୍କ ବିମାନକୁ 
ଯାଉଥିବାର ସତୀ ଦେଖିଲେ। ଯାଉ-ଯାଉ ଦେବତାମାନେ ସେହି ଯଜ୍ଞର ଚର୍ଚ୍ଚା କରୁଥିଲେ। 
ସତୀ ସବୁ ଶୁଣିଲେ। ସବୁ ଦେଖି ଶୁଣି କରି ତାଙ୍କ ମନରେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ପିତାଙ୍କ ଘରକୁ 
ସେହି ଯଜ୍ଞ ଉସ୍ଵବକୁ ଯିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବାରୁ ସେ ଶିବ ଙ୍କୁ କହିଲେ, “ ସ୍ଵାମୀ, 
ମୋର ମଧ୍ଯ ପିତାଙ୍କ ଘରକୁ ଯିବା ପାଇଁ ପ୍ରବଳ ଇଚ୍ଛା ହେଉଛି । ମୁଁ ସେଠାକୁ ଗଲେ ନିଜ 
ମା” ଭଉଣୀ ଓ ଅନ୍ୟ ପ୍ରିୟଜନ ମାନଙ୍କୁ ଭେଟି. ପାରିବି। ତେଣୁ ଯଦି ଆପଣ ଗହିବେ 
ତାହେଲେ ଆମେବି ଏହି ଯଜ୍ଞ ଉସ୍ବବକୁ ଯାଇ ପାରନ୍ତେ। ଆପଣତ କରୁଣାମୟ, ଦୟା 
କରି ମୋର ଏହି ଯାଚନା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦିଅନ୍ତୁ ଏବଂ ମୋ ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରି ମତେ 
ଅନୁଗ୍ଧହୀତ କରନ୍ତୁ ।” ଏହା ଶୁଣି ମଧ୍ଯ ଶିବ ଚୁପ ରହିବାରୁ ସେ ପୁଣି କହିଲେ, “ ସେ 
ଆମକୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରି ନାହୀନ୍ତ ଏହା ସତ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ବାପଘରକୁ ଯିବା ପାଇଁ ନିମନ୍ତ୍ରଣର 
କ 'ଣ ଦରକାର ? ନିମନ୍ତ୍ରଣ କୁ କାହିକି ଅପେକ୍ଷା କରିବା ? ” 


ଶିବ କହିଲେ “ ତୁମେ କହୁଛ ମା” କୁ ଭେଟିବ, ଠିକ୍‌ କଥା|| ନିମନ୍ତ୍ରଣ ମଧ 
ଦରକାର ନାହିଁ , ସେ ମଧ୍ୟ ଠିକ୍‌ କିନ୍ତୁ ଦକ୍ଷ ମନରେ ମୋ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଦ୍ଵେଷ ଭାବ 
ଅଛି। ” ଦେଖନ୍ତୁ, ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସତୀଙ୍କୁ ଏ ବିଷୟରେ କିଛି ଜଣା ନଥିଲା। ଶିବ କେବେବି 
ତାଙ୍କୁ ଏହି କଥା କହି ନଥିଲେ ଯେ କେବେ ପ୍ରଜାପତି ମାନଙ୍କ ଯଜ୍ଞରେ ଦକ୍ଷ ତାଙ୍କୁ 
କିପରି ଅପମାନ ଦେଇଥିଲେ | ଏବେ ସମୟ ଦେଖି କହିଲେ, କିନ୍ତୁ ସେ ମୋର ଅପମାନ 
କରିଛି ଏକଥା ମଧ୍ଯ କହିଲେ ନାହିଁ। ଖାଲି କହିଲେ ଦକ୍ଷଙ୍କ ମନରେ ମୋ ପ୍ରତି ଦ୍ଵେଷ 
ଭାବ ଅଛି ତେଣୁ ସେ ଜାଣିଶୁଣି ଆମକୁ ନିମନ୍ତ୍ରିତ କରି ନାହୀନ୍ତି। ଯେତେବେଳେ 
ଜାଣିଶୁଣି ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରି ନାହାନ୍ତି ସେତେବେଳେ କେମିତି ଭଲା ଯିବା ?ହ ଏପରି ସ୍ମ୍ରିତିରେ 
ଗଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅପମାନ ହିଁ ପାଇବା । ତେଣୁ ତୁମେ ଯାଅନି। 


॥ ୧୯୦ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଥରେ ଆମ ମନରେ କୌଣସି କଥା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ହେଲେ, ଠିକ୍‌ କଥା 
ବି ବୁଝି ହୁଏନି। ସତୀ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ କଥା ଟି ବୁଝି ପାରିଲେ ନାହିଁ। ନିଜ ବନ୍ଧୁଁ ବାନ୍ଧବ 
ମାନଙ୍କୁ ଭେଟିବାର ଇଚ୍ଛା ତାଙ୍କ ମନରେ ଉଠି ସାରିଥିଲା। ସେହି ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଣ୍ଣ ନ ହେବାର 
ସଂଭାବନା ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କ ଆଖିରେ ଲୁହ ଆସିଲା, ଏବଂ ତା'ପରେ ଶ୍ଵାସ ତୀବ୍ର ହୋଇଗଲା | 
ଏହି ଶୋକ ପରେ ଶିବଙ୍କ ଉପରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କ୍ରୋଧିତ ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ଏପରି ଚାହିଁଲେ 
ସତେ ଯେପରି ତାଙ୍କୁ ନିଜ ଆଖି ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଭସ୍କ କରିଦେବେ । ନିଜ ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଭି ରେ ବିଘ୍ନ 
ଆସିଲେ ଦେଖନ୍ତୁ ମନର ଦଶା କିପରି ହୋଇଯାଏ। ତାପରେ କହିଲେ, “ ଆପଣ ନ 
ଯାଆନ୍ତୁ ମୁଁ ତ ଯିବି।” ଶିବ କହିଲେ, “ ଠିକ୍‌ ଅଛି ଯାହା ତୁମ ଇଚ୍ଛା କର |” ଶିବ ଙ୍କ 
ମନରେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି କୌଣସି ଆସକ୍ତି ନ ଥିଲା। ସେ ରହିଲେ କେତେ ଗଲେ କେତେ ? 
ଏହା ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କୁ କଣ ଫରକ ପଡ଼ିବ। ସତୀ କହିଲେ, “ମୁଁ ତ ଯାଉଛି ।” କହି 
ଚାଲିଗଲେ । ଏବେ ନନ୍ଦୀ ଦେଖିଲେ ସ୍ଵାମୀନୀ ଏକୁଟିଆ ଯାଛନ୍ତି, ତ ସେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ସାଙ୍ଗରେ ନେଇ ତାଙ୍କ ସହ ଚାଲିଲେ। ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ ଛତା, ସତୀଙ୍କ ଶୁଆ, ତାଙ୍କର 
ସଂଗୀତ ର ବାଦ୍ୟ ଯନ୍ତ୍ର ଆଦି ସାଙ୍ଗରେ ନେଇ ସତୀ ଚାଲିଲେ। ସମସ୍ତ ଶିବଗଣ ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍କ ସହ ଚାଲିଲେ। 


ସେମାନଙ୍କ ସହ ସତୀ ଯଜ୍ଞଶାଳାରେ ପହଞ୍ଚିଲେ। ସେଠାରେ ଦକ୍ଷ ତାଙ୍କର 
ଅତ୍ୟଧିକ ଅବହେଳା କଲେ। ସତୀଙ୍କ ପ୍ରତି ନିଜ ପିତାଙ୍କ ବ୍ୟବହାର ଦେଖି ଅନ୍ୟ କେହି 
ହେଲେ ବି ତାଙ୍କୁ ଭେଟିବାର ସାହାସ କଲେ ନାହିଁ ନା କେହି ତାଙ୍କର ଆଦର ସକ୍ଵାର 
କଲେ। କେବଳ ତାଙ୍କ ମା” ଅବଶ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରେମର ସହିତ ଭେଟିଲେ କିନ୍ତୁ 
ଅନ୍ୟ କେହି ହେଲେ ବି ତାଙ୍କ ସହ କଥା ପଦେ ବି ହେଲେ ନାହିଁ। ତା ପରେ ସତୀ 
ଦେଖିଲେ ଯେ ସେଠି ଯଜ୍ଞମଣ୍ଡପରେ ସମସ୍ତ ଦେବତା ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଥାନ ଅଛି କିନ୍ତୁ 
ଶିବଙ୍କ ପାଇଁ କୌଣସି ଯଜ୍ଞ -ଭାଗ ରଖା ଯାଇ ନାହିଁ| ଦେଖନ୍ତୁ ପତି ପାଖରେ ଥିଲା 
ବେଳେ ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ପିତ୍ ପ୍ରେମ ଥିଲା, ଏବେ ପିତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ସେଠାରେ 
ସ୍ଥିତି ଦେଖି ପତି ପ୍ରେମ ଆସିଗଲା। ପ୍ରକୃତରେ ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ପତି ପ୍ରେମ ଥିଲା। 

ପୂର୍ବରୁ ଶିବଙ୍କ କହିବା କଥା ତାଙ୍କର ମନେ ପଡ଼ିଗଲା । 
ଏବେ ପତିଙ୍କ ଏପରି ଅପମାନ ହେଉଥିବାର ଦେଖି ତାଙ୍କୁ ଏତେ କ୍ରୋଧ 
ଆସିଲା ଯେ ସେ ଦକ୍ଷକୁ ସେହି ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଭାରେ କହିଲେ -ମୋତେ ଏବେ ଲାଜ ମାଡୁଛି 
ଯେ ମୁଁ ତୁମର କନ୍ୟା ଏବଂ ତୁମେ ମୋର ପିତା। ଏବେ ମୁଁ କୋଉ ମୁହଁ ନେଇ ନିଜ 
ସ୍ଵାମୀ ଙ୍କ ପାଖକୁ ଫେରିବି ? ସେ ମୋତେ ସମ୍ବୋଧନ କହିବେ - ‹“ ହେ ଦାକ୍ଷାୟଣୀ, ' 
|॥ ୧୯୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତୁମ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନେଇ ମୋତେ ସମ୍ବୋଧନକଲେ ମୋତେ ଆଦୌ ଭଲ ଲାଗିବ 
ନାହି। ମୁଁ ତାଙ୍କ କଥା ମାନିଲି ନାହିଁ। ପୁଣି କହିଲେ, “ ତୁମେ ଶିବଙ୍କ ପାଖରେ ଦୋଷ 
ଦେଖୁଛ ? ଯିଏ ନିର୍ଗୁଣ, ନିର୍ବିଶେଷ, ନିରାକାର, ନିର୍ବିକଳ୍ପ ସ୍ବରୂପ ପରମାତ୍ମା, ନିତ୍ଯ 
ଶୁଦ୍ଧ, ତାଙ୍କୁ ତୁମେ ଅଶୁଦ୍ଧ ମାନୁଛ ? ସେ କାହାଠାରୁ କିଛି ଗାହୀନ୍ତନି । ତୁମେ ତାଙ୍କ ସୁଖ 
ଦେଖି ପାରୁନ। ସତ କହିବାକୁ ଗଲେ ଏଇଆ ଯେ ତୁମେ ତାଙ୍କୁ ଭର୍ଷା କରୁଛ ଯେ 
କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଇଚ୍ଛା ନକରି ସେ ଆନନ୍ଦରେ ମଗ୍ନ ରହୁଛନ୍ତି, ଏବଂ ତୁମ ପାଖରେ ସବୁ 
କିଛି ଥାଇ ମଧ୍ଯ ତୁମେ ସବୁବେଳେ ଦୁଃଖ କରୁଛ । ତେଣୁ ତୁମେ ତାଙ୍କୁ ଦ୍ଵେଷ କରୁଛ, 
ଭର୍ଷା କରୁଛ। ଏବେ ମୁଁ ଏହି ଦେହକୁ ଆଉ ଧାରଣ କରିପାରିବି ନାହିଁ ଯାହାର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ତୁମ ସହିତ ଅଛି। ” ଦେଖନ୍ତୁ ସେ କେତେ ରାଗିଗଲେ । ଆଉ ସେହି ସମୟରେ ସେ 
ନିଜ ଦେହକୁ ଯୋଗଅଗ୍ନିରେ ଜଳେଇ ଦେଲେ । ଯେତେବେଳେ ଶିବଗଣ ଦେଖିଲେ 
ଯେ ଆମ ସ୍ଵାମିନୀ ତ ଦେହତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ, ସେତେବେଳେ ନନ୍ଦୀ ଙ୍କ ସଂକେତ 
ପାଇ ସବୁ ଶିବଗଣ ଯଜ୍ଞଶାଳ କୁ ମାଡ଼ିଗଲେ । ସବୁ ଭାଂଗି ଦେଲେ | ଏବଂ ଯଜ୍ଞ କୁ ଧ୍ଵଂସ୍ତ 
କରିଦେଲେ। ଭୂଗୁ ରଷିଙ୍କୁ ଏହା ଦେଖି ରାଗ ମାଡ଼ିଲା। ସେ ବହୁତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥିଲେ। 
ତପୋବଳ ଦ୍ଵାରା ସେ ରଭୁ ନାମକ ସହସ୍ବ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କଲେ। ସେମାନେ 
ଯେତେବେଳେ ରୁଦ୍ରଗଣଙ୍କୁ ଖୁବ୍‌ ପିଟିଲେ ତ ସମସ୍ତେ ପଳାଇଗଲେ । 


ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞ ର ବିଧ୍ଵଂସ 


ଏହା ସବୁ ହେଉଥିବା ସମୟରେ ନାରଦ ମୁନି ଦେବଙ୍କ ଶିବଙ୍କ ପାଖରେ 
ପହଞ୍ଚିଗଲେ। ନାରଦ ବଡ଼ ଚତୁର, ବହୁତ ଶୀଘ୍ର ଏଠା ଖବର ସେଠି ପହଞ୍ଚେଇ ଦିଅନ୍ତ। 
ସେ ଶିବଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ତାଙ୍କୁ ଖବର ଦେଲେ । କହିଲେ, ଆଜ୍ଞା, ଆପଣଙ୍କ ପନା୍କର 
ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞରେ ବଡ଼ ଅପମାନ ହେଲା। ସେ ନିଜ ଦେହକୁ ଯୋଗ ଅଗ୍ନିରେ ଜଳେଇ 
ଦେଲେଣି ଶିବ ନାରଦଙ୍କ କଥା ଶୁଣି - ' ଅସଳୁତାୟା ଅବଗମ୍ୟ ନାରଦାତ୍‌” କ୍ରୋଧିତ 
ହେଲେ। ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉଗ୍ର ରୂପ ଧାରଣ କରି ସେ ନିଜ ଜଟରୁ ଗୋଟିଏ କେଶ ଉପାଡ଼ି 
ତଳେ ଫୋପାଡ଼ି ଦେଲେ। ସେଥିରୁ ସହସ୍ର ଭୂଜା ଏବଂ ତିନିଆଖି ବାଲା ଏକ ଭୟଙ୍କର 
ପ୍ରାଣୀ ବାହାରିଲା । ତାର ନାମ ବୀରଭଦ୍ର | ବୀରଭଦ୍ର ହାତଯୋଡ଼ି କହିଲେ - ଭଗବନ୍‌, 
ମୁଁ କ'ଣ କରିବି ? ଶିବ କହିଲେ, “ ଯାଅ, ମୋ ପାର୍ଷଦ ମାନଙ୍କ ସହିତ ତୁମେ ସେଠାକୁ 
ଯାଇ ଦକ୍ଷକୁ ଏବଂ ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞରେ ଯାହାବି ବାକ ରହିଯାଇଛି, ତାକୁ ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ କରିଦିଅ। ” 


॥ ୧୯୨ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ଏକ ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଯୋଗ୍ୟ କଥା ଅଛି। ଦକ୍ଷ 
ଯେତେବେଳେ ନିଜେ ଶିବଙ୍କ ଉପରେ କ୍ରୋଧକଲେ ଶିବ ରାଗିଲେନି କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ 
ସେ ସତୀଙ୍କର ଅପମାନ କଲେ, ଏତେ ରାଗିଗଲେ ଯେ ବୀରଭଦ୍କୁ ଉପନ୍ନ କରିଦେଲେ 
ଏବଂ ତାକୁ ସେଇଠିକି ପଠେଇ ଦେଲେ । କାରଣ ସତୀ ହେଲେ ଭକ୍ତ | ପୁଣି ଦେଖନ୍ତୁ, 
ସତୀ କାହିଁକି ରାଗିଲେ ? ପତିଙ୍କର ଅପମାନ ଦେଖି ରାଗିଗଲେ ନନ୍ଦୀ ମଧ୍ଯ ସେଠି 
କହିଲେ, “ ତୁମେ ସବୁ ଠିଆ ହୋଇ ଏଠି ଭଗବାନଙ୍କ ନିନ୍ଦା ଶୁଣୁଛ | ” ଏଇଆ ନିୟମ 
ଅଛି ଯେ ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କ ନିନ୍ଦା କରେ ସେମାନଙ୍କୁ ତ ପାପ ଲାଗେ କିନ୍ତୁ ଯିଏ 
ଭଗବାନଙ୍କ ନିନ୍ଦା ଶୁଣେ ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପାପ ଲାଗେ। 


ଭଗବାନ ଶଙ୍କରଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞର ପୂର୍ରି 


ଏଣେ ବୀରଭଦ୍ର ରୁଦ୍ରଗଣଙ୍କୁ ନେଇ ଯଜ୍ଞ ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବହୁତ 
ପିଟିଲେ। ଏଠାରେ ତାର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ବୀରଭଦ୍ର ଦକ୍ଷର ମୁଣ୍ଡ କୁ ଗଣ୍ଡରୁ 
କାଟି ଅଲଗା ମୁଣ୍ଡକୁ ଯଜ୍ଞ କୁଣ୍ଡକୁ ଫୋପାଡ଼ି ଦେଲେ । ଭୂଗୁ ରଷି ଙ୍କର ଦାଢ଼ି ହଲେଇ 
କଥା କହିବାର ଅଭ୍ୟାସ ଥିଲା ତାଙ୍କ ଦାଢ଼ୀରୁ ସବୁ ବାଳ ଉପାଡ଼ି ଦେଲେ । ସେଠାରେ 
ଭଗ ନାମକ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଥିଲେ ଯିଏ ବହୁତ ଆଖି ଦେଖାଉଥିଲେ। ତେଣୁ ତାଙ୍କ ଆଖି 
ଫୁଟେଇ ଦେଲେ। ଜଣେ ପୁଷା ନାମକ ବ୍ୟକ୍ତ ଥିଲେ, ସେ ଦାନ୍ତ ଦେଖେଇ-ଦେଖେଇ 
ହସୁଥିଲେ। ପ୍ରଜାପତି ମାନଙ୍କ ଯଜ୍ଞରେ ଦକ୍ଷ ଶିବଙ୍କର ଅପମାନ କଲାବେଳେ ମଧ୍ଯ ସେ 
ହସିଥିଲେ, ତେଣୁ ତାଙ୍କ ଦାନ୍ତ ଓପାଡ଼ି ଦେଲେ। ଏହି ପରି ସମ୍ପୂର୍ଣ ଯଜ୍ଞ ଧ୍ବଂସ ହେଲା । 


ସେଠାରେ ଥିବା ସମସ୍ତେ ଡରିକରି ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲେ। ବ୍ରହ୍ମା କହିଲେ ଚାଲ 
ଶିବଙ୍କ ପାଖକୁ ଯିବା । ଦେଖନ୍ତୁ - ପ୍ରକୃତରେ ଶିବଙ୍କର ଶାନ୍ତ ସ୍ଵଭାବ କିନ୍ତୁ ସେ ଶିବ ରୁଦ୍ର 
ମଧ୍ଯଧ। ଏବେ ତ ଏମିତି ଗୋଟେ ଘଟଣା ଘଟି ସାରଲାଣି, ଆଉ ତ ଆମେ କିଛି 
କରିପାରିବା ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ କେବଳ କ୍ଷମା ମାଗି ପାରିବା। “ ତେଣୁ ସମସ୍ତେ ଶିବଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଯାଇ କହିଲେ - ଭଗବନ୍‌ ! ଆମେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଛୋଟ ଛୋଟ ଜୀବ, ଆମର ଭୁଲ 
ହୋଇଗଲା । ଆପଣ ରାଗନ୍ତୁନି। ଶିବ କହିଲେ -ଆରେ ।! ଆରେ ପିଲାଙ୍କ ଉପରେ 
କଣ ରାଗିବା କଥା ହ ତାଙ୍କୁ ଖାଲି ଶିଖେଇବା ପାଇଁ ମୁଁ ଏ ସବୁ କଲି। ମୋର ତା ପ୍ରତି 
କୌଣସି ଦ୍ଵେଷ ନାହିଁ । ତା ସହିତ ଦ୍ଵେଷ କରି ମୁଁ କଣ ବା କରିବି ? 


॥ ୧୯୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତା ପରେ ବ୍ରହ୍ମା ଭଗବାନ ଶଙ୍କରଙ୍କ ମହିମା ଗାନ କଲେ ଏବଂ କହିଲେ ଯେ 
କର୍ମ କରୁଥିବା ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଭୁଲ ହୋଇଯାଏ। ଯଜ୍ଞରେ ଆପଣଙ୍କର ଭାଗ 
ରଖାଗଲା ନାହି, ଏହା ଏକ ବହୁତ ବଡ଼ ଅପରାଧ | ଯଜ୍ଞରେ ଯାହା ବଳି ପଡ଼ିବ ସେ ସବୂ 
ଆପଣଙ୍କ ଭାଗ | ଏମାନଙ୍କ ଅପରାଧ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କୁ କ୍ଷମା କରନ୍ତୁ । କୃପା 
କରନ୍ତୁ । ଏହା ହି ଆପଣଙ୍କ ସ୍ଵଭାବ, ଏବେ ଆପଣ ଆମ ସହିତ ଆସି ଯଜ୍ଞ କୁ ପୂର୍ଣ 
କରନ୍ତୁ । ଆଚ୍ଛା ଠିକ୍‌ ଅଛି କହି ଶିବ ତାଙ୍କ ସହିତ ଯାଇ ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମଧ୍ଯ କଲେ । 
ଆଜ୍ଞା, ଦକ୍ଷଙ୍କର ତ ଆଉ ମୁଣ୍ଡ ନାହିଁ , କଣ କରାଯିବ ? ଭଗବାନ ଶିବ କହିଲେ -ଆଚଛ୍ଛା 
ତ ଗୋଟିଏ କାମ କର, ତା” ଗଣ୍ଡି ରେ ଗୋଟିଏ ଛେଳି ମୁଣ୍ଡ ଲଗେଇ ଦିଅ | କାରଣ 
ସେ ସବୁବେଳେ ‹ ମେଁ ମୈ” କରୁଛି। ଆଉ ଇଏ ଯୋଉ ଭଗ ଅନ୍ଧ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି 
ତାଙ୍କ ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ କଣ କରାଯିବ ? କହିଲେ ସେ ଆଧିଦୈବିକ ଦୃଷ୍ଟି ରେ ଦେଖିବେ । 
ଉପରକୁ ଅନ୍ଧ ପରି ଜଣାଗଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରକାଶରେ ଦେଖି ପାରିବେ ପୁଣି 
କହିଲେ ପୁଷା ଙ୍କର ଦାନ୍ତ ନାହିଁ। ଶିବ କହିଲେ - ଦାନ୍ତ ନାହିଁ ତ ନ ଥାଉ | ସେ ଯଜମାନର 
ମୁଁହ ଦ୍ଵାରା ଖାଇବେ । ଏହା ପରେ ସେହି ଯଜ୍ଞ ରେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ନାରାୟଣ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ 
ହେଲେ। ସେଠି ଉପସ୍ଥିତ ସମସ୍ତ ରଷିଗଣ , ରତ୍ବିଜ, ଭଗବାନ ଶଙ୍କର, ବ୍ରହୁ, ଇନ୍ଦ୍ର, 
ଆଦି ସମସ୍ତେ ଭଗବାନ ନାରାୟଣଙ୍କ ସ୍ତୁତି କଲେ। 


ଏଠାରେ ବିଶେଷ କଥା ଏଇଆ ହେଲା ଯେ, ଦକ୍ଷଙ୍କର ଅହଂକାର ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲା। ସେ ଶିବଙ୍କ ଚରଣ ଛୁଇଁଲେ ଏବଂ କହିଲେ, “ ଭଗବନ୍‌, ଆପଣ ମୋ 
ଉପରେ ବଡ଼ ଉପକାର କଲେ ” | ଏହି ପରି ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ପରିବର୍ତନ ହେଲା ଏବଂ 
ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତ ହୋଇଗଲା । ଏହା ସହିତ ଏହି ବିଷୟଟି ଏଇଠି ସମାପ୍ତ ହେଲା। 
ଏହାର ସାର ମର୍ମ କେବଳ ଏତିକି ଯେ ଯଜ୍ଞ କର୍ମ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପୁଣ୍ୟର କର୍ମ, କିନ୍ତୁ ସେଠି 
ଯଦି ଭଗବାନ ଶିବଙ୍କର ଅପମାନହେବ, ତାଙ୍କୁ ଉଚିତ୍‌ ସମ୍ମାନ ନ ଦିଅଯିବ, ତେବେ 
ତାହା ଆଉ ଧର୍ମ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ ଅଧର୍ମ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ପ୍ରଥମେ ଧର୍ମକୁ 
ଭଲଭାବରେ ବୁଝିବା ଦରକାର । 


/॥ ୧୯୪ ॥ 


ଚତର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


«୬ 


ଧର୍ମର ରହସ୍ଯ ହେଲା ଯେ - 
ୟଜ୍ଞାର୍ଥାକୁର୍ମଣଣୋଃନ୍ୟତ୍ବ ଲୋକୋଃୟଂ କର୍ମବନ୍ଧନଃ | 
ତଦର୍ଥ କର୍ମ କୌନ୍ତେୟ ମୁକ୍ତ ସଂଗ ସମାଚର || ( ଭ.ଗୀତା ୩. ୯ ) 


୬୫ ୬୯୩ ୩୯୩୫ 


ସ୍ଵକର୍ମଣା ତମଭ୍ୟର୍ଚ୍ୟ ସିଦ୍ଧଂ ବିନ୍ଦିତି ମାନବଃ | ( ଭ.ଗୀତା ୧ ୮.୪ ୬) 


ନିଜ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମକୁ ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କ ପୂଜା ଭାବି କରିବା, ତେବେ 
ତାହା ଧର୍ମ ହୋଇଯିବ। ଏବଂ ଯଦି ଆମର କର୍ମରେ ଛଶ୍ଵର ଅର୍ପଣର ଭାବ ନ ଥିବ 
ତେବେ ତାହା ଅଧର୍ମ ହୋଇଯିବ, ତାହା ପଛେ ଯଜ୍ଞ କର୍ମ ହେଉ | ଅର୍ଥାତ୍‌ “' ଧର୍ମ” 
କୌଣସି କର୍ମ ବିଶେଷର ନାମ ନୁହଁ । ଅଭିମାନ ଏବଂ ମମତା କୁ ବାଦ ଦେଇ, ଭଶ୍ଵରାର୍ପଣ 
ବୁଦି ଦ୍ଵାରା କରା ଯାଇଥିବା ସମସ୍ତ କର୍ମ, ସେ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ ହେଉ କି ଯଜ୍ଞ କର୍ମ ହେଉ 
ସବୁକିଛି ଧର୍ମ ହୁଏ ଏବଂ ତାର ସମାପ୍ତି ପରେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ପ୍ରକଟ 
ହୁଅନ୍ତି। ଆଉ କଣ ଦରକାର ? ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲା। ଏହା ଧର୍ମର ବର୍ଣ୍ଣନ । ତେଣୁ 
ଧର୍ମ କୌଣସି ପଦ-ପଦବୀ, ଅଧିକାର ବା ବୈଭବ ପାଇଁ କରାଯାଏ ନାହିଁ! କିନ୍ତୁ 
ଆରମ୍ଭରେ ଦକ୍ଷ ଏହି ଯଜ୍ଞ ରୂପୀ ଧର୍ମ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ନିଜର ବୈଭବ ପ୍ରଦର୍ଶନ ପାଇଁ 
କରିଥିଲେ । ସେଥିରେ ଦେଖେଇହେବା ପ୍ରବୂଭ୍ତି ଥିବା ଯୋଗୁଁ ତାହା ଧର୍ମ ହୋଇ ପାରିଲା 
ନାହିଁ। ଧର୍ମର ପ୍ରସଂଗ ଏହିଠାରେ ସମାପ୍ତ ହେଲା। 


ଧ୍ରୁବଙ୍କ ମାନଭଂଗ 


ସ୍ଵାୟଂଭୁବ ମନୁ ମହାରାଜା ଙ୍କ କୁଳ ପରମ୍ପରା ର ବର୍ଣ୍ଣନ କରି ମୈତ୍ରେୟ ରଷି 
କହିଲେ ବିଦୁର, ସ୍ଵାୟୁମ୍ଭଃବ ମନୁଙ୍କ କନ୍ୟା ମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ତ ଆମେ ଚର୍ଚ୍ଚା 
କଲେ। ଏବେ ପୁତ୍ର ମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ କରିବା। ମହାରାଜା ସ୍ଵାୟଂଭୂବ ମନୁ ଏବଂ 
ମହାରାଣୀ ଶତରୂପାଙ୍କ ଦୁଇଟି ପୁତ୍ର ହେଲେ - ପ୍ରିୟବ୍ରତ ଏବଂ ଉତ୍ତାନପାଦ। ପ୍ରଥମେ 
ଉତ୍ତାନ ପାଦ ରାଜା ହେଲେ । ରାଜା ଉତ୍ତାନପାଦଙ୍କର ଦୁଇଜଣ ରାଣୀ ଥିଲେ । ଜଣଙ୍କ 
ନାମ ସୁନୀତି ଏବଂ ଅନ୍ୟଙ୍କର ନାମ ସୁରୁଚି। ଦେଖନ୍ତୁ ସୁନୀତି ର ଅର୍ଥ ହେଲା ଭଲ 
ନୀତି, ସୁନ୍ଦର ନୀତି ଏବଂ ସୁରୁଚି ର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯାହା ଆମକୁ ରୁଚିକର ବା ଭଲଲାଗେ 
ରାଜା ଉତ୍ତାନପାଦ ସୁରୁଚିଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ଥିଲେ । ଆମେ ମାନେ ମଧ୍ଯ ରାଜା ଉତ୍ତାନପାଦ 
ପରି, ନିଜ ରୁଚି ର ଅଧୀନରେ ରହୁ । ଖାଇଲେ ମଧ୍ଯ ପେଟ ଆଡ଼କୁ ନ ଦେଖି ଜିଭ 
ଆଡ଼କୁ ଦେଖୁ। ସବୁ ଆଡ଼େ ଆଗେ ନିଜ ରୁଚି ଅନୁସାରେ ବ୍ୟବହାର କରୁ । ନୀତି ଆଡ଼କୁ 


॥ ୧୯୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କିଏ ଦେଖେ ? ତେବେ ସୁରୁଚି ଙ୍କ ପୁଅ ଉତ୍ତମ ଆଉ ସୁନୀତିଙ୍କ ପୁଅ ଧ୍ରୁବ । ସଂଭବତଃ 
ସୁରୁଚି ଅତ୍ୟଧିକ ସୁନ୍ଦର ହୋଇଥିବେ ବା ଚତୁର ହୋଇଥିବେ, ସେ ରାଜାଙ୍କୁ ପୂର୍ଣ୍ଣତଃ 
ନିଜ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖିଥିଲେ। ରାଜା ଉତ୍ତାନପାଦ ସୁନୀତିଙ୍କୁ ଆଡ଼ ଆଖିରେ ଦେଖୁ ନ 
ଥିଲେ। ସେ ସୁନୀତିଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ଅଲଗା ମହଲରେ ରଖିଦେଇଥିଲେ । | 


ଦିନକର କଥା। ପାଞ୍ଚ ବର୍ଷର ଛୋଟ ପିଲା ଧ୍ଧୁବ ଖେଳୁ ଖେଳୁ ରାଜପ୍ରାସାଦରେ 
ପହଞ୍ଚିଗଲା। ସେଠି ସିଂହାସନରେ ରାଜା ବସିଥିଲେ । ରାଣୀ ମଧ୍ଯ ଥିଲେ । ରାଜା ଉତ୍ତାନପାଦ 
ସୁରୁଚିଙ୍କୁ ଦେଖି ଧ୍ଧୁବ ଦୌଡ଼ିକରି ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସିଲା ଏବଂ ତାଙ୍କ କୋଳରେ ବସିବାକୁ 
ଚାହିଲା। କିନ୍ତୁ ସୁରୁଚିଙ୍କ ଡର ଯୋଗୁଁ ରାଜା ତାକୁ କୋଳକୁ ନେଲେ ନାହିଁ। ଏହା ଦିଖଜି 
ସୁରୁଚିଙ୍କ ସାହାସ ଆହୁରି ବଢ଼ିଗଲା। ତା ପରେ ତାକୁ କ୍ରୋଧରେ ଚାହିଲେ ଏବଂ 
ଗର୍ବପୂର୍ଚ ବଚନ ଦ୍ଵାରା ଗାଳି ଦେବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ସେ ତା ପରେ ଯେଉଁ 
କଥା କହିଲେ ତାହା ଥିଲା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠୋର ଏବଂ ଭୁଲ କଥା | ସେ କହିଲେ - 


ନ ବସ୍ବ ନୂପତେଧିଷ୍କୟଂ ଭବାନାରୋ ଢ଼ୁମର୍ହତି | 
ନ ଗୂହୀତୋ ମୟା ୟତ୍ତ୍ଵଂ କୁକ୍ଷାବପି ନୃପାମୂଜଃ || ( ୪.୮.୧୧) 


ବାଲୋଃସି ବତ ନାତ୍ମାନମନ୍ୟସ୍କରୀଗର୍ଭସମ୍ପୃତମ୍‌ । 
ନୂନଂ ବେଦ ଭବାନ୍‌ ୟସ୍ୟ ଦୁର୍ଲଭେର୍ଥେ ମନୋରଥଃ ॥ ( ୪.୮. ୧୨) 


ତାପସା୪:ରାଧ୍ୟ ପୁରୁଷଂ ତସ୍ୟୈବାନୁଗ୍ରହେଣ ମେ | 
ଗର୍ଭେ ତ୍ବଂ ସାଧୟାତ୍ମାନଂ ଯଦୀଚ୍ଛସି ନୂପାସନମ୍‌ ॥ (୪.୮.୧୩) 


ପୁତ୍ର ତୁମେ ରାଜାଙ୍କ କୋଳ ରେ ବସିବା ର ଅଧିକାରୀ ନୁହେଁ। କାହିଁକି ? 
କାରଣ ତୁମେ ମୋ ଗଭଁରୁ ଜନ୍ମ ନେଇନାହି । ଆଚ୍ଛା ଠିକ୍‌ ଅଛି , ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତ ତା କଥା 
ଠିକ୍‌ କିନ୍ତୁ ଦେଖନ୍ତୁ ସେ ଆଗକୁ କଣ କହୁଛି - ଯଦି ତମେ ରାଜାଙ୍କ କୋଳରେ ବସିବାକୁ 
ଚାହୁଁଛ, ତେବେ ପ୍ରଥମେ ତୁମକୁ ମୋ ଗଭଭରୁ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼ିବ। ତା ପାଇଁ ତୁମେ 
ତପସ୍ୟା କରି, ପ୍ରାର୍ଥନା କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କର। ଆଚ୍ଛା ¢ ସୁରୁଚି ଗର୍ଭରେ 
ଆସିବା, କଣ ଏହାହି ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତି, ତପସ୍ଯାର ଫଳ ଅଟେ ? ଦେଖନ୍ତୁ -ତପସ୍ଯା 
ର , ଭଗବାନଙ୍କ ପୂଜା ଆରାଧନାର କେତେ ବଡ଼ ଅପମାନ ଇଏ ତା'ର ଗର୍ବ ଦେଖନ୍ତୁ 
କେତେ, ତା ଗଭଁରୁ ଜନ୍ମ ନେବା -ଏଇ କଥାକୁ ସେ ଏତେ ମହତ୍ୁପୁର୍ଣ୍ ଭାବୁଛି ଯେ ତା 
ଲାଗି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ କହୁଛି । କହିଲା ଯେ - “ ତେବେ ଯାଇଁ ତୁମେ 
॥ ୧୯୬ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ରାଜାଙ୍କ କୋଳରେ ବସିବାର ଅଧିକାରୀ ହୋଇପାରିବ।” ଆରେ ! ରାଜାଙ୍କ କୋଳ 
କଣ ଏତେ ବଡ଼ ହୋଇଗଲା ¢? ଆଉ ସୁରୁଚି ର ଗର୍ଭରେ ଆସିବା ଏତେ ବଡ଼ କଥା ଯେ 
ତା ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଆରାଧନା ଉପସନାକୁ ସାଧନ କରିବା ? 


ଧ୍ରବଙ୍କ ବନ-ଗମନ 


ମାତୁଃ ସପନ୍ୟୁାଃ ସ ଦୁରୁକ୍ତିବିଦ୍ଧଃ 
ଶ୍ଵସନ ରୁଷା ଦଣ୍ଡହତୋ ୟଥାହିଃ | ( ୪.୮. ୧୪ ) 


କହିଲେ ଦେଖି, ସାପ କୁ ମାରିଲେ ସେ କେମିତି ଫୁକାର କରେ ? ଧ୍ରୁବ ମଧ୍ଯ 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ବାଳକ । ସାବତ ମା”ର କଥା ତା ହୃଦୟ କୁ ବିଦ୍ଧ କଲା। ଆଉ ସେ ଯେତେବେଳେ 
ଦେଖିଲା ଯେ ବାପା ମଧ୍ୟ କିଛି କହୁନାହାଁନ୍ତି, ସେଠାରୁ ସେ ବାହାରି ଆସିଲା | ତା'ର 
ମନ ଥିଲା ଦୁଃଖୀ ଆଉ କ୍ରୋଧୀ ମଧ୍ଯ କାନ୍ଦି -କାନ୍ଦି ସେ ନିଜ ମାତା ଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସିଲା | 
ମା କହିଲେ -ପୁଅ, କଣ ହେଲା ? ସେଠାରେ ଥିବା ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କୁ ସବୁକଥା 
କହିଲେ। ଦେଖନ୍ତୁ , ସୁନୀତି ଅତ୍ଯନ୍ତ ବୁଵିମତୀ ଥିଲେ। ତାଙ୍କୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଃଖ ହେଲା, 
କିନ୍ତୁ ସେ ପୁଅକୁ କହିଲେ - 


ମାମଂଗଲଂ ତାତ ପରେଷୁ ମଂସ୍କା 
ଭୁଂକ୍ତେ ଜନୋ ଯତ୍ପରଦୁଃଖଦସ୍ତତ୍‌ | ( ୪.୮.୧୭) 


ପୁତ୍ର, ଏଥିପାଇଁ କାହକୁ ଦୋଷ ଦିଅ ନାହିଁ। ଏଠାରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ନିଜ ନିଜ 
କର୍ମର ଫଳ ଭୋଗ କରୁଛୁ । ସେ ସାବତ ମା ହେଲେ କଣ ହେଲା ହ ସେ କଥା ତ ଠିକ୍‌ 
କହିଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆରାଧନା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଦେଖନ୍ତୁ, କେତେ ଭଲ ସ୍ତ୍ରୀ ସେ, 
କେବଳ ସେତିକି କଥା ଗ୍ରହଣ କରି ଅନ୍ୟ ସବୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ। ଏହା ହି ତାଙ୍କର 
ବୁଛିମତ୍ତା। କହିଲେ - ପୁଅ, ତା କଥା ଠିକ୍‌ | ଏବେ ତୁମ ଉପରେ ରାଜାଙ୍କର କୃପା 
ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯେମିତି ତୁମ ସାବତ ମା କହିଲେ, ତୁମେ ସେହି ଅଖିଳ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡପତି 
ପରମାଗ୍ମାଙ୍କୁ ପୂଜା କର। ତାଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କର । ସେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ତୁମକୁ ସେହି 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କ କୋଳରେ ସ୍ଫରାନ ମିଳି ଯିବ। ତୁମକୁ ଏପରି ଧ୍ରୁବ ସ୍ଥାନ ମିଳିବ ଯେଉଁଠାରୁ 
ତୁମକୁ କେବେ କେହି ଛାଡ଼ିଚାଲିଯିବା ପାଇଁ କହିବେ ନାହିଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ତେଣୁ କୁହାଯାଏ 
ଯେ ଏପରି ଜାଗାରେ ବସ ଯେଉଁଠୁ କେହି ଆମକୁ ଉଠିଯିବା ପାଇଁ କହିବେନି | ପୁଅ, 


॥ ୧୯୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଟ ବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏବେ ତୁମେ ଯାଅ, ଭଗବାନଙ୍କର ଆରାଧନା କର । ମୋର ଆଶୀର୍ବାଦ ତୁମ ସହିତ 
ଅଛି। ବାଳକଟି ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ବାହାରି ଗଲା। କୁଆଡ଼େ ଯିବ, କଣ କରିବ, କିଛି 
ଜାଣିନି। ଏମିତି କୋଣସି ପିଲା ଯଦି ଘରୁ ବାହାରି ଯିବ ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଚିନ୍ତା 
ହୋଇଯାଏ ଯେ ମୋ ପିଲାଟି ଘରୁ ଚାଲିଗଲା। ତା ପାଇଁ ମୁଁ କଣ କରିବି ? କହିଲେ - 
ନାରଦ, କଣ କରୁଛ? ତା ପାଖକୁ ଶୀଘ୍ର ଯାଅ। 


ନାରଦସ୍ତଦୁପାକଗ୍ଣ୍ର୍ୟ ଜ୍ଞାତ୍ସା ତସ୍ୟ ଚିକୀର୍ଷିତମ୍‌ । ( ୪ .୮. ୨ ୫ ) 


ନାରଦ ଯେତେବେଳେ ଜାଣିଲେ ଯେ ଗୋଟିଏ ଛୋଟ ବାଳକ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ପାଇବା ପାଇଁ, ତାଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ ଘରୁ ବାହାରି ଗଲାଣି, ସେ କହିଲେ, ତା 
ପାଖକୁ ତ ମତେ ଜଲଦି ଯିବା କଥା। ସେ ତ ମୋର ସବୁଠାରୁ ଭଲ ଶିଷ୍ୟ ହେବ । କ୍ଷଣ 
ମାତ୍ରକେ ସବୁ ଛାଡ଼ି ଦେଲା, ଆଉ ଗ୍ଲିଗଲା। କି ତେଜରେ ବାବା ? 


ଅହୋ ତେଜଃ କ୍ଷତ୍ରିୟାଣାଂ ମାନଭଙ୍ଗମୂଷ୍ୟତାମ୍‌ | 
ବାଲୋଃପ୍ୟୟଂ ହୃଦା ଧତ୍ତେ ଯସ୍ଵମାତୁରସଦ୍ଵ୍‌ ଚଃ ॥ ( ୪.୮.୨୬) 


କ୍ଷତ୍ରିୟ ର ତେଜ ଦେଖ ! ପାଞ୍ଚ ବର୍ଷର ପିଲା। କିନ୍ତୁ ଟିକିଏ କଥା ସହି ପାରିଲା 
ନାହି। ନାରଦ ତା ପାଖରେ ପହଞ୍ଚିଲେ। ସେ ତାର ମୁଣ୍ଡକୁ ଆଉଁସି ଦେଲେ। ପୁଣି 
କହିଲେ - ପୁଅ ତୁ ତ ଜମା ପାଞ୍ଚବର୍ଷର ପିଲାଟେ | ସାବତ ମା ଟିକିଏ କଣ କହିଦେଲା 
ବୋଲି ଏତେ ଖରାପ ଭାବିବାର ବା ଦୁଃଖୀ ହେବାର କଣ ଅଛି ? ତୁମର ବୟସ ବି 
ହୋଇନି, ତୁମର ତ ଏବେ ଖେଳିବା ସମୟ | (କ୍ରିକେଟ ଖେଳ, କମେଣ୍ଟ୍ର ଶୁଣ, ଟି.ଭି 
ଦେଖା) | ଆଜିଠାରୁ ଏମିତି ବଣ କୁ ଯିବା କଣ ସାଧାରଣ କଥା ? କହିଲ ଦେଖି ? 


ଲକ୍ଷୟାମଃ କୁମାରସ୍ୟ ସକ୍ତସ୍ୟ କ୍ରୀଡ଼ନାଦିଷୁ | ( ୪,୮. ୨୭ ) 


ତୁମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଖୁସି କିରବାକୁ ଚାହୁଁଛ / ଆରେ ! ଇଏ କଣ ବଳାର ବୁ 
ଚକଲେଟ୍‌ କିଣି ଆଣିବା ପରି କଥା କି ? 


॥ ୧୯୮ ॥ 


ଚତ୍ରର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ୟତ୍ପ୍ରସାଦଂ ସବୈ ଫୂସାଂ ଦୁରାରାଧ୍ୟୋ ମତୋ ମମ || ( ୪.୮. ୨୭ ) 
ଭଗବାନଙ୍କ ଆରାଧନା କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ କାର୍ଯ୍ୟା । 

ଅତୋ ନିବର୍ତତାମେଷ ନିର୍ବନ୍ଧସ୍ତବ ନିଷ୍ଟଲଃ । 

ୟତିଷ୍ୟତି ଭବାନ୍‌ କାଲେ ଶ୍ରେୟସଂ ସମୁପସ୍ଫଥିତେ ॥ ( ୪.୮.୩୫ ) 


ତେଣୁ ମୁଁ ତୁମକୁ କହୁଛି ଯେ ତୁମେ ଏଠାରୁ ହଁ ଫେରିଯାଅ । ଏବେ ଏହା ପାଇଁ 
ଠିକ୍‌ ସମୟ ଆସିନାହି। ଏବେ ତୁମେ ଘରେ ରୁହ, ପାଠ ପଢ଼, ସଲ ଯାଅ, କିଛି କାମ 
କର, ବିବାହ କର, ଦୁନିଆ କୁ ଭଲ ଭାବେ ଦେଖିନେବା ପରେ ସେଥିରୁ ବୈରାଗ୍ଯ 
ଆସିଲେ , ତାକୁ ଛାଡ଼ି ଦେବ | ସେତେବେଳେ ଇଚ୍ଛା ହେଲେ ବଣକୁ ମଧ୍ଯ ଚାଲିଯାଇପାର | 
ସେଠି ତପସ୍ୟା କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବ । ସେଥିରେ କଣ ମନା ଅଛି । ଏକଥା 
ଶୁଣି ଧ୍ରୁବ କହିଲା - 


ସୋଃୟଂ ଶମୋ ଭଗବତା ସୁଖଦୁଃଖହତାମ୍ମନାମ୍‌ | 

ଦର୍ଶିତଃ କୃପୟା ପଂସା ଦୁର୍ଦର୍ଶୋଵସ୍ପଦ୍ବିଧୈସ୍ତୁ ୟଃ ॥ ( ୪.୮.୩୫ ) 
ଅଥାପି ମେଃବିନୀତସ୍ୟ କ୍ଷାତ୍‌ତ୍ରଂ ଘୋରମୁପେୟୁଷଃ । 

ସୁରୁଚ୍ୟା ଦୁର୍ବଚୋବାତୌ ର୍ନ ଭିନ୍ନେ ଶ୍ରୟତେ ହୃଦି ॥ (୪.୮.୩୬) 


ଭଗବାନ୍‌ ! ଆପଣ ଯାହା କହୁଛନ୍ତି ତାହା ସତ | କିନ୍ତୁ ଆପଣ ଖରାପ ଭାବିବେନି । 
ମା ସୁରୁଚିଙ୍କ ବଚନ ମୋ ମନ ଭିତରେ ବାଣ ପରି ପଶି ଯାଛି। ମୋ ମନରେ ଶାନ୍ତି 
ନାହିଁ । ଫେରିଗଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଶାନ୍ତି ରେ କିଛି କରିପାରିବି ନାହିଁ। ତେଣୁ ମୁଁ ଯିବିନି। ଆଉ 
ଆପଣ ଏବେ ଯେଉଁ କଥା କହିଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆରଧନା କରିବା ଏବଂ ତାଙ୍କ 
କୃପା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ କଥା, କିନ୍ତୁ ମୋତେ ଏହି କଥାରେ ବିଶ୍ଵାସ ହେଉନି। 
କାହିକି ? କାରଣ ଏହି ମାର୍ଗରେ ଚାଲିବା ଆରମ୍ଭ କରୁ କରୁ ଆପଣଙ୍କ ପରି ସନ୍ଗ୍‌ 
ମୋତେ ଅନାୟାସରେ ମିଳିଗଲେ, ଏହା କଣ ଭଗବାନଙ୍କ କୃପା ନୁହେଁ ? ଭଗବାନଙ୍କ 
କୃପା କଠିନ ହେବ ? ଏତିକି ହେଲାଣି ମାନେ ଆଗକୁ ସବୁକାମ ମଧ୍ଯ ହୋଇଯିବ। ସନ୍ଗ୍‌ 


ମିଳନ ହୋଇଗଲାଣି ତ ଆଗକୁ ସବୁକାମ ମଧ୍ଯ ହୋଇଯିବ । ମୋର ପୂର୍ଣ୍ର ବିଶ୍ଵାସ ଅଛି। 


|॥ ୧୯୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନୂନଂ ଭବାନ୍‌ ଭଗବତୋ ୟୋଏଙ୍ଗଜଃ ପରମେଷ୍ଚି ନଃ । 
ବିତୁଦନ୍ନଟତେ ବୀଣାଂ ହିତାର୍ଥଂ ଜଗତୋଃର୍କବତ୍‌ || ( ୪ .୮ .୩୮ ) 


ଆପଣ ନିଜେ ଗ୍ଲିକରି ମୋ ପାଖକୁ ଆସିଛନ୍ତି। ଘରୁ ବାହାରିବା ମାତ୍ରକେ 
ଆପଣଙ୍କ ଦର୍ଶନ ମିଳିଗଲା। ଏଥିରୁ ଅଧିକ ଭଗବାନଙ୍କ କୃପା ଆଉ କଣ ବା ହୋଇପାରେ ? 
ନାରଦ ଭାବିଲେ ଛୋଟ ବାଳକ ଟିଏ କିନ୍ତୁ ଦୃତ ନିଶ୍ଚୟ ଅଛି । ସେ ତା ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ 
ହେଲେ ଏବଂ କହିଲେ - 


ଧ୍ରୁବଙ୍କୁ ନାରଦଙ୍କ ଉପଦେଶ 


ଜନନ୍ୟାଭିହିତଃ ପନ୍ଛାଃ ସ ବୈ ନିଃଶ୍ରେୟସସ୍ୟ ତେ । 
ଭଗବାନ୍‌ ବାସୁଦେବସ୍ତଂ ଭଜ ତତ୍‌ପ୍ରବଣାତ୍ମନା ॥ (୪.୮.୪୦) 


ପୁତ୍ର, ତୁମ ମା' ତୁମକୁ ଯେଉଁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ତାହା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଉପଦେଶ 
ଏବେ ତୁମେ ସେହି ମାର୍ଗରେ ଗାଲ । ଏହାହି ନିଃଶ୍ରେୟସ୍କର ମାର୍ଗ | ଏଠାରୁ ଏବେ ତୁମେ 
ମଧୁବନ କୁ ଯାଅ, ଯମୁନା କୂଳକୁ | ସେଠି ପ୍ରତିଦିନ ସକାଳୁ ଯମୁନା ରେ ସ୍ଵାନ କରିବ। 
ତା'ପରେ ସ୍ତରର ହୋଇ ଆସନରେ ବସିବ ତା ପରେ ପ୍ରାଣାୟାମ ଦ୍ଵାରା ନିଜ ଶ୍ଵାସକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିବ । ସର୍ବ ସଂଗ ତ୍ୟାଗ କରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାନଙ୍କୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିବ । ତା ପରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମନୋରମ ରୂପକୁ ଧ୍ଯାନ କରିବ। ଶଂଙଖଂ-ଚକ୍ର-ଗଦା-ପଦ୍ମ ଧାରୀ 
ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ, ତାଙ୍କ ଗଳାରେ ବନମାଳା, କୌସ୍ତୁଭ ମଣି, କାନରେ ମକର କୁଣ୍ଡଳ, 
ପିତାମ୍ବରୀ ଧାରୀ, ଆଉ ଅଳ ହାସ୍ୟ ତାଙ୍କ ମୁଖରେ ସବୁବେଳେ ଥାଏ। ଏହି ପରି ନାରଦ 
ଭଗବାନଙ୍କ ରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ ଏବଂ କହିଲେ - “ଓଁ ନମଃ ଭଗବତେ 
ବାସୁଦେବାୟ” | ଏହି ମନ୍ତ୍ରକୁ ନିରନ୍ତର ଜପୁଥିବ । କନ୍ଦ ମୂଳ ଆଦି ସଂଯମସହ ଆହାର 
କରି ନିଜ ଚିତ୍ତକୁ ଶାନ୍ତ ଏବଂ ମନନଶୀଳ କରିନେବ। ଏବେ ତୁମେ ବନକୁ ଯାଇ 
ତପସ୍ୟା କରିବା ଆରମ୍ଭ କର । 


ଏବେ ଆମେ ଭକ୍ତ ଧ୍ରବଙ୍କୁ ମଧୁବନରେ ଛାଡ଼ିଦେବା ଏବଂ ସେପଟେ ରାକା 
ଉତ୍ତାନପାଦଙ୍କ ପାଖକୁ ଯିବା। ଧ୍ରୁବ ବଣକୁ ଗାଲି ଯିବା ପରେ ରାକା ଉତ୍ତାନପାଦଙ୍କୁ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖ ହେଲା। ସେ ନିଜକୁ ଦୋଷ ଦେବାଵୁ ଲାଗିଲେ। 


॥ ୨୦୦ | 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ସୁତୋ ମେ ବାଲକୋ ବ୍ରହ୍ମନ୍‌ ସ୍ନେଣେନାକରୁଣା ମ୍ରନା । 
ନିର୍ବାସିତଃ ପଞ୍ଚବର୍ଷଃ ସହ ମାତ୍ରା ମହାନ୍‌କବିଃ ॥ ( ୪.୮.୬୫) 


ଧ୍ରବକୁ ମଧୁବନକୁ ପଠେଇଦେଇ ନାରଦ ରାଜା ଉତ୍ତାନପାଦଙ୍କ ପାଖରେ 
ପହଞ୍ଚିଲେ। ସେ ରାଜାଙ୍କୁ କହିଲେ ତୁମେ କଣ ଚିନ୍ତା କରୁଛ ? ତୁମ ମୁଁହ କାହିଁକି ଶୁଖି 
ଯାଇଛି। ରାଜା ଉତ୍ତାନ ପାଦ କହିଲେ -ନାରଦ, ମୁଁ କେତେ ମୁଢ଼ ସତେ | ପାଞ୍ଚବର୍ଷର 
ମୋର ସେହି ପୁଅଟି କୋଳରେ ବସିବା ପାଇଁ ଆସିଲା, ଆଉ ମୁଁ ସ୍ତୀ କଥାରେ ଭଳିଗଲି | 
ମୋ ସ୍ତ୍ରୀ ତାକୁ ବାହାର କରିଦେଲା ଆଉ ମୁଁ ଖାଲି ଚାହିଁ ରହିଲି। ଏହି ପରି ସେ ବହୁତ 
ଦୁଃଖ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା, କାନ୍ଦି କାନ୍ଦି କହିଲେ ଯେ ମୋର ଛୋଟ ପିଲା ଟା ବଣକୁ 
ଗଚାଲିଗଲା। ସେଠି ବାଘ, ସିଂହ, ଭାଲୁ ଥିବେ | ସେମାନେ ତାକୁ ମାରିଦେବେ | 


ଅହୋ ମେ ବତ ଦୌରାମ୍ବ୍ୟଂ ସ୍ତ୍ରୀଜିତସ୍ୟୋପଧାରୟ | ( ୪.୮.୬୭ ) 


ମୁଁ କେତେ ନୀଚ। ମୁଁ ପନ୍ନୀର ଦାସ ହୋଇଗଲି । ଏହିପରି କହି ସେ ନିଜକୁ 
ଦୋଷ ଦେବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏହା ଶୁଣି ନାରଦ କହିଲେ - “ମା ମା ଶୁଚ”, ତୁମେ 
ଶୋକ କରନାହି। କାରଣ - “ ସ୍ବ ତନୟଂ ଦେବଗୁପ୍ତଂ ବିଶାମ୍ପତେ” | ତୁମ ପୁଅ ର 
ରକ୍ଷା ତ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ କରିବେ । ତୁମେ ମିଛଟାରେ ଭାବୁଛ ଯେ ତୁମେ ତାକୁ ରକ୍ଷା 
କରିବ। ମନେ ରଖିବ ଯେ ତାର ରକ୍ଷାର ଦାୟିତ୍ବ ଭଗବାନ ନିଜେ ବହନ କରିଛନ୍ତି। 
“ତତ୍‌ ପ୍ରଭାବମ୍‌ବିଜ୍ଞାୟ” । ତୁମେ ଏବେ ତାର ପ୍ରଭାବକୁ ଜାଣିନାହଁ। 


ସୁଦୁଷ୍ମରଂ କର୍ମ କୃତ୍ଵା ଲୋକପାଲୈରପି ପ୍ରଭୁଃ | 
ଏଷ୍ୟତ୍ୟଟିରତୋ ରାଜନ୍‌ ୟଶୋ ବିପୁଲୟଂ ସ୍ତବ ॥ ( ୪,୮.୬୯ ) 


ସେ ତ ଏପରି ସୁଦୁଷ୍କର କର୍ମ କରିବ ଯେପରି ପୂର୍ବରୁ କେହି କେବେ କରି 
ନଥିବେ । ତୁମ ଯଶ କୁ ସେ ସବୁ ଦିଗରେ ଖେଳେଇ ଦେବେ। ସେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଯଶସ୍ଵୀ ପୁତ୍ର ହେବ। ତୁମେ ତାର ଚିନ୍ତା କରନାହିଁ। ଯେତେବେଳେ ନାରଦଙ୍କ ମୁହଁରୁ 
ଏପରି କଥା ଶୁଣିଲେ ଉତ୍ତାନପାଦ ଙ୍କ ଚିନ୍ତା ଦୂର ହୋଇଗଲା। ଏବେ ମୈତ୍ରେୟ ରଷି 
ଉକ୍ତ ଧ୍ରବର ତପସ୍ୟାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । 


ଧ୍ରବ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତି ଅର୍ଥ ରୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ, ସେ ଏକ ନିଶ୍ଚଳ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ପାଇଁ ସେ ଘରୁ ଏକୁଟିଆ ବାହାରି ଆସିଲେ। ତେଣୁ ଆମକୁ ମଧ୍ଯ କେବେ- 


॥ ୨୦୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କେବେ ଭାବିବା ଦରକାର ଯେ ଆମ ଆୟୁ ତ ଏତେ ବର୍ଷ ହୋଇଗଲାଣି, ଆମେ ଏ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କଣ କରିଛୁ ? 


୮୯୮୦୬୯ ୯ 


ପାଞ୍ଚବର୍ଷର ବାଳକ ଧ୍ରୁବ, ତିନି ଦିନରେ ଥରେ ମାତ୍ର ବରକୋଳି ଖାଇ ରହିଲେ। 
ଏହି ପରି ଏକ ମାସ ବିତିଗଲା। ଦ୍ବିତୀୟ ମାସରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଷଷ୍ଠଦିନ ସେ ଥରେ ମାତ୍ର 
କେବଳ ଘାସ ଏବଂ ପତ୍ର ଖାଇ ରହିଲେ । ମନେ ରଖନ୍ତୁ, ସେ ତପସ୍ୟା କରୁଛନ୍ତି | 
ଯମୁନା ରେ ସ୍ଵବାନସାରି, ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ଜପ କରିବା | ଏହା ହିଁ 
ତାଙ୍କ ସାଧନା, କିନ୍ତୁ ଦେଖନ୍ତୁ ଯେ ସେ ତୃତୀୟ ମାସରେ ନଅ ଦିନରେ ଥରେ ଖାଲି 
ପାଣି ପିଇ କରି ରହିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ଚତୁର୍ଥ ମାସରେ ପ୍ରତି ବାର ଦିନରେ ଥରେ ଖାଲି 
ବାୟୁ ଗ୍ରହଣ କରିଲେ। ଏବଂ ପଞ୍ଚମ ମାସରେ ଶ୍ଵାସ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରି 
ଗୋଟିଏ ଗୋଡ଼ରେ ଠିଆ ହୋଇ ବ୍ରହ୍ନଙ୍କୁ ଧ୍ଯାନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 


ପଞ୍ଚମେ ମାସ୍ୟନୁପ୍ରାପ୍ତେ ଜିତଶ୍ବାସୋ ନୂପାତ୍ମଜଃ | 
ଧ୍ଧାୟନ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ପଦୈକେନ ତସ୍ତରୌ ସ୍ଫାଣୁରିବାଚଲଃ ॥ ( ୪.୮.୭୬) 


ନିଜର ମନ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ବିଷୟ ମାନଙ୍କରୁ ଦୂର କରି, 
ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ଲଗେଇଦେଲେ । ଆଉ ତାଙ୍କ ତପସ୍ୟାର ପ୍ରଭାବ ଦେଖନ୍ତୁ - 
ଯେତେବେଳେ ସେ ନିଜର ଶ୍ଵାସ କୁ ବନ୍ଦ କଲେ ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମାନଙ୍କର 
ଶ୍ଵାସ ବନ୍ଦ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା, କାରଣ ତାଙ୍କ ଶ୍ଵାସ ସମଷ୍ଟି ବାୟୁ ସହିତ ଏକାକାର 
ହୋଇଯାଇଥିଲା । ଆଉ ସେ ଗୋଟିଏ ଗୋଡ଼ରେ ଠିଆ ହୋଇ ଥିଲେ ତେଣୁ ପୂଥିବୀ 
ସେହି ଆଡ଼କୁ ଢ଼ଳିଗଲା। ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵ ହଲିବାକୁ ଲାଗିଲା, ଟଳମଳ ହେଲା। 


ୟଦୈକପାଦେନ ସ ପାର୍ଥିବାର୍ଭକ - 
ସ୍ତସ୍ଫୋ ତଦଙ୍ଗୁଷ୍ଠ ପୀଡ଼ିତା ମହୀ | 
ନନାମ ତତ୍ରାର୍ଧମ ଭେନ୍ଦ୍ରଧିଷ୍ଠିତା 
ତରୀବ ସବ୍ୟେତରତଃ ପଦେ ପଦେ ॥ ( ୪.୮.୭୯) 


ଧ୍ରବ ତ ବିଶ୍ଵାତ୍ମା ଙ୍କ ଧ୍ୟାନ ରେ ଲୀନ ଥିଲେ। ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହା ବିରାଟ ର ଧ୍ୟାନ, 
ଯାହାର ବଣ୍ତନ ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧ ରେ ହୋଇଛି। ଏଠାରେ ଧ୍ରୁବ ମଧ୍ୟ ଏହି ପରି ଧ୍ୟାନ 
କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ତ ବିରାଟ ସହ ଏକାକାର ହୋଇଗଲେ ତାଙ୍କ ଶ୍ଵାସ ସମଷ୍ଟି ସହ 


୨୦୨ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ମିଶି ଏକ ହୋଇଗଲା । ସେ ଯେଉଁ ଗୋଡ଼ରେ ଠିଆ ହୋଲଥିଲେ ସେହି ପଟରେ ତାଙ୍କ 
ଓଜନ ବଢ଼ିଯିବାରୁ ପ୍ନଥିବୀ ମଧ୍ଯ ସେହି ପନଳ୍ପ୍‌ ଢ଼ଳିଗଲା। ସମ୍ପୂର୍ଣ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସ୍ଫ୍ରତି ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ବିଚିତ୍ର ହୋଲଗଲା । ସେତେବେଳେ ସବୁ ଦେବତା ମାନେ ଛାନିଆ ହୋଇ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀ ହରିଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚିଲେ ଏବଂ କହିଲେ - “ ନୈବଂ ବିଦାମଃ” ଆମେ ବୁଝି 
ପାରୁନାହୁଁ ଯେ ଏମିତି କାହିକି ହେଉଛି ? ଆମ ଶ୍ଵାସ ବନ୍ଦ ହୋଇ ଯାଉଛି, ଆମେ 
ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ଯାଉଛୁ । ଦୟା କରି ଆପଣ କିଛି କରନ୍ତୁ । ଭଗବାନ କହିଲେ 


ମା ଭୈଷ୍ଠ ବାଲଂ ତପସୋ ଦୁରତ୍ଯୟା 
ନ୍ଵିବର୍ତୟିଷ୍ୟେ ପ୍ରତିୟାତ ସ୍ଵଧାମ । 
ୟତୋ ହି ବଃ ପ୍ରାଣନିରୋଧ ଆସୀ 
ଦୌତ୍ତାନପାଦିର୍ମୟି ସଂଗତାମ୍ମା ॥ (୪.୮.୮୨) 


କଥା କଣ କି, ଉତ୍ତାନପାଦ ଙ୍କ ପୁତ୍ର ନିଜର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମନ ଏବଂ ପ୍ରାଣ ମୋ 
ପାଖରେ ଲଗେଇ ଦେଇଛି ଏବଂ ସେଥିପାଇଁ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସ୍ଥିତି ଏମିତି ହୋଇ 
ଯାଇଛି। ଏବେ ମୁଁ ତା ପାଖକୁ ଯାଇ ତାକୁ ତପସ୍ୟା ରୁ ନିବୃତ କରି ଘରକୁ ପଠେଇ 
ଦେବି। ତପସ୍ୟା କରୁ କରୁ ଛମାସ ହୋଇଗଲାଣି । ଦେଖନ୍ତୁ ଆମକୁ ମଧ୍ଯ ଲାଗୁଥିବ ଯେ 
ଦେବତାମାନେ କହିଲେ ବୋଲି ଭଗବାନ ଧ୍ରୁବ ଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ 
ସତ କଣ ? ଦେଖନ୍ତୁ ଏଠି ମୈତ୍ରେୟ ରଷି କଣ କହୁଛନ୍ତି - 


ତ ଏବମୁସ୍ବନ୍ନଭୟା ଉରୁକ୍ରମେ 
କୃତାବନାମାଃ ପ୍ରୟୟୁସ୍ତବିଷ୍ଟାପମ୍‌ | 
ସହସ୍ପଶୀର୍ଷାପି ତତୋ ଗରୁମ୍ବତା 
ମଧୋର୍ବନଂ ଭୂତ୍ୟଦିଦୂକ୍ଷୟା ଗତଃ ॥ (୪.୯.,୧) 


ରଖି କହିଲେ “ଭକ୍ତ ଦିଦୂକ୍ଷୟାଂ ଭଗବାନ ବସି ପାରୁ ନ ଥିଲେ। ତାଙ୍କୁ 
ଲାଗୁଥିଲା ଯେ ମୁଁ କେତେବେଳେ ଯିବି ଆଉ ମୋ ଭକ୍ତ କୁ ଦେଖିବି। “ ଦର୍ଶନ ଦେବା 
ପାଇଁ” ଏମିତି କହିଲେ ନାହିଁ | ଭଗବାନ ନିଜ ଭକ୍ତକୁ ‹ ଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ” ବ୍ୟାକୁଳ 
ହୋଇଗଲେ। ଟିକିଏ ଭାବିଲେ ଦେଖି ଇଏ କି କଥା। ଦେଖନ୍ତୁ, ଜୀବନରେ ଭକ୍ତ ର 
ଆରମ୍ଭ କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଅର୍ଥ ରୁ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା କିପରି ପରମାର୍ଥ ଆଡ଼କୁ ନେଇଯାଏ. 


॥ ୨୦୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତାର ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଉଦାହରଣ ଅଟେ | ଯଦିଓ ଧ୍ରୁବ “ ଅଥାର୍ଥି' ହୋଇ ଭକ୍ତିର 
ଆରମ୍ଭ କରୁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଏବେ ତାଙ୍କ ମନ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ଯେପରି ଲାଗିଯାଇଛି 
ସେଥିରେ ଆଉ ଧନ କି ରାଜ୍ୟର ତିଳେ ହେଲେ ଭାବନା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ | ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ତାଙ୍କର ଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ ଗଲେ । ଏଠାରେ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 
ଭଗବାନ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚିଲେ । ପହଞ୍ଚିକରି ସେ ସେହି ଛୋଟ ପିଲାଟିକୁ ଦେଖିଲେ, 

ଗୋଟିଏ ଗୋଡ଼ରେ ଠିଆ ହୋଇଛି, ଆଖି ବନ୍ଦ ତାକୁ ତ ଜଣା ବି ନାହିଁ ଯେ ସ୍ଵୟଂ 
ଭଗବାନ ସମ୍ମୁଖରେ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେତ ଧ୍ୟାନମଗ୍ନ ହୋଇ “ଓଁ ନମୋ ଭଗବତେ 
ବାସୁଦେବାୟ” ମନ୍ତ୍ର ଜପି ଚାଲିଛି। ଭଗବାନ ତାର ଦର୍ଶନ କଲେ। ବହୁତ ସମୟ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାକୁ ଦେଖିଲେ। ତାପରେ ଡାକିଲେ, ଶେଷରେ ତା ଚିଭ୍ତ ରୁ ନିଜ ରୂପକୁ 
ଟାଣିଆଣିଲେ। ତା ପରେ ହଠାତ୍‌ ଧ୍ରୁବଙ୍କ ଆଖି ଖୋଲିଗଲା । ସମ୍ମୁଖରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦେଖି ଧ୍ରୁବ ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ ଦଣ୍ଡବତ ପ୍ରଣାମ କଲେ। 


ଦୂଗ୍‌ଭ୍ୟାଂ ପ୍ରପଶ୍ୟନ୍‌ ପ୍ରପିବନ୍ନିବାର୍ଭକଷ୍ଟ୍ରମ୍ବନ୍ନିବାସ୍ୟେନ 
ଭୁଜୈରିବାଶ୍ଵରିଷନ୍‌ ॥ ( ୪.୯.୩) 


ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏମିତି ଲାଗିଲା ଯେ ଏହି ବାଳକ କୁ ମୁଁ ଆଖିଦ୍ଵାରା ପିଇ ଯାଆନ୍ତି 
କି, ମୁହଁ ଦ୍ଵାରା ଚୁମ୍ବନ କରିବି, ବାହୁରେ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିବି, ହୃଦୟରେ ଲଗେଇ ଦେବି | 
ତାର ରୂପ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ, ଯେମିତି ସେ ଆଖିରେ ପିଇଗଲେ । 


ଧ୍ରୁବ ହାତ ଯୋଡ଼ି ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେ ବୁଝି ପାରୁନାହାଁନ୍ତି ଯେ କହିବା ପାଇଁ 
ଚାହୁଁଛନ୍ତି, ସ୍ତୁତି କରିବା ପାଇଁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ କଣ କହିବେ ଆଉ କେମିତି କହିବେ କିଛି 
ବୁଝିପାରୁ ନାହୀନ୍ତି। ତାଙ୍କର ଏହି ଦଶା ଦେଖି ଭଗବାନ ନିଜ ଶଂଝଂ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର 
କପାଳ ସ୍ପର୍ଶ କରିଦେଲେ। ଶଂଙ୍ଖ ରେ ନାବବ୍ରହ୍କ ଲୁଚି ରହିଛନ୍ତି। ଭଗବାନ ଯେମିତି 
ଶଟ୍ଖଂ ସ୍ପର୍ଶ କରି ଦେଇଛନ୍ତି, ସାକ୍ଷାତ୍‌ ସରସ୍ବତୀ ଯେମିତି ତାଙ୍କ ବାଣୀରେ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଗଲେ । ସେତେବେଳେ ଧ୍ରୁବ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ସ୍ତୁତି କରିଛନ୍ତି ତା 'ର ପ୍ରଥମ 
ଶ୍ଳୋକ ହି ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ। 


॥ ୨୦୪ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ୟୋଃନ୍ତଃ ପ୍ରବିଶ୍ୟ ମମ ବାଚମିମାଂ ପ୍ରସୁପ୍ତାଂ 
ସଂଜୀବାୟତ୍ୟଖିଲଶକ୍ତିଧରଃ ସ୍ଵଧାମ୍ନା । 

ଅନ୍ୟାଂଶ୍ଚ ହସ୍ତ ଚରଣଶ୍ରବଣତ୍ଵଗାଦୀନ୍‌ 
ପ୍ରାଣାନ୍ଵମୋ ଭଗବତେ ପୁରୁଷାୟ ତୁଭ୍ୟମ୍‌ ॥ ( ୪.୯.୬) 


ପରମ ପୁରୁଷ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନମସ୍କାର! କିଏ ଏହି ଭଗବାନ ? କହିଲେ - 
' ୟୋଃନ୍ତଃ ପ୍ରବିଶ୍ଯ ଯିଏ ମୋର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ପ୍ରବେଶ କରି ନିଜର ଚୈତନ୍ୟ ଶକ୍ତି 
ଦ୍ଵାରା ମୋର ଶୋଇ ପଡ଼ିଥିବା ବାଣୀକୁ ଉଠାଇ ଦିଅନ୍ତି। ସେ ପୁଣି କହିଲେ କେବଳ 
ବାଣୀ ନୁହେଁ - “ତ୍ଵଗାଦୀନ୍‌” ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ କମେୈନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ମୋର ପ୍ରାଣ 
ମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଉଠାଇ ଦଅନ୍ତି। ଏହି କଥା କେନୋପନିଷଦରେ ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି । 
 ଶ୍ରୋତସ୍ୟ ଶ୍ରୋତ୍ର” - ଭଗବାନ ତ କାନ ମାନଙ୍କର କାନ, ଆଖି ମାନଙ୍କର ଆଖି, 
ମନର ମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ମନ ଏବଂ ପ୍ରାଣ ମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ପ୍ରାଣ ଅଟନ୍ତି। ତାଙ୍କ ଯୋଗୁଁ 
କାନ ଶୁଣିବାରେ ଏବଂ ଆଖି ଦେଖିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ। ଭଗବାନ ଙ୍କୁ ˆ ମୁଁ ନମସ୍କାର 
କରୁଛି। ଅଖଣ୍ଡ ଏବଂ ଏକ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଆପଣ ହି ଅନେକ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତି । 


ନୂନଂ ବିମୁଷ୍ଟମତୟସ୍ତବ ମାୟୟା ତେ 

ୟେ ତ୍ବାଂ ଭବାପ୍ୟୟବିମୋକ୍ଷଣମନ୍ୟହେତୋଃ | 
ଅର୍ଚନ୍ତି କଳ୍ପକତରୁଂ କୁଣପୋପଭୋଗ୍ୟ - 

ମିଳ୍ପନ୍ତି ୟତ୍‌ସ୍ପର୍ଶଜଂ ନିରୟେଃଏପି ନୂଣାମ୍‌ ॥ 


ଯଦ୍ଯପି ଆପଣଠାରୁ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି କରା ଯାଇପାରେ, ପରା ଭକ୍ତିର ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୋଇପାରେ ତଥାପି ତା ସ୍ଥାନରେ ମହାମୂଢ଼ ଅଜ୍ଞାନ ମାନେ ଆପଣଙ୍କ ମାୟାରେ 
ମୋହିତ ହୋଇ ଇନ୍ଦିୟ ର ସୁଖ ହିଁ ମାଗନ୍ତି, ଯାହାକି ନର୍କରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇପାରେ। ଏଠାରେ ଲେଖା ହୋଇଛି ଯେ ନର୍କରେ ମଧ୍ୟ ସ୍ପର୍ଶର ସୁଖ ମିଳି ପାରେ। 
ତା ମାନେ, ସ୍ପର୍ଶସୁଖ ହିଁ ନର୍କ ଅଟେ, ଏହା ହିଁ ତାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ଆମ ଭାଷା ଏବଂ 
ଶାସ୍ତ୍ରର ଭାଷାରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଛି । ନର୍କରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵର୍ଗ ସୁଖ ମିଳେ ତା ମାନେ ସ୍ଵର୍ଗ ସୁଖ 
ହୁଁ ନର୍କ। ଭଗବନ୍‌ ! ଲୋକମାନେ ବୁଝିପାରୁନାହୀନ୍ତି। ସେମାନେ ସ୍ଵର୍ଗ ଆଦି ପ୍ରାପ୍ତ 


॥ ୨୦୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାତାବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଓ 


କରିବା ପାଇଁ ଚାହୀନ୍ତ। ଆପଣଙ୍କ ଭକ୍ତି ଚାହାଁନ୍ତିନି । ବର୍ଭମାନ ମୋତେ ଆଉ ସ୍ଵର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତି 
କରେଇ ପାରୁଥିବା ଭକ୍ତି ଦରକାର ନାହିଁ, କାରଣ ମୁଁ ଦେଖିଛି ଯେ ପରେ ସେହି 
ଲୋକମାନେ ସ୍ଵର୍ଗରୁ ଟପାଟପ ଖସି ପଡୁଛନ୍ତି । ଟିକିଏ ପୁଣ୍ୟ ମିଳିଲେ ସ୍ଵର୍ଗକୁ ଯାଆନ୍ତି | 
ପୁଣି “କ୍ଷୀଣେ ପୁଣ୍ୟେ ମର୍ତ୍ୟ ଲୋକଂ ପତନ୍ତି' । ' ବିଶନ୍ତି' ନୁହଁ। “ ପତନ୍ତି' ବି ନୁହଁ| 
ପ୍ରକୃତରେ ସତ ହେଲା ଯେ ଦେବତା ମାନେ ତାଙ୍କୁ ଧକ୍କଟାମାରି ସେଠାରୁ ତଳକୁ ପକେଇ 
ଦିଅନ୍ତି। ସାଧୁ -ସନ୍ଥ ମାନେ କୁହନ୍ତି ସ୍ବର୍ଗ ଲୋକୁ ଯିବା ତ ବେଶ୍ଯାଳୟ ଯିବା ସହ 
ସମାନ । ସ୍ଵର୍ଗ କଣ ଗୋଟେ ବଡ଼ କଥା ? ସ୍ଵର୍ଗବାସୀ ମାନଙ୍କୁ ତ - ' ପତତାଂ ବିମାନାତ୍‌' 
ମୁଁ ବିମାନରୁ ତଳକୁ ପଡ଼ିବାର ଦେଖିଛି, ଧୁବ ଏପରି କହିଲେ | 


ଭକ୍ତିଂ ମୁହୁଃ ପ୍ରବହତାଂ ତ୍ଵୟି ମେ ପ୍ରସଙ୍ଗୋ । 
ଭୂୟାଦନନ୍ତ ମହତାମମଲାଶୟାନାମ୍‌ ॥ (୪.୯୧୧) 


ହେ ଅନନ୍ତ ଭଗବାନ ! ଆପଣ ମୋ ହୂଦୟ କୁ ଆସି ଭକ୍ତିର ଧାରା କୁ ବଢ଼େଇ 
ଦିଅନ୍ତୁ । ମୋତେ ଆଉ କିଛି ଦରକାର ନାହିଁ । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, “ ଅର୍ଥ' କାହିଁକି ଦରକାର ? 
ଭକ୍ତି କରିବା ପାଇଁ । ମନେ ରଖିବେ, ଧୁବ ଯଦିଓ ଅର୍ଥର କାମନା କରି ବଣକୁ ଯାଇଥିଲେ, 
କିନ୍ତୁ ପରେ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ହେଇଗଲା, ସେତେବେଳେ ଅର୍ଥ ବା 
ରାଜ୍ୟର ବିଗ୍ର ତାଙ୍କ ମନରେ ଆଉ ରହିଲା ନାହିଁ। ସେ ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ସବୁ 
ଜିନିଷ ଅନିତ୍ୟ ଅଟେ। ଏହା ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । ସେ ଜାଣିଗଲେ 
ଯେ ଧ୍ରୁବ ମନରେ ଆଉ କୌଣସି କାମନା ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସେ ଘରୁ 
ବାହାରି ଥିଲା ତା ମନରେ ସଂକଳ୍ପ ଥିଲା। ତେଣୁ ସେହି ସଂକଳ୍ପ କୁ ସେ ପୁର୍ଣ୍ଣ କଲେ। 


ଏଠି ଗୋଟିଏ କଥା ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ । ଆମେ କୌଣସି ସଂକଳ୍ପ 
ନେଇ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଯିବା ଏବଂ ପୁଣି ନିଜେ ସେହି ସଂକଳ୍ପକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ 
ମଧ୍ଯ, ଭଗବାନ ତାକୁ ପୁର୍ଣ୍ଣ କରିନ୍ତି। ଯଦି କେବେ ଭଗବାନ ନିଜ ଆଡ଼ୁ ଆମକୁ କିଛି 
ଦେବେ ଆଉ ଆମେ କହିବା ଯେ ମୋତେ ଦରକାର ନାହିଁ, ତଥାପି ସେ ନିଶ୍ଚୟ 
ଦେବେ, କାରଣ ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମେ ନ ଚାହିଁଲେ ମଧ ଯଦି ଭଗବାନ କହିବେ ଯେ ଠିକ୍‌ 
ଅଛି ତାକୁ ଛାଡ଼ିଦିଅ, ତେବେ ବି ଆମକୁ ଲାଗିବ ଯେ ବୋଧହୁଏ ଭଗବାନ ବି ମୋତେ 
ଦେବାପାଇଁ ଚାହୁଁ ନାହୀନ୍ତି ବୋଧେ । କେବେ-କେବେ ଆମ ଘର ମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ 
ଏପରି ହୁଏ ନା ନାହିଁ ? ଆମ ଘରକୁ କିଏ ଆସିଲେ, ଆମେ କହୁ ଭୋଜନ କରନ୍ତୁ | ସେ 
କହିବ ଯେ ନା, ମୁଁ ଖାଇକରି ଆସିଛି | ସେତେବେଳେ ଯଦି ଆମେ ତାକୁ ଖାଇବା ପାଇଁ 


॥ ୨୦୬ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ଆଗ୍ରହ କରିବା ନାହିଁ ଆଉ କହିବା ଠିକ୍‌ ଅଛି, ତେବେ ତାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ବୋଧହୁଏ 
ତାକୁ ଖାଇବାକୁ ଦେବା ପାଇଁ ଆମେ ମଧ୍ଯ ବିଶେଷ ଇଚ୍ଛା କରୁ ନଥିଲୁ | କିନ୍ତୁ ଯଦି ଆମେ 
ତାକୁ ପ୍ରକୃତରେ ଖାଇବାକୁ ଦବା ପାଇଁ ଚାହୁଁଛୁ ତେବେ କହିବା ଯେ ଅଳ୍ପ ଟିକିଏ ପ୍ରସାଦ 
ତ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୁ। ଅନ୍ୟଥା ଏପରି ଲାଗିବ ନାହିଁ ଯେ ଆମ ହୂଦୟରେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି 
କୌଣସି ସ୍ଵେହ ଭାବ ଅଛି। 


ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ - ଯେଉଁ ସଂକଳ୍ପ ନେଇ ତୁମେ ଏଠାକୁ 
ଆସିଛ, ତାହା ଅବଶ୍ୟ ପୁର୍ଣ୍ଣ ହେବ। ମୁଁ ତୁମକୁ ଏପରି ଏକ ପଦ ଦେବି ଯେଉଁଠାରୁ 
ତୁମକୁ କେହି କେବେ ତଡ଼ିପାରିବେ ନାହିଁ । ତାର ନାମ “ ଧିବ ଲୋକ” | ଭଗବାନ ତାଙ୍କ 
ପାଇଁ ନୂଆ ସ୍ତ୍ରାନ ତିଆରି କରିଦେଲେ, ଏପରି କୌଣସି ସ୍ତ୍ରାନ ତାଙ୍କ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ରେ ନ 
ଥିଲା। କିନ୍ତୁ ଧ୍ରବଙ୍କ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଅଲଗା ଧ୍ରବଲୋକ ତିଆରି କରିଦେଲେ ଏବଂ 
କହିଲେ -ଚନ୍ଦ୍ର-ତାରା-ନକ୍ଷତ୍ର ସମସ୍ତେ ସେହି ଲୋକର ପରିକ୍ରମା କରୁଥିବେ ଏବଂ 
ତୁମେ ସେଠାରେ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇ ରୁହ। ସେଠାକୁ ଯିବା ପୁର୍ବରୁ ତୁମେ ଏଠି ଛତିସ 
ହଜାର ବର୍ଷ ରାଜ୍ୟ କର । ଏହା ଶୁଣି ଆମ ଆଖି ବଡ଼ ବଡ଼ ହୋଇଯିବା କାରଣ ଆମେ 
ହେଲୁ ଛତିସ ବର୍ଷ ବଞ୍ଚିଲା ବାଲା, ଛତିସ ହଜାର ବର୍ଷ। ଦେଖନ୍ତୁ, ମିଛ ଭାବନ୍ତୁନି, 
ଆରେ ଭାଇ କେବେ -କେବେ ସମୟ ଆମକୁ ଛୋଟ ଲାଟେ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଦୀର୍ଘ 
ହୋଇଥାଏ। ସ୍ଵପ୍ନର ସମୟ ଅଲଗା, ଜାଗ୍ରତ ର ଅଲଗା | କୌଣସି ଯୁଗରେ ଆୟୁ ଲମ୍ବା 
ହୋଇଥାଏ ତ, କୌଣସି ଯୁଗରେ କମ୍‌ -ବେଶୀ ହୋଇପାରେ | 


କାହାର ଆୟୁ ଶହେ ବର୍ଷ ହୋଇଥିବ ଆଉ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ତାକୁ କହିବେ ଯେ 
ତୁମେ ହଜାର ବର୍ଷ ବଞ୍ଚ, ତ ତାକୁ ବା କିଏ ମନା କରି ପାରିବ ? ଚାକିରୀ ରୁ ଅବସରର 
ଆୟୁ ପଞ୍ଚାବନ -ଛପନ ବର୍ଷ କିନ୍ତୁ ସରକାର ଯଦି କହିବେ ତୁମେ ଆଉ ଦୁଇ-ଚାରି ବର୍ଷ 
କାମ କର ତ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି କୁ କିଏ ଭଲା ମନା କରିପାରିବ, କିଏ ବାହାର କରି 
ପାରିବ ? କାରଣ ସରକାର ଙ୍କର ଏହି ଅଧିକାର ଅଛି ଯେ ସେ ସେବା କାଳ ବୂଦି 
କରିପାରିବେ, ପଦ ଦେଇପାରିବେ | ଭଗବାନ ଅନନ୍ତ, ସେ କିଛି ବି ଦେଇପାରିବେ| 
ଭଗବାନ ଙ୍କ ନାମର ପ୍ରତାପ ଅଗାଧ ଅଟେ। 


॥ ୨୦୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଧ୍ରବଙ୍କୁ ପିତା ତଡ଼ିଦେଲେ,ଃ ହରିନାମ ରେ ମନ ଦେଲେ 
ତାଙ୍କୁ ଅଚଳ ଧାମ ଦେଲେ, ତୁମର ମନେ ଅଛି କି ନା 
ନାମ ର ଏହି ପ୍ରତାପର , ତୁମର ମନେ ଅଛି କି ନା । 


ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ଏବେ ତୁମେ ଏଠାରୁ ଘରକୁ ଫେରିଯାଅ ଏବଂ ରାଜ୍ଯ 
କର। ତୁମକୁ କେହି ବାଧା ଦେଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। ରାଜ୍ୟ କରି ସାରି ତୁମେ ଧ୍ଧୂବ 
ଲୋକକୁ ଚାଲିଯିବ। ମୋ ଆଶୀର୍ବାଦ ତୁମ ସହିତ ରହିଛି” । କେବଳ ଛଅମାସରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯଦି କେହି ଦର୍ଶନ କରି ପାରିଛି ତ ସେ କେବଳ ଧୁବୀ। କିନ୍ତୁ ଦେଖନ୍ତୁ 
କିପରି ତପସ୍ୟା କଲେ ସେ। ଧ୍ରୁବର ଅର୍ଥ ହେଲା ନିଜ ନିଶ୍ଚୟ ରେ ଅଚଳ -ଅଟଳ 
ରହିବା ବାଲା।, ଧ୍ରୁବ ଫେରିଆସିଲେ, ଏଠି ଆଉ୍‌ ଗୋଟିଏ କଥା ଦେଖାଯାଏ ଯେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ମିଳିଲା, ସ୍ପର୍ଶ ହେଲା, ଭଗବାନ ଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ କଥାବାର୍ଭା ହେଲେ, 
ଭଗବାନ ଏତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବରଦାନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଦେଲେ। କିନ୍ତୁ ଧ୍ରବଙ୍କୁ ଖୁସୀ ମିଳିଲା 
ନାହିଁ। “ନ ଅତି ପ୍ରୀତୋ' ବହୁତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ ନାହିଁ। 

ତେଣୁ ବିଦୁର ପଚାରିଲେ, ଏତେ ବଡ଼ ବଡ଼ କଥା ସବୁ ହେଲା କିନ୍ତୁ ଧ୍ରବ ପ୍ରସନ୍ନ 
କହିଁକି ହେଲେନାହିଁ କାହିଁକି ? ଧ୍ଦବଙ୍କୁ ବହୁତ ଦୁଃଖ ଲଗୁଥିଲା କାରଣ ତାଙ୍କୁ ଏଇଆ ହିଁ 
ଲାଗୁଥିଲା ଯେ କେବଳ ଛଅ ମାସରେ ମୋତେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ମିଳିଗଲା, କିନ୍ତୁ 
ମାୟା ମୋ ବୁଦ୍ଧିକୁ ହରଣ କରିନେଲା । ମୁଁ ତ ତାଙ୍କ ପରା ଭକ୍ତି ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ କରି 
ପାରିଥାନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଏଇ ଧ୍ରୁବ ଲୋକ ହି ପ୍ରାପ୍ତ କଲ। ଏଇଡା ଭଲା କି ବୁଦଛିମାନର କାମ 
ହେଲା ? ମୁଁ ଏହି ସଂକଳ୍ପ ନେଇ ବନକୁ କାହିଁକି ଗଲି ? ସାବତ ମା ମୋତେଟିକିଏ କଣ 
କହିଦେଲେ ତା ମତେ ଏଠିତ ଦୁଃଖ ଲାଗିଲା । ସାମାନ୍ୟ ଲୋକ ର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ମୁଁ ବଣ 
କୁ ଗ୍ବଲିଗଲି । ଯେଉଁଠି ଭଗବାନ ମୋତେ ତାଙ୍କର ନିର୍ମଳ ଭକ୍ତି ଦେଇ ପାରିଥାଆନ୍ତେ, 
ସେଠି ରାଜ୍ୟ ଆଜି କଣ ? ବ୍ୟର୍ଥରେ ବଙ୍କା ରାସ୍ତା ରେ ଗଲି। ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ସିଧା 
ପରା ଭକ୍ତି ମାଗି ପାରି ଥାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ମାଗିଲିନି | ‹ ମୟୈତତ୍ପାଥିତଂ ବ୍ଯର୍ଥଂ ଚିକିସ୍େବ 
ଗତାୟୁଷି' | ( ୪.୯,.୩୪ ) 


ସେ ଭାବିଲେ - ମୋ ମାଗିବା ତ ଏମିତି ହେଲା ଯେମିତି କୌଣସି ମ୍ରତ୍ୟ 
ମୁଖରେ ଥିବା ମନୁଷ୍ୟ, ଯାହର ଆୟୁଷ ସମାପ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଛି, ଠିକ୍‌ ସେତିକି ବେଳେ 
କୌଣସି ଦେବତା ତା ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ କହିବେ ମୁଁ ତୁମ ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ, ତୁମର 


॥ ୨୦୮ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


କଣ ଦରକାର, ମାଗିନିଅ ! ସେତେବେଳେ ସେ କହିବ ମୋ 9୩ଷଧ-ଉପଚାର ବ୍ୟବସ୍ଥା 
କରିଦିଅନ୍ତୁ। ଲଏ କି କଥା ? 


ଓଁଷଧ ଖାଇ ମରିବକି ? ଠିକ୍‌ ଅଛି ୩ଷଧ ଖା ଆଉ ମର । ଧ୍ରୁବ ଭାବିଲେ ମୋ 
ମାଗିବା ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ଏଇମିତି ହେଲା ଏବଂ ଏହା ଭାବି ତାଙ୍କୁ ବହୁତ ଦୁଃଖ ଲାଗିଲା ଯେ 
କେତେ ବଡ଼ ମୁଖ ମୁଁ! ଦେଖନ୍ତୁ ଏଥିରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ତ ସିଦ୍ଧ ହେଲା ଯେ ଭଗବତ୍‌ 
ଭକ୍ତ ଧ୍ରବଲୋକ ଆଦିର ପ୍ରାପ୍ତି ଠାରୁ ଅଧିକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଏହାର କୌଣସି ତୁଳନା ନାହିଁ କି 
ଏହାର ତୁଳନା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ସହିତ କରାଯାଇ ମଧ୍ଯ ପାରିବ ନାହିଁ। ଏହା 
ଅତୁଳନୀୟ ଅଟେ। 


ଭଗବତ୍‌ ଦର୍ଶନ କରି ଧ୍ରୁବଙ୍କର ଘରକୁ ଫେରିବା 


ସେପଟେ ରାଜା ଉତ୍ତାନପାଦଙ୍କୁ କିଏ ଏହି ଖବର ଦେଲା। କିନ୍ତୁ ଏହି କଥାରେ 
ତାଙ୍କର ଆଦୌ ବିଶ୍ଵାସ ହେଲା ନାହି। ସେତେବେଳେ ନାରଦ ଆସି ତାଙ୍କୁ କହିଲେ - 
ତୁମ ପୁଅ ଫେରି ଆସୁଛି । ଶୁଣିକରି ରାଜା ଉତ୍ତାନପାଦ ଦୌଡ଼ି ଆସିଲେ | ସୁରୁଚି ଏବଂ 
ସୁନୀତି ମଧ୍ଯ ଦୌଡ଼ି ଆସିଲେ । ସାବତ ମା ସୁରୁଚି ମଧ୍ଯ ବୁଝିସାରିଥିଲେ ଯେ ଇଏ ଛୋଟ 
ପିଲାଟିଏ କିନ୍ତୁ ବଡ଼ ତେଜସ୍ଵୀ ଅଟେ । ତୁଳସୀ ରାମୟଣ ରେ କୁହାଯାଇଛି - ' ତେଜବନ୍ତ 
ଲଘୁ ଗନିୟ ନ ରାନୀ? । ତେଜସ୍ଵୀ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଛୋଟ ବୋଲି ଭାବିବେନି, ଯଦିଓ ସେ 
ଆୟୁରେ ବା ଉଚ୍ଚତାରେ ଛୋଟ ଦିଶୁଥାନ୍ତି। ତାଙ୍କର ସାବତ ଭାଇ ଉତ୍ତମ ସେ ମଧ୍ଯ 
ଦୌଡ଼ି ଆସିଲା। ସମସ୍ତେ ଧ୍ରବଙ୍କୁ ଦେଖା କରିବା ପାଇଁ ଗଲେ। 


ଧ୍ରବ ନିଜେ ଆଦୌ ଖୁସୀ ନାହାଁନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଲାଗୁଛି ଯେ ଇଏ ତ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଦର୍ଶନ ଓ ସ୍ପର୍ଶ କରି ଫେରିଛନ୍ତି। ନିଜେ ରାଜା ଉତ୍ତାନପାଦ ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କ ଚରଣ ଧୁଳି 
ମୁଣ୍ଡରେ ମାରି ପୁଣି ତାଙ୍କୁ କୋଳକୁ ନେଲେ। ଭାବିଲେ ମୁଁ ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରିଲି 
ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ଯିଏ ସ୍ପର୍ଶ କଲା ତାକୁ ଟିକିଏ ଛୁଇଁ ଦିଏ। ସୁରୁଚି ମଧ୍ଯ କ୍ଷମା ମାଗିଲେ। ଏବେ 
ତାଙ୍କ ମନ ନିର୍ମଳ ହୋଇଯାଇଛି ଧୁବ ମଧ୍ଯ ସୁରୁଚିଙ୍କୁ ପ୍ରାଣାମ କଲେ। କିନ୍ତୁ ସୁନୀତିଙ୍କ 
ସ୍ଥିତି କେମିତି ହୋଇଗଲା ? ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କଣ କେହି କରି ପାରିବ । ମୋର ପ୍ରିୟ ପୁତ୍ର 
ମୋ କଥା ମାନି ଚାଲିଗଲା ଆଉ ଏମିତି ଅଟଳ ଅଚଳ ରହିଲା ଯେ ଛଅ ମାସରେ ତାକୁ 
ଭଗବାନ ଦେଖାଦେଲେ । ସୁନୀତିଙ୍କ ଆଖିରୁ ଅଶ୍ରୁ ବହି ଚାଲିଛି, ସ୍ତନ ରୁ ଦୁଗ୍ପର ଧାର ବହି 
ଚାଲିଛି, ଏମିତି ସ୍ଥ୍ରତି ହୋଇଗଲା। ତା ପରେ ପୁଣି ସମସ୍ତେ ଧ୍ରବଙ୍କୁ ହାତୀ ପିଠିରେ ବସାଇ 
ରାଜ୍ୟକୁ ନେଇ ଆସିଲେ, ଏବଂ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଗତ କଲେ। 


॥ ୨୦୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଧ୍ରୁବ ଧୀରେ ଧୀରେ ବଡ଼ ହେଲେ। ରାଜା ଉତ୍ତାନପାଦ ଧ୍ରୁବଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ଦେଖି 
ଭାବିଲେ ଯେ ଏବେ ଧ୍ରୁବଙ୍କୁ ରାଜସିଂହାସନ ଦେଇ ଦେବା ଉଚିତ୍‌ | ଏମିତି ଭାବି ସେ 
ଧ୍ରବଙ୍କୁ ରାଜ୍ୟ ଦେଇଦେଲେ ଏବଂ ସେ ନିଜେ ବନଗମନ କଲେ। ଭାଗବତ ରେ 
ଏଇମିତି କଥା ବାରମ୍ବାର ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ସବୁ ବଡ଼ -ବଡ଼ ଲୋକମାନେ ରାଜ- 
କାର୍ଯ୍ୟ ପରେ ବଣକୁ ଗ୍୍‌ଲିଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ସନ୍ନ୍ଯାସ ନେଇ ନିଜ ମନକୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଲଗେଇ ଦିଅନ୍ତି । ଏଥିରୁ ଆମକୁ ମଧ୍ଯ କିଛି ବୁଝିବା ଉଚିତ୍‌ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତକୁ 
ଦିନେ ନା ଦେନେ ନିଜ ଘରୁ ଗ୍ଲିଯିବା ଉଚିତ୍‌ , ଯିବା ସମୟରେ ନିଶ୍ଚିତ କରିନେବା 
ଦରକାର ଯେ ୟାଠୁ ବେଶୀଦିନ ରହିବି ନାହିଁ। ଘରେ ବେଶୀ ଦିନ ରହିଲେ ବେଶୀ ଘଡ଼ 
ଘଡ଼ ହେବେ କାରଣ ବୁଢ଼ା ହେଲେ ଘଡ଼ ଘଡ଼ ହୁଅନ୍ତି | ତେଣୁ ରାଜା ଉତ୍ତାନପାଦ ଧ୍ରବଙ୍କୁ 
ରାଜା କରି ନଜେ ବଣକୁ ଚାଲିଗଲେ। 


ଠିକ୍‌ ସମୟ ଦେଖି ପ୍ରଜାପରିଙ୍କ କନ୍ୟା ଭ୍ରମିଙ୍କ ସହିତ ଧ୍ଧୁବଙ୍କର ବିବାହ ହେଲା | 
ତାଙ୍କର ଦୁଇ ପୁତ୍ର ହେଲେ କଳ୍ପ ଏବଂ ବସ୍ବର। ତାଙ୍କର ଦ୍ବିତୀୟ ପନ୍ନୀଙ୍କ ନାମ ଥିଲା 
ଇଲା, ତାଙ୍କ ପୁଅଙ୍କ ନାମ ଉକ୍କଳ, ସେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଏବଂ ବୈରାଗୀ ଥିଲେ। 
ସେ ରାଜାହେଲେ ନାହିଁ। ପରେ ବସ୍ବର ରାଜା ହେଲେ। 


ଧ୍ରୂବଙ୍କର ଯକ୍ଷମାନଙ୍କ ସହ ଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ମନୁଙ୍କର ଶିକ୍ଷା 


ଧ୍ରବ ରାଜ୍ୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ। ଥରେ ତାଙ୍କ ଭାଇ ଉତ୍ତମ ଜଂଗଲକୁ ଯାଇଥିଲେ। 
ସେଠାରେ କୁବେରଙ୍କ ଯକ୍ଷ ସେବକ ମାନେ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କଲେ ଏବଂ 
ତାଙ୍କୁ ମାରିଦେଲେ। ତାପରେ ତାଙ୍କ ମାତା ସୁରୁଚି ମଧ୍ଯ ଜଙ୍ଗଲରେ ନିଆଁ ରେ ପୋଡ଼ି 
ହୋଇ ମରିଗଲେ ଦେଖନ୍ତୁ, କେମିତି ତାର ମୂତ୍ୟ୍‌ ହେଲା ? ଭକ୍ତ ର ଅପମାନ କରିବା 
ର ଫଳ ମିଳିଲା। ଧ୍ରୁବ ଯେତେବେଳେ ଜାଣିଲେ ଯେ ଯକ୍ଷମାନେ ମୋ ଭାଇକୁ ମାରି 
ଦେଇଛନ୍ତି ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କ୍ରୋଧିତ ହେଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ କେବେ-କେବେ ଭଗବତ୍‌ ଦର୍ଶନ 
ପରେ ମଧ୍ଯ କେଜାଣି କେଉଁ ସୁପ୍ତ ସଂସ୍କାର ପ୍ରକଟ ହୋଇଯିବ, କିଛି କୁହାଯାଇ ପାରିବନି | 
ସେ ଯକ୍ଷମାନଙ୍କର ନଗର ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରିଦେଲେ । ଭୟଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧ ଲାଗିଗଲା। 
ଧ୍ରବ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପରାକ୍ରମୀ ଥିଲେ । ଯକ୍ଷମାନେ ଡରିଗଲେ | ସେମାନେ ଧ୍ଧବଙ୍କର ସମ୍ମୁଖାନ 
ହୋଇପାରୁ ନଥିଲେ । 

ସେହି ସମୟରେ ସ୍ଵାୟଂଭବ ମନୁ, ତାଙ୍କର ପିତାମହ ସେଠାକୁ ଆସିଲେ ଏବଂ 
ତାଙ୍କୁ ବାଧାଦେଲେ । କହିଲେ, “ ପୁଅ ତୁ ଏତେ ତପସ୍ଯା କଲୁ- ପାଞ୍ଚବର୍ଷର ଆୟୁରେ 
॥ ୨୧୦ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


କେବଳ ଛଅ ମାସରେ ତୋତେ ଭଗବାନ ଦର୍ଶନ ଦେଲେ । ତଥାପି ଏଇ ଯକ୍ଷ ମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଏତେ ଶତ୍ରୁତା ତୋମନରେ କେଉଁଠୁ ଆସିଲା ? ସେମାନେ ତୁମର ଗୋଟିଏ 
ଭାଇକୁ ମାରିଦେଲେ ବୋଲି ତୁମେ ଏତେ ଲୋକଙ୍କୁ ମାରିଦେଲ । ଏହା ଆଦୌ ବୁଦ୍ଧିମାନୀର 
କଥା ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଏବେ ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ ବନ୍ଦ କର ।” ଧ୍ରୁବ ପିତାମହଙ୍କ କଥା ମାନିନେଲେ | 
କହିଲେ ଆପଣ ଠିକ୍‌ କହୁଛନ୍ତି। ମୋତେ କେଜାଣି କେମିତି ଏତେ କ୍ରୋଧ ଆସିଗଲା । 


ଦେଖିଲେ, କ୍ରୋଧର ଆବେଗରେ ମନୁଷ୍ଯ କୋଉଠାରୁ କେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପହଞ୍ଚିଯାଏ। ସେ ଯୁଦ୍ଧରୁ କ୍ଷାନ୍ତ ହେଲେ । ଏହା ଦେଖି ଭଗବାନ କୁବେର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ 
ହେଲେ। ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ଧ୍ରୁବଙ୍କୁ କହିଲେ, “ ତୁମେ ନିଜର ବଡ଼ମାନଙ୍କ କଥା, ବୂଦ୍ଧ 
ମାନଙ୍କ କଥା ମାନି ନେଲ, ତୁମେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବୁନ୍ଧିମାନ । ତୁମେ ନିଜ ହଠରେ ଅଡ଼ିବସିଲ 
ନାହିଁ । ତୁମେ ଦୁରାଗ୍ରହ ଛାଡ଼ିଦେଲେ, ବହୁତ ଭଲ କଲ। ଏବେ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ତୁମ ଉପରେ 
ପ୍ରସନ୍ନ। ତୁମର କ”ଂଣ ବର ଦରକାର ? ମାଗ । ” ସେତେବେଳେ ଧ୍ରୁବ କହିଲେ - 
ଆପଣ ବର ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ମୋତେ ଏବେ କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତି ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ଦରକାର 
ନାହି। ତେଣୁ ଆପଣ ମୋତେ ଏପରି ଆଶୀର୍ବାଦ ଦିଅନ୍ତୁ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମୋର 
ଭକ୍ତି ସର୍ବଦା ରହି ଥାଉ । ମୋର ଆଉ କିଛି ଦରକାର ନାହିଁ। କୁବେର ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ 
ସେହି ପରି ବର ଦେଲେ। ଧ୍ରୁବ ଫେରି ଆସିଲେ। 


ଧ୍ରବଙ୍କୁ ଧୁବଲୋକର ପ୍ରାପ୍ତି 


ତା'ପରେ ମନୁଙ୍କ ଉପଦେଶ ଏବଂ କୁବେରଙ୍କ ବରଦାନ ଯୋଗୁଁ ଧୁବଙ୍କ ମନରେ 
ତ୍ରୀବ୍ର ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତି ଉଦୟ ହେଲା । ସେ ସମ୍ପୂଣ୍ଟ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଅବିଦ୍ୟାକୃତ, ସ୍ଵପ୍ନବତ୍‌ ଦେଖିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ, ଏବଂ ଦିନେ ( ଛତିଶ ହଜାରବର୍ଷ ରାଜ୍ୟ କଲାପରେ) ବଦ୍ରୀବନ, ବିଶାଲା 
କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଗଲିଗଲେ । ସେଠି ପ୍ରଥମେ ବିରାଟ ରୂପରେ ମନ ଲଗେଇ ତା ପରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଭିତରେ ନିଜ ମନକୁ ଲୀନ କରିଦେଲେ। ସେତେବେଳେ ଧୂବଙ୍କୁ ନେବାପାଇଁ 
ବିମାନ ଆସିଲା। ଧ୍ରୁବ ସେହି ବିମାନରେ ଚଢ଼ୁଥିବା ସମୟରେ ମୂତ୍ୟ୍‌ ସେଠାକୁ ଆସିଲା 
ଏବଂ କହିଲା ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ମୃତ୍ୟ ଲୋକରୁ ଯିଏ ଯାଏ ସେ ମତେ କର ନଦେଇ କିପରି 
ଯାଇ ପାରିବ ? ଆପଣ ତ ମ୍ପତ୍ୟ ର ମଧ୍ଯ ଉପରକୁ ଚାଲି ଯାଇଛନ୍ତି, ତେଣୁ ଆପଣଙ୍କ 
ଉପରେ ମୋର କୌଣସି ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନାହି। ଆପଣ ମୋ ମସ୍ତକ ଉପରେ ପାଦଦେଇ 


ବିମାନରେ ଚଢ଼ିଯାଆନ୍ତୁ | 


॥ ୨୧୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମୂତ୍ୟୋର୍ମୁଘ୍ନି ପଦଂ ଦତ୍ତ୍ଵା ଆରୁରୋହାଭୁତଂ ଗୃହମ୍‌ | ( ୧୧.୪.୧ ୨ .୩୦) 


ମୂତ୍ୟ୍‌ର ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ ପାଦଦେଇ ଧ୍ରୁବ ସେହି ବିମାନରେ ଚଢ଼ିଗଲେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମୃତ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ ସୁଦ୍ଧା କରିପାରିଲା ନାହିଁ। ଆଉ ଯେତେବେଳେ ବିମାନ ଉଡ଼ିବା ଆରମ୍ଭ 
କଲା ତ ସେ କହିଲେ- “ ଆରେ କୋଉଠିକି ଉଡ଼ିକରି ଚାଲି ଯାଉଛି ? ମୋ ମା' କୁ 
ଆପଣ ତ ତଳେ ଛାଡ଼ି ଦେଲ।” ସେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କର ପାର୍ଷଦ ସୁନନ୍ଦ ଏବଂ 
ନନ୍ଦ ତାଙ୍କୁ କହିଲେ - ଆପଣ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। ସେଇ ଆଗରେ ଯେଉଁ ବିମାନଟି 
ଯାଉଛି ସେଥିରେ ଆପଣଙ୍କର ମାଂ ପୁର୍ବରୁ ହିଁ ବସିଛନ୍ତି। ତାହେଲେ ଠିକ୍‌ ଅଛି। ଧ୍ଧୂବ 
ନିଜ ମାକୁ ମଧ୍ଯ ସେହି ଲୋକକୁ ନେଇକରିଗଲେ । 


ମହିମାନଂ ବିଲୋକ୍ୟାସ୍ୟ ନାରଦୋ ଭଗବାନୂଷିଃ | ( ୪.୧୨.୪୦) 


ଗୋଟିଏ ପୁରାଣରେ ଲେଖାଅଛି ଯେ ବହୁତ ସମୟ ପରେ, ଥରେ ନାରଦ 
ଭାବିଲେ ଯେ ଟିକିଏ ଯାଇ ଦେଖିବା ଯେ ମୋ ଶିଷ୍ୟ ଧ୍ଧବଲୋକରେ କେମିତି ଆନନ୍ଦରେ 
ଅଛି ? କିନ୍ତୁ ସେଠି ପହଞ୍ଚି ଦେଖିଲେ ଯେ ସିଂହାସନ ଗୋଟିଏ ପଟେ ଗଡ଼ି ପଡ଼ିଛି, 
ମୁକୁଟ ଆଉ ଗୋଟେପଟେ ପଡ଼ିଛି, ଆଉ ଧୁବ ତଳେ ପଡ଼ି ଗଡ଼ି ଗଡ଼ି କାନ୍ଦୁଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ 
ମନରୁ ଏହି କଥା ଆଦୌ ଯାଉ ନଥିଲା ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସାରିଲା ପରେ ମୁଁ 
ତାଙ୍କର ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି କାହିଁକି ମାଗିଲି ନାହିଁ । ଅନ୍ୟ ଜିନିଷ କାହିଁକି ମାଗିଲି ? ଦେଖନ୍ତୁ 
ତାଙ୍କ ମନରେ କେତେ ଦୁଃଖ ଯେ ସେ ଏକଥା ଆଦୌ ଭୁଲି ପାରୁ ନାହାନ୍ତ। 

ଏହିପରି ତାଙ୍କ ମନରେ ନିରନ୍ତର ଭଗବାନଙ୍କ -ଚିନ୍ତନ ରାଲିଥିଲା, ଯଦ୍ଯପି ସେ 
ଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତିର ଭଗବତ୍‌ ସ୍କରଣ ଚିନ୍ତନର ଆରମ୍ଭ ଅର୍ଥରୁ କରିଥିଲେ। ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ 
ପରାଭକ୍ତି ସେଇମିତି ମିଳିଗଲା । ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମେ ପ୍ରଥମେ “ଧର୍ମ” ବିଷୟର ଚର୍ଚ୍ଚା 
କରିଥିଲେ । ଏବେ ଏହି “ ଅର୍ଥ' ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ଚର୍ଚ୍ଚାଳଲେ । ଆମ ମନରେ କେବେ 
କୌଣସି ଜିନିଷ ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ହୁଏ ଏବଂ ଆମେ ତାକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ମାଗୁ କିନ୍ତୁ ତା 
ପରେ ଆମ ସ୍ଥିତି କିପରି ହେବା ଉଚିତ୍‌ ଆମେ ଧ୍ରୁବଙ୍କ ଠାରୁ ଶିଖିବା ଉଚିତ୍‌ | କାମ ପୁରା 
ହେଲୋ ପରେ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ହିଁ ଭୁଲି ଯିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। 


॥ ୨୧୨ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 
“ଦୁଃଖ ମେଁ ସୁମିରନ ସବକରେ, ସୁଖର୍ମେ କରେ ନ କୋୟ” 


ଏମିତି ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି, ଦୁଃଖ ଆସିଲେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡାକିବେ, ପୁଜା -ପାଠ 
କରିବେ - କରାଇବେ | ତା ପରେ କେବେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଟିକିଏ ମନେ ମଧ୍ଯ ପକାଇବେ 
ନାହ। ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଏପରି ସ୍ଥ୍ରିତି ତାଙ୍କୁ ଆଦୌ ଖରାପ ମଧ୍ଯ ଲାଗେ ନାହିଁ। ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ଆମେ ତାଙ୍କୁ କଣ ମାଗୁଛେ ଏହା ହେଲା ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କଥା। 
ଥରେ ପ୍ରଚେତା ମାନଙ୍କର ଯଜ୍ଞଶାଳା ରେ ନାରଦ ବୀଣା ବଜେଇ ଧ୍ରୁବଙ୍କ କଥା ଶୁଣେଇ 
ଥିଲେ, ତାଙ୍କ ମହିମା ଗାନ କରିଥିଲେ ଧୁବଙ୍କ ଚରିତ୍ର ଏଠାରେ ସମାପ୍ତ ହେଲା। 


ଏବେ ବିଦୁର ପ୍ରଶ୍ନପଗ୍ରିଲେ, ନାରଦ ଯେଉଁ ପ୍ରଚେତା ମାନଙ୍କ ସଭାରେ 
ଧ୍ରବଙ୍କ ମହିମା -ଗାନ କରିଥିଲେ ସେମାନେ କିଏ? ନାରଦ ସେଠାରେ କେମିତି 
ପହଞ୍ଚିଗଲେ ? ସେଠାରେ ସେ ଧ୍ରୁବଙ୍କ ମହିମା ଗାନ କରୁ କରୁ ଭଗବାନଙ୍କର କେଉଁ- 
କେଉଁ ଲୀଳା ଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥିଲେ, ଆପଣ ମତେ ବିସ୍ତାରରେ କୁହନ୍ତୁ । କିନ୍ତୁ 
ମୈତ୍ରେୟ ରଷି ବିଦୁରଙ୍କ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର ଦେଲେ ନାହିଁ । ବରନ୍‌ ପୂର୍ବ 
ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ହିଁ ଆଗକୁ କହି ଗ୍ଲିଲେ । କାରଣ ବଂଶାନୁକ୍ରମରେ ପ୍ରଚେତାଙ୍କ କଥା ପରେ 
ଆସିବ। ସେ ପରେ ସେଠି ପହଞ୍ଚିବେ ଏବଂ ବର୍ଣ୍ଣନା ମଧ୍ଯ କରିବେ । ପ୍ରଥମେ ଧ୍ରୁବଙ୍କ 
ବଂଶର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରଚେତା ମାନଙ୍କବଣ୍ଠ୍ରନା ତ ପଛରେ ଆସିବ । 


ଧ୍ରବ ବଂଶର ରାଜା ଅଂଗ ତଥା ବେନଙ୍କ କଥା 


ଧ୍ରବ ବଦ୍ରିକାଶ୍ରମ ଗଲା ପରେ ଉକ୍ରଳ ରାଜ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ନାହି। ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ବୈରାଗୀ ଥିଲେ। ତେଣୁ ବସ୍ଵର ରାଜା ହେଲେ। ତାଙ୍କର କିଛି ପୁରୁଷ ପରେ ସେହି 
ବଂଶରେ ଅଂଶ ନାମକ ଏକ ରାଜା ହେଲେ, ଏବଂ ସୁନୀଥା (ସୁନୀତି ନୁହଁ) ତାଙ୍କର 
ପନ୍ନୀ ଥିଲେ। ରାଜାଙ୍କର ପୁତ୍ର ନ ହେବାରୁ ସେ ବହୁତ ଦୁଃଖୀ ଥିଲେ। କୌଣସି 
ପ୍ରକାରେ ତାଙ୍କର ଏକ ପୁତ୍ର ହେଲା, ଯାହାର ନାମ ଥିଲା ବେନ ଏବଂ ସେ ମହାଦୁଷ୍ଟ 
ଥିଲା। ସେ ଏପରି ପାପୀ, ଦୁରାଗରୀ ଏବଂ କ୍ରୂର ଥିଲା ଯେ ଛୁଆମାନଙ୍କୁ ଉଠେଇ 
ନେଇ ନଦୀରେ ଫିଙ୍ଗି ଦେଉଥିଲା। ତାଙ୍କ ବେକ ଚିପି ଦେଉଥିଲା। କୁହାଯାଏ ଯେ ସେ 
ବାହାରକୁ ବାହାରିଲେ ଲୋକ କହୁଥିଲେ, “ ବେନ ଆସିଗଲା, ” ଆଉ ସେଠାରୁ ଦୌଡ଼ି 
ପଳଭ ଥିଲେ। ପୁଅ ପାଇଁ ବ୍ୟକୁଳ ନିଜର ପିତା ଅଂଗ ଙ୍କୁ ବେନ ବହୁତ କଷ୍ଟ ଦେଲା 
ଯେମିତି ଧୁଂଧୁଂକାରୀ ଆତ୍ମଦେବଙ୍କୁ ଦେଇଥିଲା। 


॥ ୨୧୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ରାଜା ଅଂଗ କୁ ଏପରି ବିରକ୍ତି ଆସିଲା ଯେ ସେ ନିଜ ପନ୍ନୀ ଏବଂ ପିଲା ମାନଙ୍କୁ 
ଛାଡ଼ି କାହାକୁ ନ ଜଣେଇ, ରାତି ରେ ଉଠି, ଘରୁ ବାହାରିଗଲେ | କହିଲେ ଭଗବାନ 
ଆପଣଙ୍କୁ ଧନ୍ୟବାଦ ଯେ ଆପଣ ମୋତେ ଏପରି ପୁଅ ଦେଲେ ଯିଏ ମୋ ଆଖି 
ସାମନାରେ ତାରା ଦେଖେଇ କେଲା। ଭଲ ହେଲା ଆପଣ ମୋତେ ଏତେ ଦୁଷ୍ଟ ପୁଅ 
ଦେଲେ। ଭଲ ପୁଅ ହେଇଥିଲେ ମୁଁ ସଂସାର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହୋଇଯାଇଥାନ୍ତି । ଏବେ ମୁଁ 
ବୁଝିଗଲି ଯେ ଏହି ସଂସାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅସାର । ଘରୁ ବାହାରି ସେ କୁଆଡ଼େ ଗଲେ କେହି 
ଜାଣିପାରିଲେ ନାହିଁ। 

ରାଜା ଅଂଗ ତ ଗଲିଗଲେ। କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଅଭାବରେ ରାଜ୍ୟରେ ସବୁ ଆଡ଼େ 
ଅଶାନ୍ତି, ଉପଦ୍ରବ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। ସମସ୍ତେ ଭାବିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ଏବେ କଣ 
କରିବା ? ଏଇ ବେନ ତ ବଡ଼ ଖରାପ ପିଲାଟେ। କିନ୍ତୁକଣ କରାଯିବ। ୟାକୁ ହିଁ ରାଜା 
କରି ଦେଖିବା। ସଂଭବତଃ ରାଜା ହେଲ ଠିକ୍‌ ଭ୍‌ାବେ ହେଇଯିବ । ଦେଖନ୍ତୁ କେବେ 
କେବେ ଘରେ ମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଏଇମିତି ହୁଏଯେ ବାହାଘର କରିଦେଲେ ଠିକ୍‌ 
ହୋଇଯିବ । ପୁଣି ଭାବନ୍ତି ଆଶ୍ରମକୁ ପଠେଇ ଦେବା, ସେଠି ଠିକ୍‌ ହୋଇଯିବ କିନ୍ତୁ ସେ 
ତ ଆଶ୍ରମକୁ ଯାଇ ଆହୁରି ଉତ୍ପାତ କରିବ । ଲୋକେ ଭାବିଲେ - ୟାକୁ ରାଜା କରିଦେବା, 
ଉତ୍ତର ଦାୟିତ୍ବ ଯେଗୁଁ ବୋଧହୁଏ ଠିକ୍‌ ହୋଇଯିବ । ତେଣୁ ବେନ ରାଜା ହୋଇଗଲା। 
ତା ଭୟରେ ସେ ଜାଗାର ସବୁ ଡାକୁ ପଳେଇଗଲେ । କହିଲେ ଏଇ ରାଜାଏତେ ଦୁଷ୍ଟ 
ଯେ ଆମକୁ ବି ମାରିଦେବ। ଡାକୁ ତ ପଳେଇଗଲେ କିନ୍ତୁ ବେନ ନିଜେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
କଷ୍ଟ ଦେବାକୁ ଲାଗିଲା । 


ରଷି ମାନେ ଭାବିଲେ ଆମେ ଏହାକୁ ରାଜା କରିଛୁ ତ ଏହାକୁ ବୁଝେଇବା ମଧ୍ଯ 
ଆମର କରଉଁବ୍ୟ ଅଟେ। ତେଣୁ ସେମାନେ ତାକୁ ବୁଝେଇବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ତାର 
କଉଁବ୍ୟ କଣ? କିନ୍ତୁ ସେତ ସେମାନଙ୍କୁ ଗାଳି ଦେବାକୁ ଲାଗିଲା ଯେ କଣ ଏଗୁଡ଼ା 
କହୁଛ ? ମୁଁ ହି ଏଠାରେ ଭଗବାନ | ' ବେନାୟ ସ୍ଵାହା', ' ବେନାୟ ଇଦଂ ନ ମମ' 
କୁହ। ଇନ୍ଦ୍ରାୟ ସ୍ଵାହା କୁହନି, ବରୁଣାୟ ସ୍ଵାହା କୁହନି | କୋଉ ଇନ୍ଦ୍ର, ବରୁଣ ଆଭ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ 
କଥା କହୁଛ ? ମୁଁ ଏଠାର ରାଜା ଏବଂ ରାଢ୍ଚାହିଁ ଭଗବାନ । ତାଙ୍କୁ ହଁ ଆହୁତି ଦେବା 
ଉଚିତ | ତାକୁହି ଉପହାର ଦେବା ଉଚିତ୍‌ | ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ ମୁଁ, ମୋତେ କହୁଛ ଯେ 
ଆଉ କାହାର ପୂଜା କରିବ ? 


॥ ୨୧୪ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ସେମାନେ ଦେଖିଲେ ଯେ ଇଏ ଏତେ ଦୁଷ୍ଟ ହେଲାଣି। ଏବେ ଆମର 
କଉଁବ୍ୟ ଯେ ଆମେ ପ୍ରଜା ମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ କରିବୁ। ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହୋଇ 
ଆମେ ଯଦି ପ୍ରଜା ମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖରେ ଦେଖୁଥିବୁ ତ ଆମର ପାପ ହେବ। ସେମିତି ତ ନା 
ରାଜନୀତି କରିବା ପାଇଁ ଆମର ଇଚ୍ଛା ଅଛି ନା ତାହା ଆମର ଧର୍ମ | କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତେ ଦୁଃଖୀ 
ହେଉଛନ୍ତି। ତାକୁ ଦେଖୁଥିବା ବି ଆମର ଧର୍ମ ନୁହଁ । ରଖିମାନଙ୍କର କ୍ରୋଧପୁର୍ଣ୍ର ହୁଁକାର 
ରେ ହି ସେହି ରାଜା ବେନ ମରିଗଲା। ତା'ର କେହି ପୁଅ ନ ଥିଲେ। ରଷିମାନେ 
କ୍ରୋଧିତ ହୋଇ ସେଠାରୁ ଚାଲିଆସିଲେ। ତା ମା ବଡ଼ ଚାଲାକ ଥିଲା। ସେ ନିଜ ପୁଅ 
ଶରୀରକୁ ଲୁଚେଇ କରି ରଖିଦେଲା. 


ଯେମିତି ଦୁଷ୍ଟ ମାନେ ଜାଣିଲେ ଯେ ବେନ ମରିଯାଇଛି ସେମାନେ ସାଂଗେ 
ସାଂଗେ ପୁଣିଥରେ ଉପ୍ପାତ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ରଷିମାନେ କହିଲେ ଇଏତ ଅସୁବିଧା 
ହେଲା, ଗୋଟେ ସମସ୍ଯା ଠିକ୍‌ କରୁ କରୁ ଆଉ ଗୋଟିଏ ବାହାରି ପଡ଼ିଲା। ଏବେ ତ 
ରାଜ୍ୟରେ ଅରାଜକତା ବ୍ୟାପୀ ଗଲାଣି। ସେମାନେ ଭାବିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଏବେ କଣ 
କରାଯିବ ? ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ସୂଚନା ମିଳିଲା। ଯେ ବେନର ଦେହ ସଂରକ୍ଷିତ 
ହୋଇକରି ଅଛି। ଦେଖନ୍ତୁ, ରଷିମାନଙ୍କର ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଚକ୍ଷଣ ଶକ୍ତି ଥିଲା। ସେମାନେ 
ଭାବିଲେ ଯେ ଏହି ଦେହର ମନ୍ଥନ କରିବା। ଆମର ଏହି ଜୀବିତ ଶରୀର ରେ ମଧ୍ଧ 
ଯେଉଁ ମନ୍ଦନ ହୁଏ ତାରି ଫଳସ୍ବରୂପ ବୀର୍ଯ୍ୟ ତିଆରି ହୁଏ। ଆମେ ଯେଉଁ ଖାଦ୍ୟ ଖାଉ 
ତା ଦ୍ଵାରା ରକ୍ତ ତିଆରି ହୁଏ, ରକ୍ତ ରୁ ବୀର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ ସେ ମଧ୍ଯ ମନ୍ଦନ ହୋଇ ହୁଏ ନା ? 


ଯେମିତି ଦୁଗ୍ଧ, ଦୁଗ୍ଧ ରୁ ଦହୀ, ଦହି କୁ ମନ୍୍ୁନ କଲେ ଲହୁଣୀ ବାହାରେ । 
ଲୋକେ କହିଲେ ସେଇଟା ତ ମଲା ଦେହ । ପ୍ରକୃତରେ ସେଠି କିଛି ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ଯାହାକୁ 
ଆମେ ମଲାଦେହ ବୋଲି କହୁଛୁ , ସେଠି କେତେ ଜୀବ ଜନ୍ତୁ ପ୍ରକଟ ହେଉଛନ୍ତି । ରଷି 
ମାନେ ନିଜର ବିଲକ୍ଷଣ ଶକ୍ତିର ପ୍ରୟୋଗ କରି ତାର ଜଂଘ କୁ ମନ୍ଦୁନ କଲେ, ସେତେବେଳେ 
ସେଥିରୁ “ କାକକୃଷ୍ଣଂ, କାଉ ପରି କଳା, ' ଅତିହୁସ୍ଵଃ'” ଅତି ଛୋଟ | ' ହସ୍ଵବାହୁଃ' ଛୋଟ 
ଛୋଟ ହାତ, ବଡ଼ ଓଠ, ରକ୍ତାକ୍ଷ, ଲାଲ ଲାଲ ଆଖି ଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲା। ତା 
କେଶର ରଂଗ ତାମ୍ର ବର୍ଣ୍ଣ ଥିଲା । ସେ କହିଲା “ କିଂ କରୋମି” - ମୁଁ କଣ କରିବି ? ରଷି 
ମାନେ ଭାବିଲେ ଇଏ କେଉଁଠାରୁ ଆସିଗଲା ? ସେମାନେ କହିଲେ ‹ ନିଷାଦ” ତୁ ବସ, 
କିଛି କରନା। ସେ ତ ବସିଗଲା । ତା ପରେ କହିଲେ ଏଠୁ ପଳା, ତ ସେ ଚାଲିଗଲା | 
ତାଠାରୁ ନିଷାଦ ଜାତି ଉପ୍ପନ୍ନ ହେଲା। 


॥ ୨୧୫ । 


ଶୀମଦ୍‌ ଭାଚାବତ -ପବଚନ 
ପୂଥୁ - ଚରିତ୍ର 


ରଷିମାନେ ଭାବିଲେ ଯେ ଇଏ ତ ଜଙ୍ଗଲରେ ରହିବା ଜାତି । ୟା ଦ୍ଵାରା କାମ 
ହେବ ନାହିଁ। ଆମେ ତ ରାଜା ତିଆରି କରିବା। - “ ବାହୁରାଜନ୍ୟଃ କୃତଃ”' ( ପୁରୁଷ 
ସୂଲ୍କ ୧.୫ ) | ବାହୁ - ଭୁଜା କ୍ଷତ୍ରୀୟର ଚିହ୍ନ ଅଟେ। ତେଣୁ ତାପରେ ବାହୁର ମନ୍ଜନ 
କଲେ। ତପୋବଳ,-. ମନ୍ତ୍ରବଳ ଏବଂ ଶକ୍ତ -ଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ସେଥିରୁ ଜଣେ ସୁନ୍ଦର ପୁରୁଷ 
ଏବଂ ସ୍ତ୍ରୀର ଯୁଗଳ ବାହାରିଲେ । ତାଙ୍କ ହାତ ଏବଂ ପାଦ ରେ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ତଥା 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଚିହ୍ନ ସ୍ପଷ୍ଫ ଦେଖାଯାଉଥିଲା। ସମସ୍ତ ଦେବତା ଗଣ ତାଙ୍କ ଉପରେ ପୁଷ୍ପ ବୃଷ୍ଟି 
କଲେ। କହିଲେ -ଏମାନେ ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର । ଏହି ସୁନ୍ଦର ପୁରୁଷ ହେଲେ 
“ପ୍ରଥୁ” ଏବଂ ଏହି ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସ୍ଵରୂପା ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ନାମ “ଅଚ୍ଟିଂ ଅଟେ । ସେମାନେ ବିଲକ୍ଷଣ 
ତେଜସମ୍ପନ୍ନଲ। କୁବେର ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ସୁନାର ସିଂହାସନ ତିଆରି କରି ଦେଲେ। 
ରାଜ୍ୟାଭିଷେକ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ସବୁ ଜିନିଷ ଦେବତା ମାନେ ନେଇ ଆସିଲେ। ଇନ୍ଦ୍ର 
ଦେବ ମୁକୁଟ, ବାୟୁଦେବତା ଚାମର, ଯମରାଜ ଦଣ୍ଡ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସମ୍ପତି ଏବଂ ଶ୍ରୀହରି 
ନିଜର ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ଦେଲେ। ତା ପରେ ପୂଥୁଙ୍କର ରାଜ୍ୟାଭିଷେକ ହେଲା। 


ତା ପରେ ସେଠାରେ ଉପସ୍ଥିତ ସୂତ, ମାଗଧ ଏବଂ ବନ୍ଦୀଜନ ମାନେ ସମସ୍ତେ 
ସ୍ତୁତି କରିବା ଆରମ୍ଭ କଲେ, କାରଣ ତାଙ୍କ କାମ ସେଇଅ। କିନ୍ତୁ ପୂଥୁ ତାଙ୍କୁ ବାଧା 
ଦେଲେ। କହିଲେ, “ ହେ ସୂତ, ହେ ମାଗଧ, ଆପଣମାନେ ଅତି ବିଚିତ୍ର | ଏବେ ମୁଁ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି, ଏବେ ଏବେ ମୋର ରାଜ୍ୟାଭିଷେକ ହୋଇଛି, ଆପଣ ମାନେ ନା 
ମୋର କର୍ମ ଦେଖିଛନ୍ତି ନା ଜୀବନ । ମୋର ସ୍ଵଭାବ, ବ୍ଯବହାର କିଛି ହେଲେ ମଧ୍ୟ 
ଦେଖିନାହାନ୍ତି ଆଉ ମୋର ପ୍ରଶଂସା କରିବା ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ। ଏମିତି ପ୍ରଶଂସା 
କେବଳ ଛୋଟପିଲା ଟିଏ ହିଁ ଖୁସୀ ହୋଇ ପାରିବ। ଏହା କହି ପୂଥୁ ତାଙ୍କୁ ବାଧା 


ଦେଲେ। 
କର୍ମଭିଃ କଥମାତ୍ମନଂ ଗାପୟିଷ୍ୟାମ ବାଲବତ୍‌ ॥| (୪.୧୬.୧୩) 


ଏବେ ଗାୟକ ମାନେ ଇଆଡ଼େ - ସିଆଡ଼େ ଦେଖିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ତା ପରେ 
ସେମାନେ କହିଲେ- କଣ କରିବା ? ଆମ କାମ ହେଲା ପ୍ରଶଂସା କରିବା, ସ୍ତୁତି କରିବା | 
ତାପରେ ସେମାନେ ରଷିମାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଗୃହିଲେ ଯେ ଏବେ ଆମେ କଣ କରିବୁ ? 
ରଷିମାନେ କହିଲେ -ସ୍ତୁତି କରିବାର ଆଉ ଗୋଟିଏ ଢ଼ଙ୍ଗ ମଧ୍ଯ ଅଛି। ତୁମେ ମାନେ 
କୁହ -ଆପଣ ଏପରି ହେବେ। ପୁଣି ରାଜା ପୁଥୁ ଙ୍କୁ କହିଲେ - “ ଆପଣ ଏହି ପରି” ଏହା 
॥ ୨୧୬ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ଆପଣଙ୍କୁ ଆକ୍ଷେପ ପରି ଲାଗ୍ୁଛି। କିନ୍ତୁ ଆପଣ ଚକ୍ରବଭ୍ରି ସମ୍ରାଟ ହେବେ, ଆପଣ 
ଲୋକ ମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବେ, ଆପଣ ସବୁ ପ୍ରଳାର ର ଧନ -ସମ୍ପଵି ଆଣିବେ, ଏପରି 
ସ୍ତୁତି କରିବା ପାଇଁ ଆପଣ ଏମାନଙ୍କୁ ମନା କରି ପାରିବେ ନାହିଁ। ତାପରେ ସେହି 
ବନ୍ଦୀମାନେ ପୁଣି ସ୍ତୁତି କରିବା ଆରମ୍ଭ କରି ଦେଲେ । 


ନା ଦଣ୍ଡ୍ୟଂ ଦଣ୍ଡୟତ୍ୟେଷ ସୁତମାମ୍ବଦ୍ଧିଷାମପି | 
ଦଣ୍ଡୟତ୍ୟାମ୍ରଜମପି ଦଣ୍ଡୟଂ ଧର୍ମପଥେ ସ୍ଥୁତଃ ॥ (୪.୧୬,୧୩) 


ରଞ୍ଜୟିଷ୍ୟତି ୟଲ୍ଲୋକମୟମାମ୍ମବିଚେଷ୍ଟିତେଃ । 
ଅଥାମୁମାହୁ ରାଜାନଂ ମନୋରଞ୍ଜନକୈଃ ପ୍ରଜାଃ ॥ (୪.୧୬.୧୫) 


ଦୃଢ଼ବ୍ରତଃ ସତ୍ୟସନ୍ଷୋ ବ୍ରହ୍ମଣ୍ୟୋ ବୂଦ୍ଧସେବକଃ । 
ଶରଣ୍ୟଃ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ମାନଦୋ ଦୀନବସ୍ଲଃ || (୪.୧୬.୧୬) 


ମାତୃଭକ୍ତିଃ ପରସ୍ପରୀଷୁ ପନ୍ାମର୍ଧ ଇବାତ୍ମନଃ, 
ପ୍ରଜାସୁ ପିତୂବତ୍‌ସ୍ନିଗ୍ଧଃ କିଂକରୋ ବ୍ରହ୍ମବାଦିନାମ୍‌ ॥ ( ୪.୧୬.୧୭) 


ତାଙ୍କର ଗୁଣର ବଣ୍ତିନା କରି କହିଲେ ଯେ ଆପଣଙ୍କ ପୁଅ ବି ଅପରାଧି ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଆପଣ ତାଂକୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବେ। ନିରପରାଧକୁ ଆପଣ କେବେହେଲେ ଦଣ୍ଡିତ 
କରିବେ ନାହିଁ । ଆପଣ ପ୍ରଜା ରଂଜନ କରିବେ - “ ରଞ୍ଜନାତ୍‌ ରାଜା' | ତେଣୁ ଆପଣଙ୍କ 
ରାଜା ହେବା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଯିବ। ସିଦ୍ଧ ହେବ । ଆପଣ ଦୃଢ଼ବ୍ରତ ହେବେ, ସତ୍ୟସନ୍ଧ 
ହେବେ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏବଂ ବୃଦ୍ଧ ମାନଙ୍କର ସେବକ ହେବେ । ଯିଏ ଆପଣଙ୍କ ଶରଣକୁ 
ଆସିବ, ଆପଣ ତାର ରକ୍ଷା କରିବେ । ଅନ୍ଯକୁ ସମ୍ମାନ ଦେବା ବାଲା, ଅନ୍ଯ ଉପରେ 
ମା'ପରି ସ୍ନେହର ବର୍ଷା କରିବାବାଲା ଏବଂ ପର ସ୍ତ୍ରୀ ପ୍ରତି ମା ପରି ଭକ୍ତି ରଖିଲା ବାଲା 
ହେବେ। ନିଜ ପ୍ରଜାକୁ ପିତା ସମାନ ସ୍ଵେହ କରିବେ ଏବଂ ନିଜକୁ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀ ମାନଙ୍କର 
ସେବକ ଭାବିବେ । ପୂଥୁଙ୍କର ଏପରି ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଗଲା ଏବଂ ଏପରି ସ୍ତୁତି କରାଗଲା। 


ଆଗରୁ ମହାଦୁଷ୍ଟ ରାଜା ବେନ ଶାସନ କରୁଥିଲା। ସେ କାହାରିକୁ ଯଜ୍ଞ ଆଦି 
ପୁଣ୍ୟକର୍ମ କରିବାକୁ ଦେଉ ନଥିଲା। ତେଣୁ ପ୍ନଥିବୀ ମାତା ନିଜର ସବୁ ରସ ଭିତରକୁ 


ଟାଣି ନେଇଥିଲେ । କାରଣ ଦୁଷ୍ଟ ଲୋକ ମାନଙ୍କୁ ପ୍ପଥିବୀ ମାତା କିଛି ଦିଏ ନାହ। ସାଧୁ 
ସନ୍ଛୁ ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଦିଏ। ଏଠାରେ ଏହା ମନେରଖିବା ଯେ ବର୍ତମାନ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ 


॥ ୨୧୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆମେ ଦେଖୁଛୁ ଯେ କେଉଁଠି ଦୁର୍ଭକ୍ଷ ପଡ଼ୁଛି, କେଉଁଠି ଅଧିକ ବର୍ଷା ହେଉଛି ତା 
କୋଉଠି ଫସଲ ହେଉନାହିଁ । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ଆମେ ମାନେ ବଡ଼ ପାପୀ ଏବଂ 
ଦୁଷ୍ଟ ସ୍ଵବଭାବର ହୋଇ ଯାଇଛୁ। ତେଣୁ ପୂଥିବୀର ସମସ୍ତ ରସ ଲୁପ୍ତ ହୋଇ ଯାଉଛି । 
ତେଣୁ ଜୀବନରେ ଦୁଃଖ ଆସୁଛି । 


ଯେତେବେଳେ ପୁଥୁ ରାଜା ହେଲେ ସେତେବେଳେ କାହାକୁ ହେଲେ ଖାଇବା 
ପାଇଁ ଅନ୍ନ ମଧ୍ଯ ମିଳୁ ନ ଥିଲା। ଲୋକମାନେ ରାଜା ପୂଥୁଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସିଲେ ଏବଂ 
କହିଲେ - ଆପଣଙ୍କର ଯେତେ ବଡ଼ ବଡ଼ କର୍ମ ଅଛି ଆପଣ ସେ ଗୁଡ଼ିକୁ ପରେ 
କରିବେ। ପ୍ରଥମେ ଆମକୁ ଖାଇବା ପାଇଁ ଅନ୍ନ ଦିଅନ୍ତୁ । ଭୋକ -ଶୋଷରେ ଆମେ ମରି 
ଯାଉଛୁ । ରାଜା ପୂଥୁ ସେମାନଙ୍କୁ ପଚଗ୍ରିଲେ -ଫସଲ ହଉନିକି ? କଥା କଣ ? ଏପରି 
କହି ସେ ନିଜର ଧନୁଶର ଉଠେଇଲେ । କାରଣ ସେ ବୁଝିସାରିଥିଲେ ଯେ ପୂଥିବୀ ନିଜର 
ସମସ୍ତ ରସ ଭିତରକୁ ଟାଣି ନେଇଛି । 


ତାଙ୍କ ଧନୁ ଶର ଧରି ଆସିବା ଦେଖି ପୂଥିବୀ ଗାଭର ରୂପ ନେଇ ଦୌଡ଼ିବାକୁ 
ଲାଗିଲା। ରାଜା ପୂଥୁ ମଧ୍ଯ ତା ପଛରେ ଦୌଡ଼ିବାକୁ ଲଗିଲେ। କହିଲେ, “ କୁଆଡ଼େ 
ଯାଉଛ ! ” ସେ ଡରି କରି ତାଙ୍କ ଶରଣ କୁ ଆସିଲେ | କହିଲେ, “ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ଦାସୀ”, 
ଆପଣ କ'ଣ ମୋତେ ହି ମାରି ଦେବେ ? ମୁଁ ତ ସ୍ଦ୍ଦପୀ ଲୋକ । ସେ କହିଲେ, “ ଯିଏ 
ଅନ୍ୟ କୁ ଦୁଃଖ ଦିଏ ସେ ସ୍ତ୍ରୀ ହେଉ ବା ପୁରୁଷ ହେଉ ତାକୁ ଦଣ୍ଡ ମିଳିବା ଉଚିତ୍‌ | ” ତୁମ 
ନାମ ହେଲା “ଧରା | ଧରା, ବସୁନ୍ଧରା, ବସୁଧା | ଏହି ସବୁ ନାମ ଗୁଡ଼ିକ ତୁମକୁ କାହିକି 
ଦିଆଯାଇଛି ? ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଧାରଣ କରିବ, ସେଇଥିପାଇଁ | ସେଠି ସବୁ ପ୍ରଜା ଭୋକରେ 
ମରୁଛନ୍ତି । କାହାକୁ ଅନ୍ନ ଟିକିଏ ମିଳୁନାହି । ପୂଥିବୀ ମାତା କହିଲେ - ଏହି ଲୋକମାନେ 
ବଡ଼ ପାପୀ ହୋଇ ଗଲେଣି। ତେଣୁ ମୁଁ ସବୁ ରସ ଟାଣି ନେଲି। ଯେମିତି ଗାଇ ନିଜ 
ବାଛୁରୀ ପାଇଁ ଦୁଗ୍ଧ ଦିଏ, ସେମିତି ମୋ ପାଇଁ ବି ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିଦିଅନ୍ତୁ । ମୁଁ ପୁଣି ଥରେ 
ସବୁ କିଛି ଦେବା ଆରମ୍ଭ କରିଦେବି । ସେତେବେଳେ ରାଜା ପ୍ରଥୁ ସ୍ଵାୟଂଭବ ମନୁଙ୍କୁ 
ସ୍ମରଣ କଲେ। ରାଜା ମନୁ ପୂଥିବୀ ମାତାଙ୍କ ପୁତ୍ର । ତା'ପରେ ପୂଥିବୀ ମାତା ଧନ- 
ଧାନ୍ୟ ଯାହା ଲୁଚେଇ ଥିଲେ, ସବୁ କିଛି ପ୍ରକଟ କରିଦେଲେ | ଏଠାରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର 
ବଣ୍ଠରନ କରାଯାଇଛି - ଦେବତା ମାନେ, ପିତୃମାନେ, ରଷିମାନେ, ସମସ୍ତ ନିଜ- ନିଜର 
ଦରକାରୀ ଜିନିଷ ପୂଥିବୀରୁ ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ। ପୂଥିବୀରେ ଯେଉଁଠି ଟିକିଏ ହେଲେ ଖାଲ- 
ଢ଼ିପ ଥିଲା ରାଜା ପୂଥୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ୟ ସମତଳ କରିଦେଲେ । 


॥ ୨୧୮ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ଗ୍ରାମାନ୍‌ ପୁରଃ ପତ୍ତନାନି ଦୁର୍ଗାଣି ବିବିଧାନି ଚ | 
ଘୋଷାନ୍‌ ବ୍ରଜାନ୍‌ ସଶିବିରାନାକରାନ୍‌ ଖେଟଖର୍ବଟାନ୍‌ || ( ୪.୧୮.୩୧) 


ପ୍ରାକ୍ପ୍ପଥୋରିହ ନୈବୈଷା ପୁରଗ୍ରାମାଦିକଳ୍ପନା | 
ୟଥାସୁଖଂ ବସନ୍ତି ସ୍ପ ତତ୍ର ତତ୍ରାକୁତୋଭୟାଃ ॥ ( ୪.୧୮.୩୨ ) 


କୁହାଯାଏ ଯେ ରାଜା ପ୍ରଥୁଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ନଗର, ଗ୍ରାମ ଆଦିର ବ୍ୟବସ୍ଥା ନ ଥିଲା । 
ରାଜା ପୂଥୁ ପ୍ରଥମ ଥର ଗ୍ରାମ, ନଗର ଆଦି ଅଲଗା - ଅଲଗା ସ୍ତ୍ରାପନ କଲେ | ସେ ଅଲଗା 
-ଅଲଗା ବସତି ସ୍ଥାପନ କଲେ ଯେଉଁଠି ଲୋକମାନେ ନିଜର ବୂଭି ଅନୁସାରେ ରହି 
ପାରିବେ। ପୂର୍ବରୁ ଲୋକେ ନିଜ ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ରହୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ଏବେ ରାଜା ପୂଥୁ ସବୁ 
ବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରିଦେଲେ । 


ରାଜା ପୂୁଥୁଙ୍କ ଯଜ୍ଞରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରାକଟ୍ୟ 


ଏବେ ରାଜ୍ୟରେ ସମ୍ପତି ମଧ୍ଯ ହୋଇଗଲା । ରାଜା ପୂଥୁ ଗୋଟିଏ ପରେ ଗୋଟିଏ, 
ଅନେକ ଅଶ୍ଵମେଧ ଯଜ୍ଞ କଲେ। ଅନେଶତ ଯଜ୍ଞ ପୁରା କରିବା ପରେ ଏବେ ଶତତମ 
ଯଜ୍ଞ ଚଲୁଥିଲା। ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଡର ମାଡ଼ିଲା ଯେ ୟାଙ୍କ ଯଜ୍ଞ ପୁରା ହୋଇଗଲେ ମୋର ପଦ 
ଚାଲିଯିବ, ଯଦିଓ ରାଜା ପୂଥୁ ଇନ୍ଦ୍ର ପଦ ପାଇବା ପାଇଁ ଯଜ୍ଞ କରୁନଥିଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଯିଏ 
ଯେତେ ବଡ଼ ପଦରେ ଥାଉ ନା କାହିକି, କିନ୍ତୁ ଯଦି ତା ମନରେ ଭୟ ଉପୂନ୍ନ ହେଲା, 
ତେବେ କାମ- କ୍ରୋଧ ମଧ୍ଯ ଆସିଯିବେ ଏବଂ ସେତେବେଳେ ସେ ସେହି ପଦରୁ ତଳକୁ 
ଖସି ଆସିବ। ସେହି କଥାକୁ ଏଠି ଦର୍ଶାଯାଇଛି। ତାପରେ ଇନ୍ଦ୍ର ଯଜ୍ଞର ଘୋଡ଼ା 
ଚୋରାଇନେଲେ। ଘୋଡ଼ା ଚୋେରାଇନେବାରୁ ପୂଥୁଙ୍କ ପୁଅ ତାଙ୍କ ପଛରେ ଗଲେ। 
ସେତେବେଳେ ଇନ୍ଦ୍ର ତପସ୍ଵୀ ରୂପରେ ବସିଗଲେ। ପ୍ୂଥୁଙ୍କ ପୁଅ ଭାବିଲେ ଏଇତ 
ତପସ୍ଵୀ, ସାଧୁ , ୟାକୁ କେମିତି ମାରିବି ? ସେ ଫେରିଗଲେ, ତାକୁ ଅତ୍ରି ରଷି କହିଲେ, 
“ ଆରେ ତୁମେ ଯାଅ, ସେ ତପସ୍ଵୀ ନୁହେଁ, ଇନ୍ଦ୍ର” । ସେ ପୁଣି ଥରେ ତା ପଛରେ 
ଯିବାରୁ ଇନ୍ଦ୍ର ଘୋଡ଼ା ଛାଡ଼ି ପଳେଇଗଲେ । ତା' ପରେ ରାଜା ପୂଥୁଙ୍କ ପୁଅ ଘୋଡ଼ା ନେଇ 
ଫେରିଲେ। 


ପୁଣି ଇନ୍ଦ୍ର ଦେବ ସେଠି ପହଞ୍ଚି ମାୟା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ। ଇନ୍ଦ୍ର ଯଜ୍ଞ ପୁରା 
ହେବାକୁ ଦେଉ ନଥିଲେ। ଏହା ଦେଖି ରାଜା ପ୍ଥୁଙ୍କୁ କ୍ରୋଧ ଆସିଲା ଏବଂ ସେ ନିଜ 
ଧନୁ-ଶର ବାହାର କଲେ । ସେତେବେଳେ ବ୍ରହ୍ମା ଆସି ପହଞ୍ଚଲେ, ଏବଂ ରାଜା ପୁଥୁଙ୍କୁ 
॥ ୨୧୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କହିଲେ, “ ପୁଅ, ତୁମେ ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନା ପାଇଁ ଆସିଛ। ତୁମେ ଏହି ଏକଶତତମ 
ଯଜ୍ଞକୁ ନିଜ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ବିଷୟ କାହିକି କରୁଛ ¢ ତୁମକୁ ଇନ୍ଦ୍ରପଦ ତ ଦରକାର ନାହିଁ। 
ଯଦି ପଦ ଦରକାର ନାହିଁ ତେବେ ଏହି ଏକଶତତମ ଯଜ୍ଞ ପୁରା ହେଉ, ଏହି ଇଚ୍ଛା 
କାହିକି କରୁଛ ? ଇନ୍ଦ୍ର ଦୁଷ୍ଟ କର୍ମ କରିବାକୁ ଲାଗିଲାଣି । ତୁମେ ମଧ୍ଯ କାହିଁକି ସେହି ସ୍ତରକୁ 
ଓହ୍ଲାଇ ଆସୁଛ ? ସେ ତା ରାଜ୍ୟରେ ରହୁ।” ରାଜା ପୂଥୁ କହିଲେ “ ଠିକ୍‌ ଅଛି ।” 
ପ୍ରକୃତରେ ମୋର ଏତେ କ୍ରୋଧ କରିବା ଦରକାର ନଥିଲା । ଗୋଟିଏ ଯଜ୍ଞ ପୁରା ନ 
ହେଲେ କଂଣଟା ହୋଇଯିବ ? 


ଦେଖନ୍ତୁ, ତାଂପରେ କଣ ହେଲାହ ଯେମିତି ରାଜା ପୂଥୁ କଥା ମାନିଗଲେ 
ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ଯଜ୍ଞ ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ସ୍ଵୟଂ ଇନ୍ଦ୍ରକୁ ଧରି ସେଠାକୁ ନେଇ ଆସିଲେ । 
ଆଉ କହିଲେ - ଦେଖ ମୁଁ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ନେଇ ଆସିଛି । ମୁଁ ତୁମଉପରେ ଅତ୍ୟଧିକ ପ୍ରସନ୍ନ ଯେ 
ତୁମେ ଏହି ଏକଶତତମ ଯଜ୍ଞକୁ ନିଜ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ବିଷୟ କଲନାହିଁ । ସେତେବେଳେ 
ରାଜା ପୂଥୁଙ୍କ ମନରେ ଦୁଃଖ ହେଲା ଯେ ମୁଁ କାହିକି ଏମିତି କଲି? ସେ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ 
ଆଲିଙ୍ଗନ କଲେ, ଏବଂ କହିଲେ, “ ଏବେ ତୁମ ଆମ ଭିତରେ ଆଉ କୌଣସି ଶତୃତା 
ନାହିଁ । ତୁମେ ନିଜ ସ୍ଥାନରେ ରୁହ । ମୁଁ ଏଇଠି ରହିବି। ” କହିଲେ ଦେଖି ଏହି ଯଜ୍ଞ ଅଧା 
ରହିଗଲା ନା ପୁରା ହେଲା। ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର କଥା। ସେମିତି ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ଯଜ୍ଞତ 
ଅନେଶତ ହେଲା, ରାଜା ପୂଥୁ ଶହେତମ ଯଜ୍ଞ ପୁରା କଲେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ପୂର୍ଣ ପରମାତ୍ମା 
ଭଗବାନ ସେଠି ପ୍ରକଟ ହେଲେ । ତେବେ କହିଲେ ତାଙ୍କ ଯଜ୍ଞ ଅସମାପ୍ତ ରହିଲା କି ? 
ପ୍ରକୃତରେ ତ ତାହା ପୁର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଗଲା, ସଫଳ ହେଲା। ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଭଗବାନ 
ନିଜେ ଧରି ଆଣିଲେ | ସେମାନେ ପରସ୍ପର ସହ ହାତ ବି ମିଳାଇଲେ। 


ନ କାମୟେ ନାଥ ତଦପ୍ୟହଂ କ୍ଵଟିନ୍‌ 

ନ ୟତ୍ର ୟୁଷ୍ଣଚରଣାମ୍ଭୁଜସବଃ 
ମହତ୍ତମାନ୍ତର୍ଦ୍ୃଦୟାନ୍ମୁଖଚ୍ୟୁତୋ 

ବିଧସ୍ତୁ କର୍ଟ୍ଚାୟୁତମେଷ ମେ ବରଃ ॥ (୪.,୨୦.,୨୪) 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ ରାଜା ପୂଥୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ କ'ଣ ମାଗିଲେ ?ହ କହିଲେ, 
“ଭଗବାନ ମୋତେ ଆଉ କିଛି ବଡ଼ ଜିନିଷଦରକାର ନାହିଁ। ମୋତେ ଆପଣ ଏକ 
କୋଟି କାନ ଦିଅନ୍ତୁ। । ଏକ କୋଟି କାନ କୋଉଠି ଲଗେଇବ ? ଏକ କୋଟି କାନ 


॥ ୨୨୦ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


କାହିକି ଦରକାର ? କହଲେ, ଏହି ଦୁଇଟି କାନ ଆପଣଙ୍କ ଯଶ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ମୋତେ 
ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଲାଗୁନାହାନ୍ି। ମୋର ଇଚ୍ଛା ମୁଁ ନିରନ୍ତର ଯେପରି ଆପଣଙ୍କ ଯଶ ଶୁଣିପାରିବି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌, ଏକ କୋଟି କାନରେ ଯେତେ ଶକ୍ତି ସବୁ ମୋର ଏହି ଦୁଇଟି କାନକୁ ଆସିଯାଉ | 
ନ ହେଲେ ଏକ କୋଟି କାନ ସେ କେଉଁଠି ଲଗେଇବେ। ଏହି ବର ଦ୍ଵାରା ଜଣାଗଲା 
ଯେ ଶ୍ରବଣ ରେ ତାଙ୍କର କେତେ ଭକ୍ତି ଅଛି। 


ୟଥା ଚେରଦ୍ବାଲହିତଂ ପିତା ସ୍ଵୟଂ | 
ତଥା ତ୍ଵମେବାହଁସି ନଃ ସମୀହିତୁମ୍‌ || ( ୪.୨୦.୩୧) 


ଯେପରି ପିତା ନିଜ ସନ୍ତାନର କଲ୍ୟାଣ କରନ୍ତି, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଆପଣ ଆମ 
ମାନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ କରନ୍ତୁ । ତାପରେ ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ମୁଁ ହିଁ ଭଛୁ ରସ, ଯାଅ 
ଏବେ ତୁମକୁ ବରଦାନ ଦେଲି। ମୋର ପାଖରେ ତୁମେ ମନରେ ଭକ୍ତି ଏହି ପରି 
ସଦାବେଳେ ରହିବ । ଏବେ ତୁମେ ଭଲ ଭାବେ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କର । 


ରାଜା ପୂଥୁଙ୍କ ଯଜ୍ଞ ଅଧା ରହି ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲା। ଏମିତି ବି କୁହାଯାଏ ଯେ 
ପୂଥୁଙ୍କ ପରି ରାଜା କେବେବି ହୋଇ ନାହୀନ୍ତି। ନିଜ ରାଜ୍ୟ ରେ ସେ ଏପରି ବ୍ୟବସ୍ଥା 
କରିଥିଲେ ଯେ ଯିଏ ଯୋଉଠିକି ଯାଉନା କାହିଁକି ଭଗବାନ ସର୍ବଦା ତା ହୃଦୟରେ 
ରହିବେ। ଏପରି ଚିହ୍ନ ବା ପ୍ରତୀକ ସେ ସବୁଠାରେ ଲଗେଇ ଥିଲେ ଯାହା ଦେଖି 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଭଗବାନ ହି ମନେପଡ଼ୁ ଥିଲେ। ଏପରି କୌଣସି ଜିନିଷ ନ ଥିଲା ଯାହା 
ଦେଖି ମନରେ ବିକାର ଉପ୍ରନ୍ନ ହେବ। ଯେମିତି କି ବର୍ଭମାନ ଦେଖାଯାଉଛି । ମହାଭୟଙ୍କର 
ପୋଷ୍ଟର୍ସ, ଆଉ ଏକ ଦମ ସାମନାରେ ଲଗିଥିବ। ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଖି ମନରେ କାମ- 
କ୍ରୋଧ ଆଦି ଭାବନା ଆସିଯାଉଛି। କେବଳ ବାହାରେ କାହିକି ଲୋକେ ତ ନିଜ ଘରକୁ 
ବି ସେଇଥିରେ ସଜଉଛନ୍ତି । ଆଗରୁ ତ ଦେବୀ-ଦେବତାଙ୍କ ଚିତ୍ର ଲଗଉ ଥିଲେ । ଆଜି 
କାଲି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେବୀ-ଦେବତା ମଧ୍ଯ ଆସିଗଲେଣି । ଫିଲ୍ମବାଲା ପ୍ରତ୍ୟେକର ସକାଳୁ 
-ସକାଳୁ ଦର୍ଶନ ହୋଇଯାଉଛି ତାଙ୍କ ବଂଶ ପରମ୍ପରା ବି ମନେଅଛି କିନ୍ତୁ କହିଲେ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର କେତେ ପୁଅ ଥିଲେ ? ଉତ୍ତର ମିଳିବ “ କୋଉ ରାମଚନ୍ଦ୍ର” ? ବର୍ଭମାନ ର 
ତ ସ୍ଥିତି ଏଇମିତି । କିନ୍ତୁ ରାଜା ପୂଥୁଙ୍କ ରାଜ୍ୟ ସେମିତି ନଥିଲା। ରାଜା ପୂଥୁଙ୍କ ରାଜ୍ୟ 
କେତେ ସୁନ୍ଦର ଥିଲା । ଏଠାରେ ତାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି । 


॥ ୨୨୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ରାଜା ପୂଥୁଙ୍କର ପ୍ରଜାଙ୍କୁ ଉପଦେଶ 


ଥରେ ସେ ଏକ ସଭା ଡାକିଲେ ଏବଂ ସେଥିରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ଡାକି 
କହିଲେ - ଦେଖନ୍ତୁ, ରାଜାର କର୍ତବ୍ଯ ହେଲା ପ୍ରଜା ମାନଙ୍କୁ ନିଜର ନୀତି ସହିତ 
ପରିଚିତ କରେଇବା । ଯେମିତି ଆମର ଏଠି ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଇଁ ସଂନ୍ଦେଶ ରେ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ବା 
ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଇଁ ସଂନ୍ଦେଶ ପ୍ରସାରିତ କରନ୍ତି ଅଗଷ୍ଟ ପନ୍ଦର ବା ଜାନୁଆରୀ ଛବିଶିରେ | 
ଏଠାରେ ରାଜା ପୂଥୁ ସଭା ଡାକିଲେ ଏବଂ କହିଲେ - ସଭ୍ୟାଃ ଶୃଣୁତ ଭଦ୍ରଂ ବଃ 
ସାଧବୋ ୟ ଇହାଗତାଃ | (୪.୨ ୧. ୨୧) | 


ଆପଣ ସମସ୍ତେ ଏଠାକୁ ଆସିଛନ୍ତି । ଏବେ ମୁଁ ଆପଣ ମାନଙ୍କୁ କହିବାକୁ ଯାଉଛି 
ଯେ ମୁଁ କୋଉ ନୀତି କୁ ମାନୁଛି, ମୋର ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଜାର କଉଁବ୍ୟ କଣ ? ଆଉ ମୁଁ ତାର 
ନିର୍ବାହ କିପରି କରୁଛି। ତାପରେ ଆପଣ ମାନଙ୍କର ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କର କଉଁବ୍ଯ କଣ 
ତାହା ମଧ୍ଯ କହିବି। ଏହା ବତେଇବା ମଧ୍ଯ ମୋର କରଉଁବ୍ୟ ଅଟେ। ଯଦି ପ୍ରଜା ନ ଜାଣି 
ପାରିବ ଯେ ରାଜା ଆମ ଠାରୁ କଣ ଚାହୁଁଛି, ତାହେଲେ ସେଇଟା ଆଦୌ ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ। 
ବର୍ଭମାନ ସବୁ ଏଇମିତି ଚାାଲୁଅଛି। ଆମ ସରକାରଙ୍କ ଭିତରେ କାହରିକୁ ଜଣା ନାହିଁ 
ଯେ ସେମାନଙ୍କର କାମ କଣ ? ତେଣୁ କେହି କିଛି ନିର୍ଣ୍ଣୟ କିମ୍ବା କିଛି କରିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୁହନ୍ତ। 
ଅହଂ ଦଣ୍ଡଧରୋ ରାଜା ପ୍ରଜାନାମିହ ୟୋଜିତଃ | ( ୪. ୨୧.୨୨) 


ରାଜା ଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଚାରିଟି କାମ । ପ୍ରଥମ ହେଲା ରକ୍ଷତାଃ” - ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଜାର 
ପ୍ରଥମ କାମ ହେଲା ସମସ୍ତଙ୍କର ସୁରକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିବା, ତାଙ୍କ ପାଇଁ ନିୟମ -କାନୁନ 
ମଧ୍ଯ ତିଆରି କରିବା। ଦ୍ଵିତୀୟ ହେଲା, - “ ବୃତ୍ତିଦିଂ - ରୋଜଗାର ଦେବା, ଏବଂ 
ତୂତୀୟ ହେଲା - ' ସ୍ବେଷୁ- ସେତୁଷୁ ସ୍ାପିତା ପୂଥକ୍‌' | ସମସ୍ତେ ନିଜ -ନିଜ ଧର୍ମ- 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ନିଜ କାମ ନିଷ୍ପାପୁର୍ବକ କରୁଥିବେ ଏହାର ତଦାରଖ କରିବା । ସେହିପରି 
ଯେଉଁମାନେ କାମ କରୁ ନଥିବେ ସେମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବା ଏବଂ ଯିଏ ନିଜ କାମ ଠିକ୍‌ 
ଭାବରେ କରୁଛନ୍ତି ତାଙ୍କୁ କୌଣସି ନା କୌଣସି ଉପାୟରେ ପ୍ରୋସ୍ବାହିତ କରିବା। 
ଏଗୁଡ଼ିକ ରାଜାଙ୍କର ମୁଖ୍ଯ କର୍ଭବ୍ଯ। ମୁଁ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି। ଯେଉଁ ରାଜା ନିଜ 
ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ଠାରୁ କେବଳ କର ନେଉଥାଏ କିନ୍ତୁ ଧର୍ମଶିକ୍ଷା ଦିଏ ନାହିଁ ସେହି ରାଜା 
ପ୍ରଜା ମାନଙ୍କର ପାପ ଗ୍ରହଣ କରେ। 


॥ ୨୨୨॥ 


ଚତ୍ସର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ସେ ଆଗକୁ କହିଲେ ଯେ ପ୍ରଳା ଳଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହି ପ୍ରସଂଗ ରେ କହିଲେ 
ଆଗ ଗୋଟିଏ କଥା ବୂଝିବାଳ୍ପ ପଡ଼ିବ। ମୁଁ ଏଠାର ରାଜା କିନ୍ତୁ ମୋତେ ରାଜା କିଏ 
କଲା ହ ଯଜ୍ଞ ନାମକ ଏକ ସଂସ୍ତ୍ା ଅଛି ଯାହାକୁ ଆମେ ମାନେ ପରମ୍ମାମା କହୁଛୁ ସେହି 
ରାଜା କୁ ତିଆରି କଲେ। ଆମେ ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କ ଅଧୀନ ରେ ଅଛୁ। ମୁଁ ବି ଏବଂ 
ଆପଣମାନେ ମଧ୍ୟ। 


ତମେବ ୟୁୟଂ ଭଜନାମ୍ବବୂତ୍ତିଭି 
ମଁଁନୋବଚଃକାୟଗୁଣୈଃ ସ୍ଵକର୍ମଭିଃ | 

ଅମାୟିନଃ କାମଦୁଘାଙ୍ଘ୍ିପଙ୍କଜଂ 
ୟଥାଧିକାରାବସିତାର୍ଥସିଦ୍ଧୟଃ || ( ୪. ୨ ୧.୩୩) 


ମୋ କାମ ହେଲା ଯେ ମୁଁ ନିଜ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବି । 
“ସ୍ଵ୍‌କର୍ମଣା ତମଭ୍ଯର୍ଚ୍ୟ” ଗୀତାରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ ନିଜ-ନିଜ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା 
ଭଗବାନଙ୍କ ପୂଜାକର । ଏହା ହି ପ୍ରଜାର ମଧ୍ଯ କର୍ଭବ୍ୟ ଅଟେ । ତାପରେ କହିଲେ ଯେ- 


ସର୍ବାତ୍ମନା ବ୍ରହ୍ମକୁଲଂ ନିଷେବ୍ୟତାମ୍‌ ॥ (୪.୨ଦ୧.୩୪) 


ଏହା ସହିତ ଆଉ ଏକ ସେବା ମଧ୍ଯ କରିବେ। ଯିଏ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀ, ବ୍ରାହ୍ମଣ, 
ଭଗବଦ୍ଭକ୍ତ ତାଙ୍କର ସେବା କରିବା ଆପଣଙ୍କ ମାନଙ୍କର କଉଁବ୍ୟ। ଶେଷରେ କହିଲେ 
ଯେ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଗାଇ, ଭଗବାନ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତ ଏହି ରଚରିଜଣ ସବୁବେଳେ ମୋ 
ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତୁ । ଏପରି ଆର୍ଶୀବାଦ କିଏ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ? ରାଜା ପୂଥୁ । ସମସ୍ତେ 
ତାଙ୍କ କଥା ଶୁଣି ଅତି ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ ଏବଂ କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ କୁହାଯାଏ ପୁତ୍ର 
ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଲୋକ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ହେବ। ଇଏ ସେଇ କଥା 
ସତ୍ୟକରି ଦେଖେଇ ଦେଲେ। ରାଜା ବେନ କେମିତି ଥିଲେ ? କିନ୍ତୁ ଏହି ରାଜା ପୃଥୁ 
ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପବିତ୍ର କରିଦେଲେ। ଆମେ ତାଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରୁଛୁ । ଆହୁରି କହିଲେ - 
ଆପଣ ଆମ ମାନଙ୍କୁ ବହୁତ ଭଲ ମାର୍ଗରେ ନେଇଯାଉଛନ୍ତି। ଆପଣଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର 
ଧନ୍ୟବାଦ, ଆମେ ଆପଣଙ୍କ ଆଦେଶ ର ପାଳନ ଅବଶ୍ୟ କରିବୁ । ଏହି ପରି ରାଜା 
ପୂଥୁଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ଆଗରେ ଗାଲିଲା। 


॥ ୨୨୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ରାଜା ପୂଥୁଙ୍କୁ ସନତ୍‌କୁମାର ମାନଙ୍କ ଉପଦେଶ 


ଦିନକର କଥା। ତାଙ୍କ ସଭାରେ ସନତ୍‌କୁମାର ନିଜେ - ନିଜେ ଆସି ପହଞ୍ଚିଲେ | 
ଦେଖନ୍ତୁ -ତାଙ୍କ ଯଜ୍ଞ କେମିତି ହେଲା - ପୁଥିବୀମାତା ସବୁ ଜିନିଷ ଦେଲେ | ସମସ୍ତଙ୍କର 
ମନୋକାମନା ପୁର୍ଣ୍ଣହେଲା। ତାଙ୍କ ଯଜ୍ଞ ଅଧା ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲା, କାରଣ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ଭଗବାନ ସେଠାକୁ ଆସିଲେ। ଭଗବାନଙ୍କ ପରେ ଏବେ ଭକ୍ତ ମାନେ ଆସିଲେ। 
ସଭାରେ ସନତ୍‌ କୁମାରମାନଙ୍କୁ ଆସୁଥିବାର ଦେଖି ରାଜା ପୂଥୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । 
କହିଲେ -ଆପଣମାନଙ୍କ ପରି ସନ୍ଥ ବିନା ନିମନ୍ତ୍ରଣ ରେ ଆମ ପାଖକୁ ଆସିଲେ, ଏହା 
ଠାରୁ ବଳି ଆଉ କ'ଣ ଭାଗ୍ୟ ହୋଇ ପାରେ ? ମୁଁ ଆପଣମାନଙ୍କର ସେବା ପାଇଁ ସର୍ବଦା 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ଏବେ ପ୍ରଥମେ ଆପଣ ମୋତେ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତୁ | 


ଭବସୁ କୁଶଲପ୍ରଶ୍ନ ଆତ୍ମାରାମେଷୁ ନେଷ୍ୟତେ | 

କୁଶଲାକୁଶଲା ୟତ୍ର ନ ସନ୍ତି ମତିବୃତ୍ତୟଃ ॥ (୪.୨୨.୧୪) 
ତଦହଂ କୃତବିଶ୍ରମ୍ଭଃ ସୁହୃଦୋ ବସ୍ତପସ୍ଵିନାମ୍‌ | 

ସଂପୂଚ୍ଛେ ଭବ ଏତସ୍ପନ୍‌ କ୍ଷେମଃ କେନାଞ୍ଜସା ଭବେତ୍‌ ॥ (୪.୨୨.୧୫) 


ଆପଣଙ୍କୁ କୁଶଳ-ମଙ୍ଗଳ ପଚାରିବା ଟା ହିଁ ମୂର୍ଖତାହେବ । ଆପଣଙ୍କ ପାଇଁ ତ 
କୂୃଶଳ-ଅକୂଶଳ ଦୁଇଟା ଯାକର ହିଁ କୌଣସି ଅର୍ଥ ନାହିଁ । ଆପଣଙ୍କୁ ମୁଁ ବା କଣ କୁଶଳ 
ପଚାରି ପାରିବି ? କିନ୍ତୁ ଆମର କୁଶଳ ନାହି । ତେଣୁ ଆପଣ ଆମକୁ ଶ୍ରେୟ ର ମାର୍ଗ 
ବତେଇ ଦିଅନ୍ତୁ । ଏହା ଶୁଣି ସନତ୍‌ କୁମାର ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ ଏବଂ କହିଲେ - 


ସଂଗମଃ ଖଳୁ ସାଧୂନାମୁଭୟେଷାଂ ଚ ସମ୍ମତଃ । 
ୟସ୍ପମ୍ଭାଷଣସମ୍ପରଶ୍ନଃ ସର୍ବେଷାଂ ବିତନୋତି ଶମ୍‌ ॥ ( ୪.୨ ୨.୧୯) 


ଦେଖନ୍ତୁ, ସତସଂଗ ଏପରି ଏକ ସୁନ୍ଦର ଜିନିଷ ଯେ ଏହା ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତେ ନିଜ 
କଲ୍ୟାଣ ର କଥା ସ୍ଵତଃ ବୂଝି ପାରନ୍ତି । ଏଠି ସନତ୍‌ କୁମାର ସେହି ଜ୍ଞାନ ର ଉପଦେଶ 
ଦେଇଛନ୍ତି ଯାହାକୁ ଆମେ ଆରମ୍ଭରୁ ଦେଖି ଆସୁଛେ। ସେଥିରେ ଏହାହିଁ କୁହା ଯାଇଛି 
ଯେ ନିଜ ଧର୍ମର ପାଳନ କର ଯାହାଦ୍ଵାରା ବିଷୟ ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ଯ ଭତ୍ତପ୍ପନ୍ନ ହେବ। 
ତାପରେ ସାଧୁ ସେବା କରିବା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା, ତାଙ୍କ 
ଠାରୁ କଥା ଶୁଣିବା । କଥାରେ ରୁଚି ଉପତ୍ପନ୍ନ୍‌ ହେଲେ ଭକ୍ତ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ। ଏହି ଭାବରେ 
॥ ୨୨୪ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ନିଜ ଜୀବନରେ ଭକ୍ତି ବଢ଼ାନ୍ତୁ। ଏହି ଉପଦେଶ ସନତ୍‌ କୁମାର ଏଠାରେ ରାଜା ପ୍ୂଥୁ 
ତଥା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦେଉଛନ୍ତି। ସନତ୍‌ କୁମାରଙ୍କ ଠାରୁ ଯେତେବେଳୈ ରାଜା ପୂଥୁ 
ଏପରି ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଭକ୍ତିର ଉପଦେଶ ଶୁଣିଲେ, ସେ କହିଲେ - ମହାମ୍ମନ୍‌, ଆପଣ 
ଆମମାନଙ୍କ ଉପରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅନୁଗ୍ରହ କଲେ । ଆଉ ଗୋଟିଏ ଭଲ କଥା ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ 
ରାଜା ପୂଥୁ କହିଛନ୍ତି- 


ପ୍ରାଣା ଦାରାଃ ସୁତା ବ୍ରହ୍ମନ୍‌ ଗୂହାଶ୍ଚ ସପରିଚ୍ଛଦାଃ | 
ରାଜ୍ୟଂ ବଲଂ ମହୀ କୋଶ ଇତି ସର୍ବଂ ନିବେଦିତମ୍‌ | (୪.୨ ୨୬୪୪ ) 


ମୁଁ ସବୁ କିଛି ଆପଣଙ୍କ ଚରଣରେ ଅର୍ପଣ କରିଦେଇଛି । ମୋ ଶରୀର, ପ୍ରାଣ, 
ଘର, ପରିବାର, ମୋର ଯେତେ ବନ୍ହୁ-ବାନ୍ଧବ, ମୋର ସମସ୍ତ ସୈନ୍ଯ, ଧନ-ଧାନ୍ଯ, 
ସବୁ କିଛି ଆପଣଙ୍କ ଚରଣରେ ସମର୍ପଣ କଲି | ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅଟେ | 
ପଞ୍ଚଦଶୀକାର ମଧ୍ଯ ଏହି ଶ୍ଳୋକକୁ ନିଜ ପଞ୍ଚଦଶୀରେ ଉଦ୍ଧୃତ କରିଛନ୍ତି - 


ସୈନାପତ୍ୟଂ ଚ ରାଜ୍ୟଂ ଚ ଦଣ୍ଡନେତୃତ୍ଵମେବ ଚ । 
ସର୍ବଲୋକାଧିପତ୍ୟଂ ଚ ବେଦଶାସ୍ତ୍ରବିଦର୍ହତି ॥ ( ୪. ୨ ୨.୪୫ ) 


ଯିଏ ବେଦ ଶାସ୍ତ୍ରର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥକୁ ଜାଣିଥିବ ପ୍ରକୃତରେ ତା ପାଖରେ ହି ସେନା, 
ଧନ ର ଭଣ୍ଡାର ଏବଂ ରାଜ୍ୟ ର ନେତୁତ୍ବ ନେବାର ଶକ୍ତି ଥାଏ। ତେବେ କେବେ ବି 
ଏମିତି ଭାବିବେନି ଯେ ସାଧୁଙ୍କୁ ଧନ କାହିଁକି ଦେବା ? ଟଙ୍କା ପଇସା ନେଇ ସେ କଣ 
କରିବେ ? ପ୍ରକୃତରେ ଧନ ନେବାର ଅଧିକାରୀ ହେଲେ କେବଳ ସାଧୁ କାରଣ ସାଧୁହିଁ 
ଉଚିତ୍‌ ଭାବରେ ଧନ ଖର୍ଚ୍ଚ କରିପାରିବେ । 


ଗୋଟିଏ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଗପ ଅଛି | ସ୍ଵାମୀ ରାମଦାସ ଛତ୍ରପତି ଶିବାଜୀ ଙ୍କ ପାଖକୁ ଭିକ୍ଷା 

ପାଇଁ ଗଲେ। ଶିବାଜୀ ବୁଝିପାରିଲେ ନାହିଁ ଯେ ସେ ଗୁରୁଙ୍କୁ ଭିକ୍ଷାରେ କଣ ଦେବେ ? 
ସେ ଗୋଟିଏ କାଗଜରେ ଲେଖି ଦେଲେ ଯେଏହି ସମଗ୍ର ରାଜ୍ୟ ଆପଣଙ୍କର ଏବଂ ତାକୁ 
ତାଙ୍କ ପାତ୍ରରେ ପକାଇଦେଲେ । ଆପଣ ଭାବନ୍ତୁ ନାହିଁ ଯେ ଇଏତ ସାଧୁ, ଇଏ ଭଲା 
ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କିପରି କରିପାରିବ । ସାଧୁ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କରିପାରିବେ । ସେ ସବୁ କାମ 
କରିପାରିବେ । ପ୍ରକୃତରେ ରାଜ୍ୟ ଶାସନର ଅଧିକାର କେବଳ ତା'ର | ରାମଦାସ ସ୍ଵାମୀ 
ସ୍ଵୀକାର କରି କହିଲେ, ଏହି ରାଜ୍ୟ ଏବେ ମୋର | ମୋ ପାଇଁ ତୁମେ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ 
କର। ତେଣୁ ସେଠାରେ ସନ୍ୟାସୀ ର ଗେରୁଆ ଧ୍ଵଜ ଲାଗିଲା। ଆଜି ଯଦି ଭାରତରେ 
॥ ୨୨୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସନ୍ୟାସୀ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କରିବେ ତେବେ ଭାରତର ସ୍ତ୍ରିତି ବହୁତ ଭଲ ହୋଇଯିବ । 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଙ୍କ ଶାସନର ଅର୍ଥ କେବଳ ଏତିକି ହେଲା ଯେ ଯିଏ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କରନ୍ତି ସେ 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ର କଥା ଶୁଣନ୍ତୁ। ଏଠି ତ ସମସ୍ତେ ସନ୍ନ୍ୟାସୀକୁ ଉପଦେଶ ଦେବା ବାଲା 
ଅଟନ୍ତି। ଏବେ ଏଇ ଓଲଟା କଥା ଚାଲିଛି । କିନ୍ତୁ ଯାହାର ନିଜର କିଛି ନାହିଁ, ସେ କାହାରି 
ପାଇଁ ମମତ୍ଵ ନାହିଁ, ସେହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କରି ପାରିବ । 


ଏହି ପରି ରାଜା ପୂଥୁ ନିଜର ସବୁ କିଛି ତାଙ୍କୁ ସମର୍ପିତ କଲେ। ଦେଖିବାକୁ 
ଗଲେ ସେ ଯାହାସବୁ ଦେଲେ ତା କିଛି ବଡ କଥା ନୁହେଁ। ଦୁନିଆରେ ଯେତେ ଲୋକ 
ଅଛନ୍ତି ସେମାନେ ଯାହାକିଛି ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି, ଖାଉଛନ୍ତି - ପିଉଛନ୍ତି ସେସବୁ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ 
ମାନଙ୍କର ହିଁ ଦାନ । ସାଧୁ -ସନ୍ଧ ବା ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ମାନଙ୍କର ପୁଣ୍ୟ କୁ ହିଁ ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି | 
କିନ୍ତୁ ଆମେ ତାଙ୍କୁ କିଛି ହେଲେ ବଦଳରେ ଦେଇ ପାରିବା ନାହିଁ। ଯାହାର ଆମେ 
ଖାଉଛୁ ତାଙ୍କୁ ଆମେ ପ୍ରତିଦାନରେ ପ୍ରତ୍ୟୁତ୍ତରରେ କଣ ଦେଇ ପାରିବା ? 


କୋ ନାମ ତତ୍‌ପ୍ରତିକରୋତି ବିନୋଦ ପାତ୍ରମ୍‌ ॥ (୪.୨୨.୪୭) 


ଶାସ୍ତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସାଧୁଙ୍କୁ କିଛି ଦାନ ଦେଇ ନିଜକୁ ପରିହାସ ର ପାତ୍ର 
ବନେଇବାକୁ ଚାହୁଁଛ କି ? ନିଜର ଉପହାସ କରେଇବାକୁ ଚାହୁଁଛ ? ଦେଖନ୍ତୁ ଏ କଥା 
ଆଦୌ ଭାବିବେନି ଯେ ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଖାଇବାକୁ , ପିଇବାକୁ ଦେଉଛୁ । ଏହା ଶାସ୍ତ୍ର ର 
ଉକ୍ତି ଅଟେ। 


ସନତ୍‌ କୁମାର ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ। ଆର୍ଶୀବାଦ ଦେଇ ସେ ସେଠାରୁ ଚାଲି ଗଲେ। 
ଏହା ପରେ ରାଜା ପୂଥୁ ଅନେକ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ଶାସନ କଲେ। ତା'ପରେ 
ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସବୁ ଜିନିଷରୁ ବୈରାଗ୍ୟ ଆସିଗଲା। ଦେଖିଲେ, ଭାଗବତରେ ଶେଷକୁ 
ବୈରାଗ୍ୟ ହିଁ କୁହାଯାଇଛି । ପୂର୍ବରୁ ଆମେ ଦେଖିଲେ ଯେ ୯ ଧର୍ମ” ମଧ୍ଧ ଭକ୍ତି ରେ ବଦଳି 
ଗଲା । ଏବଂ “ ଅର୍ଥ' ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତିରେ ପରିଣତ ହେଲା । ଏଠାରେ “ କାମ” ପୁରୁଷାର୍ଥ କଥା 
କୁହାଗଲା। ରାଜା ପୂଥୁଙ୍କୁ ସବୁ ପ୍ରକାର ର ବୈଭବ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତତଃ ତାର 
ସମାପ୍ତି କେଉଁଠି ହେଲା ? ନିଷ୍କାମ ଭକ୍ତିରେ । ରାଜା ପୂଥୁ କହିଲେ ବହୁତ ହେଲା । 
ନମସ୍କାର ! ଏବଂ ଘରୁ ବାହାରି ଗଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଭକ୍ତି ମାନେ ସନ୍ନ୍ୟାସ । ସଦ୍୍ୟାସ ନ 
ହେଲେ କଣ ଭକ୍ତ ହୁଏ ? ରାଜା ପ୍ଥୁ ଘରୁ ବାହାରି ଗଲେ-ଧ୍ୟାନ କରି ନିକ ସ୍ଵରୂପରେ 
ସ୍ଥିତ ହେବା ପାଇଁ, ସମାଧି ରେ ମଗ୍ନ ହେବା ପାଇଁ । ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସେ ନିଜ ଦେହ 
ତ୍ୟାଗ କଲେ । ତାଙ୍କର ସୁକୁମାରୀ ପନ୍ଜୀ ଅଚ୍ଚି ଦେବୀ ମଧ୍ଯ ତଙ୍କ ସହ ବଣକୁ ଯାଇଥିଲେ । 
॥ ୨୨୬ ॥ 


ଚତ୍ରର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ଯେତେବେଳେ ସେ ଦେଖିଲେ ଯେ ରାଳା ଦେହ ତ୍ଯାଗ ଳଲେ ସେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ସହ 
ସତୀ ହୋଲଗଲେ। ଏହି ତ୍ୟାମକ୍ସ୍‌ ଦେଖି ସମସ୍ତ ଦେବତା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ 
ଏବଂ ଅଚ୍ଚିଦେବୀ ଙ୍କର ସ୍ତୃତି କରିବାକୁ ଲଗିଲେ। 


ସ ବଞ୍ଚିତୋ ବତାତ୍ମଧୁକ୍‌ କୂଚ୍ଛେଣ ମହତା ଭୁବି। 
ଲବ୍‌ଧ୍ଵାପବର୍ଗ୍ୟ ମାନୁଷ୍ୟଂ ବିଷୟେଷୁ ବିଷଜ୍ଞତେ ॥ (୪.୨୩.୨୮) 


ଯେଉଁମାନେ ଏହି ଦୁଲ୍ଲଭ ମନୁଷ୍ଯ ଦେହକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି କେବଳ ବିଷୟରେ 
ରମଣ କରନ୍ତି। ତାଙ୍କର ଜୀବନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୟନୀୟ ଅଟେ। ୟାଙ୍କ ଜୀବନକୁ ଦେଖ, 
ସେ କିପରି ତ୍ୟାଗ କଲେ ଏବଂ କେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ। ଗୋଟିଏ ପଟରେ 
ଏପରି ଲୋକ ଅଛନ୍ତି ତ ଅନ୍ୟ ପଟରେ ବିଷୟାସକ୍ତ ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି । 


ଅନୁଦିନମିଦମାଦରେଣ ଶୁଣ୍ବଵନ 
ପୂଥୁଚରିତଂ ପ୍ରଥୟନ୍‌ ବିମକ୍ତସଂଗଃ | 
ଭଗବତି ଭବସିନ୍ଧୁପୋତପାଦେ 
ସ ଚ ନିପୁଣାଂ ଲଭତେ ରତିଂ ମନୁଷ୍ୟଃ ॥ ( ୪. ୨ ୩.୩୯ ) 


ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯେଉଁମାନେ ପୂଥୁଙ୍କର ଏହି ଚରିତ୍ରକୁ ଆଦର ପୂର୍ବକ 
ପଢ଼ନ୍ତି-ଶୁଣନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସହଜ ଭାବରେ ଭଗବାନ୍‌ ଙ୍କ ଚରଣରେ ଅନୁରାଗ 
ହୁଏ। ଏବଂ ଯାହା ମନରେ ଅନୁରାଗ ଉତ୍ତନ୍ନ ହୁଏ ତାର ସଂସାର ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
ସବୁ ଖେଳ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏବଂ ଏହା ସହିତ ଏଠାରେ ପୂଥୁ ଚରିତ୍ର ମଧ୍ଯ ସମାପ୍ତ 
ହେଲା। 

ପୂଥୁ ବଂଶର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଆଗକୁ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ସେହି ବଂଶ ରେ “ ବହିଷଦ୍‌' 
ନାମକ ଜଣେ ବଡ଼ ରାଜା ଥିଲେ। ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କର୍ମକାଣ୍ଡି ଥିଲେ। ଯାଗ-ଯଜ୍ଞରେ 
ତାଙ୍କର ଅତ୍ୟଧିକ ସଉକ ଥିଲା। ଏଠାରେ ମୈତ୍ରେୟ ରଷି କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏତେ ଯଜ୍ଞ 
କରିଥିଲେ ଯେ ସେହି ଯଜ୍ଞରେ ବ୍ୟବହୃତ କୁଶକୁ ଯଦି ପ୍ପଥିବୀ ପୂଷ୍ଠରେ ବିଛେଇ ଦିଆ 
ଯାଆନ୍ତା ତେବେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପୂଥିବୀ ଭରି ଯାଇଥାଆନ୍ତା। ଏତେ ଯଜ୍ଞ ସେ କରିଥିଲେ। ତେଣୁ 
ସବୁ ଲୋକ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାଚୀନ ବହି” କହୁଥିଲେ। 


॥ ୨୨୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପ୍ରଚେତାଗଣଙ୍କୁ ଭଗବାନ ଶଂଙ୍କରଙ୍କର ଉପଦେଶ 


ପ୍ରାଚୀନବହିଁଙ୍କର ଦଶ ଜଣ ପୁଅ ଥିଲେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ଏକା ପରି ଥିଲା। 
ପରସ୍ପର ଭିତରେ ଏତେ ସ୍ନେହ ଥିଲା ଯେ କଣ କହିବା! ତେଣୁ ତାଙ୍କର ନାମ ମଧ୍ଯ 
ସମାନ ହେଲା - ପ୍ରଚେତା । ପ୍ରଚେତା - ୧, ପ୍ରଚେତା- ୨ ଏହିପରି | ସେମାନେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତ ଥିଲେ, କର୍ମକାଣ୍ତ ନୁହଁ। ପ୍ରାଚୀନବର୍ହିଁ ଯେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସନ୍ତାନ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ କହିଲେ, ତାଙ୍କ ଆଦେଶ ପାଳନ କରି ସେମାନେ ଏକା 
ସାଂଗରେ ପ୍ରଥମେ ତପସ୍ୟା କରିବା ପାଇଁ ପଶ୍ଚିମ ଦିଗରେ ସମୁଦ୍ର ଆଡ଼କୁ ଚାଲିଲେ। 
ଏବଂ ଚାଲିଗଲି ନାରାୟଣ ସରୋବରରେ ପହଞ୍ଚିଲେ । ସରୋବରର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଦେଖି 
ସେମାନେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ ହେଉଥିବା ସମୟରେ ଭଗବାନ ରୁଦ୍ର ସ୍ଵୟଂ ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ସେ ପ୍ରଚେତାଗଣଙ୍କୁ ଭକ୍ତିର ଉପଦେଶ ଦେଲେ । ଭଗବାନଙ୍କ 
ଆରାଧନା କିପରି କରାଯାଏ ତା ପାଇଁ ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ସ୍ତୋତ୍ର ମଧ୍ଯ କହିଦେଲେ ଏବଂ 
ଧ୍ଧାନର ବିଧି ମଧ୍ଯ ବତେଇ ଦେଲେ । ମନେରଖନ୍ତୁ, ସେମାନଙ୍କର ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ 
ଥିବା ସ୍ଵେହ ଦେଖି ହିଁ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । ପରସ୍ପର 
ଭିତରେ ତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏତେ ସ୍ଵେହ ଥିଲା ଯେ ତପସ୍ୟା କରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ 
ଏକା ସାଂଗରେ ବାହାରି ପଡ଼ିଥିଲେ। 


ଭଗବାନ ଶଙ୍କରଙ୍କର ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ ଏହ ପ୍ରଚେତାଗଣ ଭକ୍ତି କରିବା 
ଆରମ୍ଭ କଲେ କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଚୀନବହିଁ ତ କର୍ମକାଣ୍ଡୀ ଥିଲେ । ନାରଦଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଦୟା 
ଆସିଗଲା । ସେ କହିଲେ, ଇଏତ କର୍ମ କାଣ୍ଡି, ଖାଲି କର୍ମ, କର୍ମ ହେଉଛି ଯଜ୍ଞକୁଣ୍ଡରୁ 
ଯେଉଁ ଧୂଆଁ ବାହରୁଛି ସେ କେବଳ ଯେ ତା ଆଖିରେ ଭରି ଯାଉଛି ତା ନୁହୌଁ। ତା 
ବୁଝିରେ ମଧ୍ଯ ଭରିଯାଇଛି। ଯାହା ଦ୍ଵାରା ତାର ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ଯ ଧୂମିଳ ହୋଇ ଯାଇଛି। ସେ 
ମଧ୍ଯ ନିଜ ଯଜ୍ଞରେ କେତେ ପଶୁଙ୍କୁ ବଳି ଚଢ଼େଇଛି। ମହା ଭୟଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ କରିଗାଲିଛି। 
ୟାର ପିଲାମାନେ ଭକ୍ତ ହୋଇ ସାରିଲେଣି ଆଉ ଇଏ ଯେମିତି କୁ ସେମିତି ରହିଗଲେ 
କିଛି ଭଲକଥା ହେବନି । ତେଣୁ ସେ “ନାରାୟଣ- ନାରାୟଣ କହି କହି ପ୍ରାଚୀନବହିଁଙ୍କ 
ପାଖରେ ପହଞ୍ଚିଗଲେ | କହିଲେ ରାଜନ୍‌ ! ଦୁଃଖ କିପରି ଦୂର ହୁଏ ତୁମେ ଜାଣିଗଲକି ? 
ତୁମେ ତା ଦ୍ବାରା ସୁଖୀ ହେଲକି ? 


॥ ୨୨୮ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


କହିଲେ ଦେଖି କିଏ ଆସି ହଠାତ୍‌ ଏମିତି ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରି ଦେଲେ ଆର ଲୋକର 
ମୁଣ୍ଡ ବୁଲେଇ ଦବନି ? ଏଠି ନାରଦ ଆସି ସିଧା ଏମିତି ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରି ଦେଲେ। ରାଜା 
କହିଲେ, ' ନା ଭଗବାନ୍‌, ମୋତେ ଜଣା ନାହିଁ| ଘରେ ରହି ରହି ପୁତ୍ର-ଧନ ଏବଂ 
କର୍ମରେ ମୁଁ ଏମିତି ଫଶି ଗଲି ଯେ ମୁଁ ଆଉ କିଛି ଭାବି ପାରିଲି ନାହିଁ।” ମୁଁ କିଛିହେଲେ 
ଜାଣିନି। ଏବେ ଆପଣ ଦୟା କରି ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ । ତା'ପରେ ସେ କହିଲେ - ତୁମେ 
ଯଜ୍ଞରେ ଯେତେ ପଶୁ ମାରିଛ, ସେମାନେ ସମସ୍ତ ଆକାଶରେ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି । 
ମାଂସ ଖାଉଥିବା ଲୋକମାନେ ଏହା ମନେ ରଖନ୍ତୁ । ନାରଦ ପ୍ରାଚୀନବହ୍ହିଙ୍କୁ ସେହି 
ପଶୁମାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ କରାଇଲେ ଏବଂ କହିଲେ ଦେଖ ସେମାନେ ହାତରେ ଅସ୍ତ୍ର ନେଇ 
ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି । ତୁମ ପାଇଁ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି । ପ୍ରାଚୀନବହିଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟଭୀତ ହୋଇ 
ପଡ଼ିଲେ। ଡରିକରି କହିଲେ - “ ମହାରାଜ, ଆପଣ ମୋତେ ଏମାନଙ୍କ ଠାରୁ ରକ୍ଷା 
କରିବାର ଉପାୟ କୁହନ୍ତୁ | 


ପୁରଞ୍ଜନ ଉପାଖ୍ୟାନ 


ତା'ପରେ ନାରଦ ତାଙ୍କୁ ଗୋଟି ଏ କାହାଣୀ କହିଲେ । ଏହା “ ପୁରଞ୍ଜନ 
ଉପାଖ୍ୟାନ” ନାମକ ଏକ ରୂପକ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଅନେକ ଲୋକ ଭାବନ୍ତି ଯେ ପୁରାଣ 
ଗୁଡ଼ିକରେ କେବଳ କାହାଣୀ ଗୁଡ଼େ ଅଛି, ଖାଲି କଳ୍ପନା ମାତ୍ର | ପ୍ରକୃତରେ କିନ୍ତୁ ସେଇଆ 
ନୁହେଁ। ଯେଉଁଠାରେ କଳ୍ପନା ଅଛି, ସେଠାରେ ଭାଗବତରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଦିଆ ଯାଇଛି ଯେ 
ଏହା କାଳ୍ପନିକ କଥା, ସତକଥା ନୁ ହେ। ସଂକ୍ଷେପରେ ସେହି କାହାଣୀ 
“ ପୁରଞ୍ଜନଉପାଖ୍ୟାନ” ଟି ଏହିପରି | 


ପୁରଞ୍ଜନ ନାମରେ ଜଣେ ରାଜା ଥିଲେ । ତାଙ୍କର ଜଣେ ସାଙ୍ଗ ଥିଲେ ' ଅବିଜ୍ଞାତ” , 
ଯାହାର ନୀ କାହାକୁ ଜଣା ନଥିଲା। ଏହି ପୁରଞ୍ଜନ ରାଜା ରାଜ୍ୟ ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ପୂଥିବୀ ରେ ବୁଲିଲେ। ତା ପରେ ତାଙ୍କୁ ନବଦ୍ଵାର ବିଶିଷ୍ଟ ଗୋଟିଏ ନଗର ଦେଖା 
ଗଲା। ସେହି ସମୟରେ ସେଠାକୁ ଏକ ସୁନ୍ଦର ସ୍ତ୍ରୀ ମଧ୍ଯ ଆସିଲା, ନିଜର ଦଶ ଜଣ 
ସଖୀଙ୍କ ସହିତ । ତା ସହିତ ତାକୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ପାଞ୍ଚଫଣା ବିଶିଷ୍ଟ ଗୋଟିଏ ସାପ ମଧ୍ଯ 
ଆସିଲା। ପୁରଞ୍ଜନ ତାକୁ ଦେଖି ତା ଉପରେ ମୁଗ୍ଧ ହେଲେ। ଆଉ ତାକୁ ପରାରିଲେ 
ତୁମେ କିଏ ? ଏଠାକୁ କାହିଁକି ଆସିଛ ? ତୁମେ କାହାର କନ୍ୟା ?ହ ସେ କହିଲା , ମୁଁ 
ଏସବୁ ର ଉତ୍ତର ଜାଣିନାହିଁ ନା ଏହାର କିଛି ପ୍ରୟୋଜନ ଅଛି। ଆସ ମୋ ସହିତ 
ଗହସ୍ଥାଶ୍ରମର ସୁଖ ଭୋଗ କର। ସେ ତା'ର କଥା ମାନିନେଲେ । ଉଭୟେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 


॥ ୨୨୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସୁଖର ସହିତ ସାଙ୍ଗରେ ରହିଲେ । ସାଂଗରେ ରହୁରହୁ ପୁରଞ୍ଜନ ତାପ୍ରତି ଏତେ ଆସକ୍ତ 
ହୋଇଗଲେ ଯେ ସେ ଗୀତ ଗାଇଲେ ନିଜେ ଗାଇଲେ, ସେ କାନ୍ଦିଲେ ନିଜେ କାନ୍ଦିଲେ, 
ସେ ବସିଲେ ନିଜେ ବସିଲେ ଏବଂ ସେ ଶୋଇଲେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଶୋଇ ପଡ଼ୁଥିଲେ। 


କ୍ଵଚିତ୍‌ ପିବନ୍ତ୍ଯାଂ ପିବତି ମଦିରାଂ ମଦବିହ୍ନଲଃ ॥ (୪.୨୫.୫୭) 


ସେ ମଦ୍ୟପାନ କଲେ ଇଏ ବି ମଦ୍ୟ ପିଇଲେ, ସେ ଦୌଡ଼ିଲେ ନିଜେ ମଧ୍ୟ 
ଦୌଡୁଥିଲେ। ଏହି ପରିଭାବରେ ସେ ସେହି ସ୍ତ୍ରୀ ଉପରେ ଏତେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ଯେ ତା ହାତର ' କ୍ରୀଡ଼ାମୂଗ” ଖେଳନା ବନି ଗଲେ | ଯଦିଓ ବାହାରୁ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବୀର 
ପରି ଜଣା ପଡୁଥିଲେ | ଜଙ୍ଗଲ କୁ ଯାଇ ଅନେକ ପଶୁଙ୍କୁ ଶିକାର କରୁଥିଲେ. କିନ୍ତୁ ଘରକୁ 
ଫେରିବା ପରେ ଯେତେବେଳେ ଜାଣୁଥିଲେ ଯେ ତାଙ୍କର ସ୍ତ୍ରୀ ରାଗିଛି ସେତେବେଳେ 
ଡରି ଯାଇ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଯଉଥିଲେ। ତାକୁ ପର୍‌ରୁଥିଲେ “ ପ୍ରିୟେ। ତୁମେ କଣ ମୋ 
ଉପରେ ରାଗିଛ କି ? ତାକୁ ମନେଇବା ପାଇଁ ଯଥା ସମ୍ଭବ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥିଲେ, ଏବଂ 
ସେ ହସିଲେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଖୁସୀ ହୋଇ ହସୁଥିଲେ । ଏହି ପରି ଭାବରେ ରହି-ରହି ସେ 
ବୁଢ଼ା ହୋଇଗଲେ । ଚଣ୍ଡବେଗ ନାମକ ଜଣେ ଗନ୍ଧର୍ବ ରାଜା ନିଜ ସୈନ୍ୟ ମାନଙ୍କ ସହିତ 
ସେହି ନଗରୀ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରିଦେଲା। ତାଙ୍କ ନଗରୀରେ ନିଆଁ ଲାଗିଗଲା । ସେ 
ଭାବିଲେ ଏବେ ମୋ ସ୍ତ୍ରୀ କଣ କରିବ ? ସେତେବେଳକୁ ତା ସ୍ତ୍ରୀ ନିଆଁରେ ପୋଡ଼ି ଭସ୍ମ 
ହୋଇଗଲା ଏବଂ ସେ ମଧ୍ଯ ଜଳିଗଲେ । ଏହି ପରି ଭାବେ ପୁରଞ୍ଜନର ମଧ୍ଯ ମୃତ୍ୟ 
ହେଲା। 


ସ୍ତ୍ରୀ ରେ ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସେହି ପୁରଞ୍ଜନ ମୂତ୍ୟ ପରେ ସ୍ତ୍ରୀ ରୂପେ ଜନ୍ମ ନେଲା। 
ପାଣ୍ଠ୍ୟ ଦେଶର ରାଜା ମଳୟଧୁଜଙ୍କ ସହିତ ତାର ବିବାହ ହେଲା। ସେହି ରାଜା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତ ଥିଲେ। ତାଙ୍କ ପିଲାମାନେ ବଡ଼ ହେଲା ପରେ ତାଙ୍କ ଭିତରେ ନିଜ 
ସମ୍ପଭରିକୁ ବାଣ୍ଟ ଦେଇ ନିଜ ପନ୍ନୀଙ୍କ ସହିତ ତପସ୍ଯା କରିବା ପାଇଁ ବଣକୁ ଗଲେ। 
ସେଠାରେ ସେ ଭଗବତ୍‌ ଭଜନ କରିବାରେ ଲାଗିଗଲେ । ତାଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା 
ଏବଂ ସେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଉପରତ ହୋଇଗଲେ। ତାଙ୍କର ପନ୍ନୀ ଯିଏ ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ 
ପୁରଞ୍ଜନ ଥିଲା, ଜାଣି ପାରିଲା ନାହିଁ ଯେ ତାର ପତି ଦେହତ୍ୟାଗ କରିସାରିଲେଣି। 
ଜାଣିବା, ପରେ ସେ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲା, ସେତେବେଳେ ତାର ସେହି ୯ ଅବିଜ୍ଞାତ' 
ନାମଧାରୀ ମିତ୍ର ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚିଲା ଏବଂ ତାକୁ ବୁଝେଇବାକୁ ଲାଗିଲା। ଯେ ଦେଖ 
ଏହି ପୁରୁଷ କିଏ, ଯାହା ପାଇଁ ଏତେ କାନ୍ଦୁଛ ? ମୋତେ ଚିହିି ପାରୁଛ ? ଆମେ ଦୁହେଁ 


॥ ୨୩୦ ॥ 


ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧ 


ଏକା ସାଂଗରେ ବାହାରି ଥିଲେ। କିନ୍ତୁ ତୁମେ ତ ଗୋଟିଏ ସ୍ଫ୍ମୀ କୁ ଦେଖି ଏତେ ମୁଗ୍ଧ 
ହୋଇଗଲ ଯେ ମୋତେ ମଧ୍ଯ ଭୁଲିଗଲ । ପ୍ରକୃତରେ ନା ତୁମେ ସ୍ତ୍ରୀ ନା ପୁରୁଷ । ତୁମେ 
ତ ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଅଟ। ଏହି ପରି ଅବିଜ୍ଞାତ ପୁରଞ୍ଜନକୁ -ଯିଏ ଏବେ ସ୍ତ୍ରୀ 
ରୂପରେ ଅଛି - ନିଜ ସ୍ଵରୂପର ସ୍କରଣ କରାଇଲେ ଏବଂ ତାର ସବୁ ଦୁଃଖ ଦୂର 
ହୋଇଗଲା । 


ପ୍ରାଚୀନବର୍ହି କହିଲେ - ମହାମ୍ନ୍‌ , ଆପଣ ଯେଉଁ ଗପଟି କହିଲେ ତାକୁ ମୁଁ 
ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝି ପାରିଲି ନାହ। କର୍ମ ରେ ରତ ହେବା ଯୋଗୁଁ ମୋ ବୁଦି ଭ୍ରଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଇଛି । ତେଣୁ ଏହାର ଅର୍ଥ ମତେ ବୁଝେଇ ଦିଅନ୍ତୁ | 


ପୁରଞ୍ଜନୋପାଖ୍ୟାନର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 


ଏହା ଶୁଣି ନାରଦ କହିଲେ ଯେ ପୁରଞ୍ଜନ ରୂପୀ ଜୀବ ତୁମେ ନିଜେ । ଭଗବାନହିଁ 
ଆମର ୯ ଅବିଜ୍ଞାତ ମିତ୍ର' ଅଟନ୍ତି। ନବ ଦ୍ଵାର ନଗରୀ ହେଲା ଏହି ଶରୀର ! ସ୍ଦ୍ରୀ ହେଲା 
ତୁମ ବୁଝି । ଜୀବର ଯେତେବେଳେ ବୁଝି ସହ ତାଦାମ୍ୟ ହୁଏ, ବୁଦ୍ଧି ଖୁସୀ ହେଲେ ଜୀବ 
( ଆମେମାନେ)” ଖୁସୀ । ବୁଦ୍ଧି ଦୁଃଖୀ ତ ଆମେ ଦୁଃଖୀ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନରେ ଯେପରି ବୂଭି 
ଆସିବ ଆମେ ସ୍ଵୟଂ ସେମିତି ହେଇଯାଉ । ପୁଣି ସେମିତି କାମ ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ ଲାଗୁ, 
ଯେମିତି ରାଗ ର ବୂଭି ଆସିଲେ ରାଗୀ ହେଲୁ, କାମର ବୃତ୍ତି ଆସିଲେ କାମୀ ଏବଂ 
କ୍ରୋଧର ବୃଭ୍ରି ଆସିଲେ କ୍ରୋଧୀ ହୋଇଯାଉ । ପୁଣି ଦେଖନ୍ତୁ ସେଇ ଚଣ୍ତବେଗ ଆଉ 
ତାର ସୈନ୍ୟ ମାନେ କିଏ ? କାଳ ହି ସେହି ଚଣ୍ଡବେଗ ଏବଂ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା , ଜ୍ଵର ଉତ୍ତାପ 
ଆଦି ତାର ସୈନ୍ୟ | ଏମାନେ ଆମ ଶରୀର ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରନ୍ତି । ସେତେବେଳେ 
ଆମେ ଦୁଃଖୀ ହୋଇଯାଉ । ଆଉ କଣ କରିପାରିବା ? ଅନ୍ତତଃ ଦେହର ତ୍ୟାଗ ମଧ୍ଯ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ତା ପରେ ଯେପରି ଆମର ସଂସ୍କାର ହୁଏ, ଯେଉଁଠି ଆମର ଆସକ୍ତି 
ଥାଏ, ସେହିପରି ଆମେ ପୁର୍ନଜନ୍ନ ନେଉ, କିନ୍ତୁ ମନେରଖ, ପ୍ରକୃତରେ ତୁମେ ଦେହ, 
ନା ଜୀବ, ମନ ନା ବୁଵି | ତୁମେ ତ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ବରୂପ ଅଟ। ଏହିପରି ନାରଦ ତାକୁ 
ବୁଝେଇଲେ। ଏହା ଶୁଣି ପ୍ରାଚୀନବହିଁ ର ଆଖି ଖୋଲିଗଲା। ସବୁ ଧୂଆଁ ବାହାରିଗଲା - 
ସେ କହିଲେ “ ମହାମ୍ମନ୍‌ , ଆପଣ ତ ମତେ ମୁକ୍ତ କରିଦେଲେ ଦି ମିନିଟ୍‌ ରେ ମୁକ୍ତ 
କରିଦେଲେ । ଏବେ ମୁଁ ଏଇ କଥା ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟି ଦେବି” । ଏପରି କହି ସେ ବନକୁ 
ଗ୍ଲିଗଲେ। ଦେଖନ୍ତୁ ସେ ପୁର୍ଣ ଭାବେ ଚିନ୍ତା ମୁକ୍ତ ହେଇଗଲା ଏମିତି ବି ଭାବିଲା ନାହିଁ 
ଯେ ମୋରତ ଦଶଶି ଯାକ ପୁତ୍ର ଜଂଗଲ କୁ ଚାଲିଯାଇଛନ୍ତି, ଏବେ ମୁଁ ବି ଚାଲିଗଲେ 


॥ ୨୩୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏ ରାଜ୍ୟର କଣ ହେବ ? ବାସ୍‌ ଗଲା ତ ଗଲା, କଥା ଶେଷ | ୟା ପରେ କଣ ହେବ 
ତାର ଚିନ୍ତା କରିବା ଦରକାର ନାହିଁ। ଏହା ଭାବି ସେ ତ ଚାଲିଗଲେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଭକ୍ତ ରେ ସେ ନିଜ ମନକୁ ଏପରି ଭାବରେ ଲଗେଇ ଦେଲେ ଯେ ତାଙ୍କୁ ମୁକ୍ତି 
ମିଳିଗଲା। 

ଏବେ ବିଦୁର ପଚାରିଲେ , “ ମହାମତ୍ବନ୍‌, ତାଙ୍କର ଦଶ ପୁତ୍ରଙ୍କର କଣ ହେଲା ? ” 
ତାପରେ ମୈତ୍ରେୟ ରଷି କହିଲେ ଯେ ପିତା ଆଜ୍ଞା ମାନି ସେମାନେ ତପସ୍ୟା କରିବା 
ପାଇଁ ବାହାରି ପଡଥିଲେ । ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ନାରାୟଣ ତଟରେ 
ଶିବଙ୍କର ଆର୍ଶୀବାଦ ମିଳିଗଲା। ତପସ୍ୟାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ସ୍ଵୟଂ ନାରାୟଣ ତାଙ୍କ ଉପରେ 
ବହୁତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । ସେ କହିଲେ, ତୁମ ଭିତରେ ଥିବା ପରସ୍ବର ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଏବଂ 
ମୋପ୍ରତି ଥିବା ଭକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ମୁଁ ତୁମ ଉପରେ ବହୁତ ପ୍ରସନ୍ନ। ଏବେ ତୁମେ ମାନେ 
ଫେରିଯାଇ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କର। ତୁମର ମୋ ପାଖରେ ସବୁବେଳେ ଭକ୍ତି ରହିବ। 
ସେହି ଦଶ ଜଣ ପ୍ରଚେତାଙ୍କୁ ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ବରଦାନ ଦେଲେ। ତା ପରେ 
ସେମାନେ ସମୁଦ୍ର ପରି ବିଶାଳ ସେହି ନାରାୟଣ ସରୋବରରୁ ବାହାରି ଆସିଲେ । 


ଫେରିଆସି ସେମାନେ ଦେଖିଲେ ଯେ ତାଙ୍କ ପିତା ପ୍ରାଚୀନବହ୍ହିଁ ତପସ୍ୟା କରିବା 
ପାଇଁ ଜଙ୍ଗଲକୁ ଚାଲିଯାଇଛନ୍ତି। ରାଜ୍ୟ ର ଦେଖା-ଶୁଣା ପାଇଁ କେହି ନାହାୀନ୍ତ। ସବୁ 
ଦିଗରୁ ବୃକ୍ଷମାନେ ପୂଥିବୀ କୁ ଯେପରି ଢାଙ୍କି ଦେଇଛନ୍ତି। ସ୍ଵର୍ଗର ରାସ୍ତା ବନ୍ଦ ଅଛି। 
ଦେଖନ୍ତୁ , ଏତେ ସାଧନା -ଭଜନ, ପୁଜା- ପାଠ ଏବଂ ତପ-ଜପ ପରେ ମଧ୍ୟ ଏମାନଙ୍କର 
ଲୁଚିଯାଇଥିବା ଜିଦ କ୍ରୋଧ ପ୍ରକଟ ହେଲା। କେଉଁ ଜନ୍ମ ର ସଂସ୍କାର କେବେ ପ୍ରକଟ 
ହେବ କୁହାଯାଇ ପାରିବାନାହି। କ୍ରୋଧିତ ହୋଇ ସେମାନେ ଗଛ ସବୁ କାଟିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ। ପୁରା ଜଗଂଲ ସମାପ୍ତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ଜଙ୍ଗଲ 
ମାନଙ୍କର ରାଜା ଚନ୍ଦ୍ରଦେବ ପ୍ରକଟ ହେଲେ। ଏବଂ କହିଲେ କଣ କରୁଛ ? ବୃକ୍ଷ ନଷ୍ଟ 
କର ନାହିଁ ବରଂ ରକ୍ଷା କର । ଏମାନଙ୍କ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କନ୍ୟାଙ୍କ ସହ ବିବାହ କରିନିଅ। ତା 
ପରେ ବିବାହ ହେଲା ଏବଂ ସବୁ ଶାନ୍ତ ହେଲା । ସମସ୍ତେ ଏକା ସାଙ୍ଗରେ ରହିଲେ। 
ଶେଷରେ ତାଙ୍କ ମନରେ ବୈରାଗ୍ୟ ଉପ୍ପନ୍ନ ହେଲା। କହିଲେ ଆମକୁ ରୁଦ୍ର ଗୀତ 
ମିଳିଲା। ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । ତାପରେ ଆମେ ରାଜ୍ଯ ଶାସନରେ 
ଫସିଗଲେ । ଏପରି ଭାବି ସମସ୍ତେ ସେଠାରୁ ବାହାରି ଆସିଲେ। ପୁଣି ନାରଦଙ୍କୁ ସ୍କରଣ 
କରିବାରୁ ନାରଦ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସି ଉପଦେଶ ଦେଲେ । ସେମାନେ ଉପଦେଶ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରି ମୁକ୍ତ ହେଲେ। ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ସହିତ ଏହି ଚତୁଥ ସ୍କନ୍ଧ ଏଠାରେ ସମାପ୍ତ ହେଲା। 


॥ ୨୩୨ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧରେ ଆମେ ଶ୍ରୋତା ଏବଂ ବଲ୍ତାର ଅଧକାର ଦେଖିଲେ । ଦ୍ବିତୀୟ 
ସ୍କାଵ୍ଫରେ ସାଧନ ଦେଖଲେ ଏବଂ ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧରୁ ଦଶ ବିଷୟଯୁକ୍ତ ପୁରାଣ ଆରମ୍ଭ 
ହେଲା । ଏଠାରେ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ “ ସର୍ଗଂର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଭୁତମାତ୍ର ଏବଂ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଉତ୍ପଭ୍ଭିକୁ “ ସର୍ଗ" ଏବଂ ସେହି ତତ୍ତ୍ତରୁ ଯେଉଁ ନାମରୂପ ତିଆରି ହୁଏ ତାକୁ 
“ ବିସର୍ଗ” କୁହାଯାଏ । ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧରେ “ ସର୍ଗ” ଏବଂ ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧରେ “ ବିସର୍ଗ”ର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କୁହାଯାଏ । ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧରେ “ ସର୍ଗ” ଚତୁର୍ଥ ସ୍କନ୍ଧରେ “ ବିସର୍ଗ” ର ବର୍ଣନା ଅଛି | 
ଏବେ ପଞ୍ଚମ ସ୍କନ୍ଧର ଆରମ୍ଭ ଯେଉଁଠି “ ସ୍ଫାନ ”ର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି । 


ବିଦୁର ମୈତ୍ରେୟ ରଷିଙ୍କୁ ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ରିଥିଲେ ଯେଉଁଥିରେ ପ୍ୂଥ୍ୁବୀ ଏବଂ 
ଆକାଶ ଆଦିର ସ୍ତ୍ରିତି ବିଷୟକ ପ୍ରଶ୍ନ ମଧ୍ଯ ଥିଲା । ସେ ସବୁର ବର୍ଣ୍ଣନା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ଯ 
ମୈତ୍ରେୟ ରଷି କରି ନଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ବିଦୁର କହିଲେ - “ ମହାମ୍ନ୍‌ ନମସାର ! ଏବେ 
ମୋର ଆଉ କିଛି ଶୁଣିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଦେଖନ୍ତୁ , ସେ ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନତ 
ପଚାରିଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ଧର୍ମ-ଅର୍ଥ-କାମ-ମୋକ୍ଷର ଯେପରି ବିବେଚନା ଶୁଣିଲେ, 
ପ୍ରଚେତାଗଣଙ୍କ ମୁକ୍ତିର ବର୍ଟ୍ଣନ ଶୁଣିଲେ, ସେଥୁରେ ବିଦୁରଙ୍କ ମନରେ ଏତେ ଭଗବତ୍‌ 
ଭକ୍ତି ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲା ଯେ ସେ କହିପକାଇଲେ, ଆଗକୁ ଆଉ ଶୁଣିବା ପାଇଁ କଣ 
ବାକି ରହିଲା ? ଆଉ ଶୁଣିବା କେବଳ ମାତ୍ର ଶବ୍ଦ ସଦୃଶ । ତାଙ୍କର ଏପରି ସ୍ତ୍ରିତି ଦେଖି 
ମୈତ୍ରେୟ ରଖି ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । କହିଲେ ଇଏ ତ କୃତାର୍ଥ ହେଇଗଲେ, ଏହାଙ୍କୁ ପ୍ରେମ 
ରସ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲା । ଏବେ ୟାଙ୍କର ଆଉ ଅଧୁକା ଶୁଣିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ବା କଣ ? 
ଚିନିକୁ ନ ଗଖୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ଚିନି କଣ , କେମିତି ଦିଶେ , ତାହା କିପରି ଆଦିର ବର୍ଣନା 
କରିବାକୁ ପଡେ । କିନ୍ତୁ ଥରେ ଜଣେ ଚିନି ରଖି ସାରିଲା ପରେ ତା ସାମ୍‌ନାରେ ଯଦି 
ଚିନିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯିବ ସେ କହିବ ବାସ୍‌ ଏବେ ତ ମୋତେ ତାର ସ୍ଵାଦ ମଧ୍ଯ ଜଣା 
ଅଛି । ଏବେ ଆଉ ବର୍ଣ୍ଣନାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । 


॥ ୨୩୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ପ୍ରିୟବ୍ରତ- ଚରିତ୍ର 


ବିଦୁର ନମସ୍କାର କରି ଚାଲିଗଲେ । କିନ୍ତୁ ପରୀକ୍ଷିତ ତ ବସିଛନ୍ତି । ପରୀକ୍ଷିତ 
କହିଲେ , “ ମହାମନ୍‌ , ଆପଣ ରାଜା ମନୁଙ୍କ କନ୍ୟାମାନଙ୍କ କଥା କହିଲେ | ଉତ୍ାନପାଦଙ୍କ 
ବିଷୟରେ କହିଲେ, ଏବେ ପ୍ରିୟବ୍ରତଙ୍କ ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ କୁହନ୍ତୁ । ମୁଁ ଶୁଣିଛି ଯେ ରାଜା 
ପ୍ରିୟବ୍ରତ ମଧ୍ଯ ମହାଭାଗବତ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ସଂସାର ବା ଗ୍ଧହସ୍ଥାଶ୍ରମ ପ୍ରତି ଆଦୌ 
ପ୍ରେମ ନ ଥୁଲା । ତଥାପି ସେ ଗୃହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ କିପରି ରହିପାରିଲେ ? କାରଣ ଯାହାର 
ମନ ବ୍ରହ୍ମରେ ଲାଗିଯାଏ ତାକୁ ଗହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ କୌଣସି ରସ ମିଳେ ନାହିଁ । ତେବେ ସେ 
ସେଠି କାହିକି ରହିଲେ ୧?” ଶୁକଦେବ କହିଲେ , ତୁମେ ଉତ୍ତମ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଲ । 
ପ୍ରକୃତରେ ପ୍ରିୟବ୍ରତଙ୍କୁ ଗୃହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ କୌଣସି ରସ ମିଳୁ ନ ଥିଲା । ମହାରାଜା ମନୁ 
ତାଙ୍କୁ ରାଜା କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ସେ ତ ନାରଦଙ୍କ ପାଖକୁ ରାଲି ଗଲେ | ସେଠି 
ସେ ନାରଦଙ୍କ ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବ , ଦେବତାଗଣ , ଭଗବାନ ବିଧ଼ୁଙ୍କୁ 
ଉପାସନା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେତେବେଳେ ମହାରାଜ ମନୁ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲେ। 
କହିଲେ, “ ମୋର ପୁତ୍ର ନିବୂଭି ମାରୀ ହେଇଗଲା | ଆପଣ ତାଙ୍କୁ ଟିକିଏ ବୁଝେଇ- 
ସୁଝେଇ ଗୂହସ୍ଥାଶ୍ରମକୁ ଫେରାଇ ଆଣନ୍ତୁ ।” ଏହି ଗୃହସ୍ଥାଶ୍ରମୀ ଲୋକେ ଏଇମିତି । କେହି 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହେଇଯାଉ ଏକଥା ସେମାନେ ଦେଖୁପାରନ୍ତିନି । 


ବ୍ରହ୍ମା ଗଲେ ଆଉ ପ୍ରିୟବ୍ରତଙ୍କୁ ସେ ସେହି ଉପଦେଶ ଦେଲେ, ଯାହା ସବୁ 
ମାତା-ପିତା ନିଜର ପୁଅମାନଙ୍କୁ ଦିଅନ୍ତି । ପୁତ୍ର , ସାଧନା ତ ତୁମେ ସଂସାରରେ ରହିକରି 
ମଧ୍ଯ କରିପାରିବ । ଏହା ସର୍ବ ସାଧାରଣ ଉପଦେଶ । ଆମେ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଆଜ୍ଞାରେ ଚାଲୁଛୁ । ଏହାର ବିପରୀତ କିଏ ରହି ପାରିବ ଭଲା ତୁମେ ମଧ୍ୟ ଗୃହସ୍ତାଶ୍ରମରେ 
ପ୍ରବେଶ କର । ଯଦି ତୁମେ ନିଜର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭଗବାନଙ୍କ ପୂଜା ଭାବି କରିବ ତେବେ 
ଏହି ଗହସ୍ତାଶ୍ରମ ତୁମକୁ ବାନ୍ଧି ପାରିବ ନାହିଁ । ସେଠି ଥାଇ ମଧ୍ଯ ତୁମେ କାମ-କ୍ରୋଧ- 
ମଦ-ଲୋଭ- ମୋହକୁ ଜିତିପାରିବ ‹ ବିମୁକ ସଂଗଃ ପ୍ରକୁତିଂ ଭଳସ' (୫. ୧. ୧୬) | 
ଏବେ ତୁମେ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୁଅ । ତୁମର କିଛି ଅସୁବିଧା ହେବ ନାହିଁ । କାରଣ ତୁମେ 
ସୁଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି । ପ୍ରିୟବ୍ରତ ନାରଦଙ୍କ ଆଡକୁ ଗ୍ହହିଲେ । ଏବେ ନାରଦ କଣ କରିବେ ? 
ବ୍ରହ୍ମା ତ ତାଙ୍କ ପିତା । ତେଣୁ ନାରଦ କହିଲେ - ଠିକ୍‌ ଅଛି, ତୁମେ ଯାଅ ଏବଂ ବ୍ହ୍ମାଙ୍କ 
ଆଜ୍ଞାର ପାଳନ କର । ଏହିପରି ପ୍ରିୟବ୍ରତ ନିଜର ଇଚ୍ଛା ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଗରହସ୍ଥାଶ୍ରମକୁ 
ଆସିଲେ । ସେ ଏପରି ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ଥିଲେ ଯେ ତାଙ୍କ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଏ ଯେ 


॥ ୨୩୪ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍କୀଳ୍ଧ 


- ସେ ରଥ ଚଲେଇଲେ ତ ଚଲଇଥୁବେ | ସମ୍ପୂର୍ଣ ବ୍ରହ୍ମାଣଡକୁ ଦେଖନେଲେ, ରାତିଦିନ 
ସମାନ ହେଇଗଲା । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରିୟବ୍ରତ କାଳ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ, ଦେଶମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ମଧ୍ୟ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ । ସପ୍ତ-ଦ୍ଵୀପର ନିର୍ମାଣ କଲେ । ପ୍ରିୟବ୍ରତଙ୍କ ପରି 
ଆଉ କିଏ ହେବ ? 


ତାଙ୍କର ଦଶ ପୁତ୍ର ହେଲେ - ଆଗ୍ନୀଧ୍ର, ଇଧ୍ମଜିହ୍ବ, ଯଜ୍ଞବାହୁ୬ ମହାବୀର, 
ହିରଣରେତା, ଘୂତପ୍ପଷ୍ଟୟ ସବନ, ମେଧାତିଥି, ବୀତିହୋତ୍ର ଏବଂ କବି । ଏମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ ତିନିପୁତ୍ର ମହାବୀର, ସବନ ଏବଂ କବି ଉତ୍ଵରେତା ବ୍ରହ୍ମଗ୍‌ରୀ ହେଲେ । ଅନ୍ୟ 
ମାନେ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ଲାଗିଗଲେ । ପ୍ରିୟବ୍ରତ ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତି ପୂର୍ବକ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ 
କଲେ । ତାଙ୍କର ରାଜ୍ୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସମ୍ପଦ୍ଦିଶାଳୀ ହେଲା । ଦିନେ ତାଙ୍କୁ ଲାଗିଲା “ ଓହୋ 
ମୁଁ କୋଉଠି ଫସି ଗଲି ? ” ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ କଥା ମାନି ମୁଁ ଏଠାକୁ ଆସିଲି । ସେ ତ କହୁଥୁଲେ 
- ଏଠି ଗୃହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ରହି ମଧ୍ଯ ସାଧନା ହେଇ ପାରିବ? କିନ୍ତୁ ଏଠି ତ ମୁଁ ଅନ୍ୟ 
କାମରେ ପଡ଼ି ରହିଛି । ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତି ଯେପରି କରିବା କଥା ମୁଁ ତ କରି ପାରିଲିନି । 
ଏବେ ସବୁ କିଛି ଛାଡ଼ି ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହିପରି ଭାବି ଭାବି ପ୍ରିୟବ୍ରତଙ୍କୁ ସବୁ ଜିନିଷରୁ 
ବୈରାଗ୍ୟ ହେଇଗଲା । ସବୁ ଛାଡ଼ି ସେ ଜଙ୍ଗଲକୁ ଗଲି ଗଲେ ଏବଂ ପୁଣି ସେଠାରେ 
ରହି ଉପଦେଶ ଗ୍ରହଣ କରି ସେ ନିଜର ମନକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଲଗେଇ 
ଦେଲେ । 


ପ୍ରିୟବ୍ରତଙ୍କ ବଂଶ ବର୍ଣ୍ଠନ 


ପ୍ରିୟବ୍ରତଙ୍କ ଚାଲିଯିବା ପରେ ଆଗ୍ନୀଧ୍ର ରାଜା ହେଲେ । ଆଗ୍ନୀଧ୍ରଙ୍କର ନଅଟି 
ପୁତ୍ର ହେଲେ - ନାଭି, କିମ୍ପୁରୁଷ, ହରିବର୍ଷ, ଇଲାବୃତ, ରମ୍ୟକ, ହିରଣ୍ମୟ, କୁରୁ, 
ଭଦ୍ରାଶ୍ଵ ଏବଂ କେତୁମାଳ । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ହେଲା ନାଭି । ଏହି ନଅ 
ପୁତ୍ରଙ୍କ ନାମ ଅନୁସାରେ ନଅ ବର୍ଷ କୁହାଯାଇଛି । ‹ ବର୍ଷ” ମାନେ ' ସାନ” ଏହି ସ୍କନ୍ଧରେ 
“ସ୍ଫରାନଂର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ତେବେ “ ସର୍ଗ” “ ବିସର୍ଗ” ପରେ ' ସ୍୍ାନ” । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯେତେ ଖଗୋଳ - ଭୂଗୋଳ ଅଛି, ବିଭିନ୍ନ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ଯେତେ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କ ଭିତରେ ହିଁ ଅଛନ୍ତି । ଭଗବାନ ହିଁ ତାଙ୍କର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ । ଏହି କଥା 
ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି । 


ଆଗ୍ନୀଧ୍ରଙ୍କ ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ପୁତ୍ର ହେଲେ ନାଭି । ନାଭିଙ୍କ ଚରିତ୍ର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଥିଲା । 
ତାଙ୍କର ବିବାହ ମେରୁଦେବୀଙ୍କ ସହିତ ହେଇଥୁଲା । ନାଭିଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ଥିଲା ଯେ ସେ 


॥ ୨୩୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭଗବାନଙ୍କୁ ହି ପୁତ୍ର ରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବେ । ତେଣୁ ସେ ଯଜ୍ଞ କଲେ । ଯଜ୍ଞ ପୁରୁଷ ପ୍ରସନ୍ନ 
ହେଲେ । ସମସ୍ତ ପୁରୋହିତ ଆଦି ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କଲେ ଏବଂ କହିଲେ- ମହାରାଜ 
ଆପଣ ପ୍ରସନ୍ନ୍‌ ହୁଅନ୍ତୁ । ଆମକୁ ତ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ବଡ଼ ଲୋକମାନେ ଆସିଲେ ତାଙ୍କୁ 
ନମୋ ନମୋ' କହିଦେବ | ଆମକୁ ଆଉ କିଛି ଆସେ ନାହିଁ | ତେଣୁ ଆମେ ଆପଣଙ୍କୁ 
ନମନ କରୁଛୁ । ଆପଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର । ଆମ ଯଜମାନ ପୁତ୍ର ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ଆପଣଙ୍କ ପରି 
ପୁତ୍ର ଦରକାର । ଭଗବାନ କହିଲେ- ତୁମେ ଯାହା ମାଗିଲ ତାହା ଦବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଷ୍ଟକର । 
କାରଣ ମୋ ପରି ତ ଆଉ କେହି ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ମୁଖରୁ କଥା ବାହାରିଗଲେ ତାହା 
ପୁରା ହେବା ମଧ୍ଯ ଦରକାର । ତେଣୁ ମୁଁ ନିଜେ ୟାଙ୍କର ପୁତ୍ର ରୂପେ ଆସିବି । 


ରଷଭାବତାର 


ଦେଖନ୍ତୁ , ବରାହ ଅବତାର '“ କର୍ମାବତାର ' ଥିଲା ଏବଂ କପିଳ ମୁନିଙ୍କ ଅବତାର 
 ଜ୍ଞାନାବତାର ” | ଏବେ ଭଗବାନ ରଷଭ ଦେବଙ୍କ ଅବତାର ହେବେ | ଏହି ଅବତାର 
ଦ୍ଵାରା ପରମହଂସମାନଙ୍କ ଧର୍ମ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି । ପରମହଂସ ପରିବ୍ରାଜକ 
ମାନଙ୍କର, ସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନଙ୍କର ଧର୍ମ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଷ୍ଟକର ହୋଇଥାଏ | ପରମହଂସ ମାନଙ୍କର 
ସେହି ଧର୍ମକୁ, ତାଙ୍କର ଚର୍ଯ୍ୟାକୁ ପ୍ରକଟ କରିବା ପାଇଁ ରଷଭାବତାର ହେଲା । ରଷଭ 
ଅର୍ଥ ହେଲା ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ତେଣୁ ଏହା ମନେ ରଖିବେ । 


ରାଜା ନାଭି ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । କିଛି ଦିନ ପରେ ତାଙ୍କ ଘରେ ଭଗବାନ 
ଆବିର୍ଭାବ ହେଲେ । ଆରମ୍ଭରୁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ସବୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଲକ୍ଷଣ ଦେଖାଗଲା । ତେଣୁ 
ତାଙ୍କ ନାମ ରଷଭ ରଖାଗଲା । ତାଙ୍କ ବାଲ୍ୟାବସ୍ତାରୁ ହିଁ ରାଜା ନାଭି ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଏତେ 
ଆସକ୍ତ ହେଇପଡିଲେ ଯେ କୁହା ନ ଯାଏ । ରଷଭଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ଦେଖୁ ଇନ୍ଦ୍ର ଇର୍ଷା କଲେ 
ଏବଂ ବର୍ଷା କରିବା ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ । ରଷଭଦେବ ହସିଲେ ଏବଂ ନିଜ ପ୍ରଭାବ ଦ୍ଵାରା 
ବର୍ଷା କରେଇଲେ । ଇନ୍ଦ୍ରଦେବ ଖାଲି ଗହିଁ ରହିଲେ । ତାଙ୍କର ଏପରି ପ୍ରଭାବକୁ ଦେଖୁଁ 
ନାଭି ଭାବିଲେ ଯେ ପୁଅ ତ ଏତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଏହାକୁ ରାଜ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରି ମୋର ଅବସର 
ନେବା ଉଚିତ । ତେଣୁ ରଷଭଦେବଙ୍କୁ ରାଜ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରି ନାଭି ଘରୁ ବାହାରି ଗଲେ। 


ତାପରେ ରଷଭଦେବ ଗୁରୁକୁଳ ଯାଇ ଗୁରୁଙ୍କର ସେବା କଲେ, ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ମଧ 
ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ । ତାପରେ ଗୁରୁଙ୍କ ଆଜ୍ଞାରେ ତାଙ୍କର ବିବାହ ହେଲା ଇନ୍ଦ୍ରଦତ୍ତା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ କନ୍ୟା ଜୟନ୍ତୀଙ୍କ ସହ । ତାଙ୍କର ଶହେ ପୁତ୍ର ହେଲେ । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଏବଂ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଥିଲେ ଭରତ । ତାଙ୍କ କଥା ଆଗକୁ ଅଛି । ତାଙ୍କୁ ହିଁ ପରେ ଜଡ 


॥ ୨୩୬ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଭରତ କୁହାଗଲା । ଭରତଙ୍କ ପରେ ଯେଉଁ ନଅ ପ୍ରତ୍ର ହେଲେ ତାଙ୍କର ନାମ ହେଲା 
କୁଶାବର୍ଭ, ଲଲାବର୍ଭ, ବ୍ରହ୍ନାବର୍ଭ, ମଳୟକେତୁ , ଭଦ୍ରସେନ, ଇନ୍ଦ୍ରସୁକ୍‌ , ବିଦର୍ଭ ଏବଂ 
କୀକଟ । ଏହିପରି ଏମାନେ ଦଶ ଜଣ । ବାକୀ ନବେରୁ ଏକାଅଶୀ ଜଣ କର୍ମକାଣ୍ଡୀ 
ହେଲେ । ଅନ୍ୟ ନଅ ଜଣ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଜ୍ଞାନୀ ଥଲେ । 


¿\ < ନ 


କବିହରିରନ୍ତରିକ୍ଷଃ ପ୍ରଚ୍ୁଦ୍ଧଃ ପିସ୍ତଲାୟନଃ । 
ଆବିହହୋତ୍ରୋଃଥ ଦ୍ରୁମିଲଶ୍ଚମସଃ କରଭାଜନଃ ॥ (୫.୪.୧୧) 


ଏହି ନଅ ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ଚରିତ୍ରର ବର୍ଣ୍ଣନ ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧରେ କରାଯାଇଛି । 
ସେଠାରେ ନାରଦ ବସୁଦେବଙ୍କ ଆଗରେ ବର୍ଣ୍ଣନ କରୁଛନ୍ତି ଯେ କିପରି ଏହି ନଅଜଣ 
ଯୋଗୀ ରାଜା ନିମିଙ୍କ ଦରବାରରେ ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ଦେଇଥିଲେ । ତେଣୁ ଏହି ନଅ 
ଜଣ ଯୋଗୀ ମାନଙ୍କର କଥା ଆମେ ସେହି ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧରେ ଦେଖିବା । 


ରଷଭଦେବେଙ୍କର ନିଜ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ 


ଏବେ ଆମେ ପ୍ରଥମେ ରଷଭଦେବଙ୍କ ଚରିତ୍ର ଦେଖୁବା । ରଷଭଦେବ ଥରେ 
ନିଜ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କ ସହ ବୁଲୁବୁଲୁ ବ୍ରହ୍ମାବର୍ତଁରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ । ସେଠାରେ ସବୁ ରଷିମାନଙ୍କର 
ସଭା ବସିଥିଲା । ସେଠାରେ ରଷଭଦେବ ନିଜ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଥିଲେ 
ଯାହାକୁ ସବୁ ମାତାପିତା ଶୁଣିବା ଉଚିତ୍‌; ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଜାଣିବେ ଯେ ନିଜ 


ପିଲାମାନଙ୍କୁ କିପରି ଉପଦେଶ ଦେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି ଯେ - 
ପ୍ରଶ୍ରୟପ୍ରଣୟଭରସୁୟନ୍ତିତାନପ୍ୟୁପଶିକ୍ଷୟନ୍ନିତି ହୋବାଚ ॥ (୫.୪,୧୬) 


ରଷଭଦେବ ନିଜ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ପୁର୍ଣ୍ଣ ସଭାରେ ଉପଦେଶ ଦେଲେ, ଏକୁଟିଆରେ 
ନୁହଁ । ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହାପୁରୁଷମାନେ ଯେଉଁଠି ବିଦ୍ୟମାନ ଥିଲେ, ସେହି ସଭାରେ ଉପଦେଶ 
ଦେଲେ । ଏହାର ଅର୍ଥ ବୁଝିପାରିଲେ କି ? ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଭା ମଧ୍ଯ ଜାଣିପାରିଲା ଯେ 
ସେମାନଙ୍କ ପିତା ସେମାନଙ୍କୁ କଣ ଉପଦେଶ ଦେଲେ । ତାପରେ ଯଦି ପିଲାମାନେ କିଛି 
ଗଡ଼ବଡ଼ କରିବେ ତ ଅନ୍ୟମାନେ ତାଙ୍କୁ କହିପାରିବେ ଯେ ଏହା ଠିକ୍‌ କଥା ନୁହଁ । 
ତୁମମାନଙ୍କ ପିତା ତୁମକୁ ଯାହା ଉପଦେଶ ଦେଇଥିଲେ ତାକୁ ତ ଆମେ ମଧ୍ଯ ଶୁଣିଛୁ । 
କହିଲେ ଦେଖୁ, ପିତା ସେମାନଙ୍କୁ କଣ ଉପଦେଶ ଦେଇଥିଲେ ହ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟଟି ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସୁନ୍ଦର ଅଟେ । ଏଠାରେ ଆରମ୍ଭରୁ ହି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ - ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍, ସବୁଠାରୁ ବଡ କଥା 


କୁହାଯାଇଛି । 
॥ ୨୩୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନାୟଂ ଦେହୋ ଦେହଭାଜାଂ ନୂଲୋକେ 
କଷ୍ଟାନ୍‌ କାମାନହଁତେ ବିଡ୍‌ଭୁଜାଂ ୟେ | 
ତପୋ ଦିବ୍ୟଂ ପୁତ୍ରକା ୟେନ ସତ୍ସଵଂ 
ଶୁଦ୍ଧ୍ୟେଦ୍ୟସ୍ପାଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଘୌଖ୍ୟଂ ତ୍ଵନନ୍ତମ୍‌ ॥ (୫.୫.୧) 


ଏହି ଦେହଟି କେବଳ ଭୋଗ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହଁ । ଏହି ଦେହ ତ ପରେ ପୋକ- 
ଜୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଭୋଜ୍ୟ ହେଇଯାଏ । ତେଣୁ ଜୀବନରେ ଏପରି କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ, 
ଯାହାଦ୍ଵାରା ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହେଇଯିବ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ସୁଖ-ଯାହାକୁ ବ୍ରହ୍ମ ସୁଖ କୁହାଯାଏ, ତାହା 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ଏହି ମାନବ ଦେହର ପ୍ରୟୋଜନ କାମ ସୁଖ ନୁହଁ ବ୍ରହ୍ମସୁଖ ଅଟେ । ଆହୁରି 
ମଧ୍ଯ କହିଲେ 


ମହସ୍ନେବାଂ ଦ୍ଵାରମାହୁର୍ବିମୁକ୍ତେ 
ସ୍ତମୋଦ୍ଵାରଂ ୟୋଷିତାଂ ସଂଗିସଂଗମ୍‌ || (୫.୫. ୨) 


ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କ ସଂଗ ହି ମୋକ୍ଷର ଦ୍ଵାର ଏବଂ ସ୍ତ୍ରୀରେ ଆସକ୍ତ କାମୀର ସଂଗ 
ନର୍କର ଦ୍ଵାର । ତାଙ୍କ ସଂଗ ପ୍ରଥମେ ତ ବହୁତ ଭଲ ଲାଗେ , ସୁଖଦ ଲାଗେ | ସେଥୁରେ 
ସୁଖ ଦିଶେ କିନ୍ତୁ ପରେ ବହୁତ କଷ୍ଟ ଦିଏ । କାମୀ ପୁରୁଷ ଆମକୁ କାମର ସ୍ଥାନକୁ 
ନେଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ନାଚ ଗୀତରେ ମନଜ୍ଳଜେଇ ଦିଅନ୍ତି । 


ଥରେ ଜଣେ ଲୋକ ନିଜ କର୍ମ ଯୋଗୁଁ ସ୍ଵର୍ଗକୁ ଗଲା , କିନ୍ତୁ ରାସ୍ତାରେ ତାକୁ ନର୍କ 
ଦିଶିଗଲା । ସେଠି ଖୁବ୍‌ ନାଚ ଗୀତ ଚାଲୁଥିଲା । ସେ ଭାବିଲା ଏଇଟା ତ ବହୁତ 
ମନୋରଞ୍ଜନର ସ୍ଥାନ । ନର୍କ ଲେଖା ହେଇଛି କିନ୍ତୁ ଲୋକମାନେ ତ ବହୁତ ମଜା କରି 
କରି ଖାଉଛନ୍ତି-ପିଉଛନ୍ତି । ସେ ସ୍ଵର୍ଗରେ ପହଞ୍ଚଲା ତ ଦେଖୂଲା ଯେ ସେଠି ସବୁ 
ଶୁନ୍‌ସାନ୍‌। ତେଣୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଲା - ମୋତେ ନର୍କକୁ ପଠେଇ ଦିଅନ୍ତୁ । 
ଭଗବାନ କହିଲେ - ଆରେ |! ତୁ ନର୍କକୁ କାହିଁକି ଯିବାକୁ ଗହୁଁଛୁ ? ସେ ଉତର ଦେଲା, 
“ ସେଠି ବହୁତ ଭଲ !” ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ଯାହା ତୋ ଇଚ୍ଛା |” ସେହି ଲୋକଟି 
ସ୍ବର୍ଗରୁ ନର୍କକୁ ଗଲା ମାତ୍ରେ ତାକୁ ଟାଣି ନେଇ ବାଡେଇବାରେ - ପିଟିବାରେ ଲାଗିଗଲେ | 
ସେ ରଡ଼ି ଛାଡ଼ିଲା । କେହି ତା କଥା ଶୁଣିଲେ ନାହିଁ । ତାପରେ ସେ କହିଲା, ଏଇଟା 
କୋଉ ଜାଗା ? ଉତ୍ତର ମିଳିଲା - ଏଇଟା ନହ୍କଁ | ନକ ? କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଏଇବାଟ ଦେଇ 
ସ୍ଵର୍ଗ ଗଲାବେଳେ ତ ଏଠି ଖୁବ୍‌ ନାଚ-ଗୀତ ଗାଲୁଥୁଲା । ଉତ୍ତର ମିଳିଲା - ସେଇଟା 
॥ ୨୩୮ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଆମର ବିଜ୍ଞାପନ ବିଭାଗର କାମ । ସେତେବେଳେ ତ୍ରମେ ଆମ ଅତିଥି ଥିଲ, ଏବେ ତ 
ନିବାସୀ ହେଲ । ଅତିଥଙ୍କୁ ତ ଭଲ ଭଲ ଜିନିଷ ଦେଖାଇବେ ନା ? 


ଦେଖନ୍ତୁ, କାମୀ ପୁରୁଷର ସଂଗ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ଏହିପରି ହିଁ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରଥମେ 
ଖୁବ୍‌ ଭଲ ଲାଗେ, କାରଣ ସେ ଆମକୁ ନାଚ ଗୀତ ଦେଖାଏ, ଖୁଆଏ-ପିଆଏ, କିନ୍ତୁ 
ଥରେ ଆମେ ତା ଜାଲରେ ଫସି ଗଲେ କଥା ସରିଲା । ଦେଖନ୍ତୁ , ପୁରୁଷର ସ୍ତୀ ପ୍ରତି 
ଏବଂ ସ୍ତ୍ରୀର ପୁରୁଷ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଆସକ୍ତି ଥାଏ , ତାହା ହିଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ ହୂଦୟ ଗ୍ରନ୍ଦି । 
ଅନ୍ୟ ଗ୍ରନ୍ଥିମାନେ ଏତେ ଅଧ୍ରକ କଷ୍ଟପ୍ରଦ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି ଯେଉଁ ମନ ସେ ମଣିଷକୁ 
ବହୁତ ନଚାଏ । ତେଣୁ ଏଠି କୁହାଯାଇଛି ଯେ ରାଜା ଏବଂ ଗୁରୁର କର୍ତବ୍ୟ ହେଲା ଯେ 
ସେ ନିଜପୁତ୍ର ଏବଂ ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ଭଲ ଶିକ୍ଷା ଦେବେ । ଏଠି ସେ କହିଲେ ଯେ - 


ଗୁରୁର୍ନ ସ ସ୍ୟାସ୍ଵଜନୋ ନ ସ ସ୍ୟାତ୍‌ 
ପିତା ନ ସ ସ୍ୟାଜନନୀ ନ ସା ସ୍ୟାତ୍‌ 
ଦୈବଂ ନ ତତ୍‌ସ୍ଯାନ୍ନ ପତିଶ୍ଚ ସ ସ୍ୟା 
ନ୍ନ ମୋଚୟେଦ୍ୟଃ ସମୁପେତମୂତ୍ୟୁମ୍‌ ॥ (୫.୫.୧୮) 


ସେହି ମା, ମା ନୁହଁ , ସେହି ପିତ. ପିତା ନୁହଁ, ସେହି ସ୍ଵଜନ, ସ୍ବଜନ ନୁହଁ, ସେହି 
ପତି, ପତି ନୁହଁ । ଯିଏ ତା ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସଂସାରର ବନ୍ଧନକୁ ମୁକ୍ତ କରାଏ 
ନାହି । ଆଜିକାଲିର ମାତାପିତା ନିଜ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଅନେକ ଜିନିଷ ଦିଅନ୍ତି । ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା , 
ଜୀବିକୋପାର୍ଜନ ପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟା ମଧ୍ଯ ଦିଅନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଧର୍ମ ପାଇଁ ଧନର ଉପଯୋଗ 
କିପରି କରିବା ଉଚିତ, ଧର୍ମର ପାଳନ କିପରି କରିବା କଥା, ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ ନିଜ 
ଜୀବନକୁ ମୋକ୍ଷର ଦ୍ବାରରେ ନେଇ ଠିଆ କରି ପାରିବ, ତା ଶିଖଉ ନାହୀନ୍ତ । ଏପରି 
ସ୍ଥଳେ ଯଦି ପିଲା ବିଗିଡ଼ି ଗଲା ତେବେ ଦୋଷ କାହାର ହ ନିଜ ଉପରକୁ ହିଁ ଦୋଷ 
ନେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ରଷଭଦେବ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଭାରେ 
ଏହି କଥା ବୁଝେଇ କରି କହୁଛନ୍ତି । ତେଣୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ସବୁପ୍ରକାରରେ ଭଗବାନଙ୍କର 


ଭକ୍ତି କରିବା ଉଚିତ୍‌, ଭାବପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ଭକ୍ତି କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


॥ ୨୩୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମନୋବଚୋଦୁକ୍କରଣେହିତସ୍ୟ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ଦୃତଂ ମେ ପରିବହ୍ହଣଂ ହି । 
ବିନା ପୁମାନ୍‌ ୟେନ ମହାବିମୋହାତ୍‌ 
କୃତାନ୍ତପାଶାନ୍ନ ବିମୋଲ୍ଗୁମୀଶେତ୍‌ ॥ (୫.୫. ୨୭ ) 


ଦେଖନ୍ତୁ ଏବେ ଏଠାରେ ରଷଭଦେବ ନିଜର ଭଶ୍ଵରତ୍ବ ପ୍ରକଟ କରୁଛନ୍ତି, 
କହିଲେ - ଯେଉଁ ବ୍ୟକି ମନ, ବଚନ ଏବଂ କର୍ମଦ୍ବାରା ମୋର ଭକ୍ତି କରେ ନାହି , ତାକୁ 
ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଶକ୍ତି ନାହିଁ । ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରକାରରେ 
ଏହା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ନିଜ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ସଭାରେ ଏପରି ସୁନ୍ଦର ଉପଦେଶ ଦେଇ ସେ 
ନିଜେ ସନ୍ୟାସର , ପରମହଂସର ଦୀକ୍ଷା ନେଇଗଲେ | ମନେରଖନ୍ତୁ ସନ୍ଯାସୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ କୁଟୀଚକ, ହଂସ ଏବଂ ପରମହଂସ ଏପରି ଉତ୍ୋରତ୍ତର ଶ୍ରେଷ୍ଠରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର 
ସ୍ତର ଅଛି , ସେ ଏପରି ପରମହଂସ ଅବଧୁତ ଥିଲେ ଯେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଆଗରେ ନିଜ 
ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇ ପିତାର କର୍ତବ୍ୟ ନିର୍ବାହ କରିଦେଲେ ଏବଂ ତାପରେ 
ସେହିଠାରେ ହି ସବୁକିଛି ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ । 


ଅବଧୂତ ଧର୍ମ 


ତତ୍‌ ପଶ୍ଚାତ୍‌ ସେ ପରମହଂସ ଧର୍ମ , ତାର ଚର୍ଯ୍ୟା ପ୍ରକଟ କରିବା ପାଇଁ ବାହାରି 
ପଡ଼ିଲେ । ନଗ୍ନ ଅବସ୍ଥା, ଅବଧୂତବେଶ, କେଶ ନୁଖୁରା ଏବଂ ସେ ବୈରାଗୀ ହୋଇ 
ଚାଲିଯାଉଛନ୍ତି । ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ସେ ନିଜ ପାଟିରେ ପଥର ରଖଦେଇଛନ୍ତି । କିଛି କହିବେନା 
ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କୁ ବୁଝିପାରିଲେନି । କିଏ ପଥର ମାରିଲା, କିଏ ତାଙ୍କ ଉପରକୁ 
ମଇଳା ଫୋପାଡିଲା । ଏଥୁରେ ତାଙ୍କର କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ । ଅଜଗର ପରି 
ଗୋଟିଏ ଗଛ ମୁଳେ ପଡି ରହୁଥିଲେ । କିଛି ମିଳିଗଲେ ଖାଉଥିଲେ ଅନ୍ୟଥା ଖାଡ଼ା 
ଓପାସ । ତାଙ୍କ ମଳ-ମୁତ୍ରରୁ ମଧ୍ଯ ସୁଗନ୍ଧ ବାହାରୁଥୁଲା । ସେଥୁରୁ ଦୁର୍ଗନ୍ଧ ଆସୁ ନଥ୍ଲା । 
ଏପରି ନଗ୍ନ ଏବଂ ବିଚିତ୍ର ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଶରୀର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଏପରି ଥୁଲା ଏବଂ 
ମୁହଁର ହସ ଏତେ ସୁନ୍ଦର ଥଲା ଯେ ସେହି ସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନେ ତାଙ୍କ ଉପରେ 
ମୋହିତ ହେଇ ଯାଉଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର କାହାସହିତ କିଛି ଦେବା-ନେବା ନ ଧୁଲା, 
ସେ ଖାଲି ଚାଲୁଥିଲେ । ଇଏ ହେଲେ ରଷଭଦେବ । 


॥ ୨୪୦ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଅନେକ ପ୍ରକାରର ସିଵି ଗୁଡିକ ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ହାତ ଯୋଡ଼ି ଠିଆ ହୋଇ 
ରହୁଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ସେ କୌଣସି ସିଵିକୁ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ନାହ । ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଶୁକଦେବଙ୍କୁ 
ପଚଗରିଲେ - ମହାମ୍ବନ୍‌, ସେ ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନୀ, ସତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷ, ସେ କୌଣସି ସିଵିକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରି ନେଇଥିଲେ ତାଙ୍କର କଣ ଅସୁବିଧା ହେଇଥାନ୍ତା ? ଦେଖନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ତ 
କିଛି ଅସୁବିଧା ହେଇ ନଥାନ୍ତା , କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଆମକୁ ଏହା ହିଁ ଶିଖଉଛନ୍ତି ଯେ ନିଜ 
ମନ ଉପରେ କେବେହେଲେ ଭରସା କରିବା ଉଚିତ ନୁହଁ । 


ନ ମନସୋଏଦ୍ଧା ବିଶ୍ରମ୍ଭମନବସ୍ଫାନସ୍ୟ 
ଶଠକିରାତ ଇବ ସଂରଗଳ୍ଛନ୍ତେ ॥ (୫.୬. ୨) 


ଏହି ମନ ଅତ୍ୟନ୍ତ କୁଟିଳ ଏବଂ କପଟୀ । ଆମେ ୟା ଉପରେ ଟିକିଏ ହେଲେ 
ଭରସା କରି ବସିଲେ ଇଏ ଆମକୁ ଅସୁବିଧାରେ ପକେଇଦେବ । ମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ୟା 
ଉପରେ ଭରସା କରିବା ଉଚିତ ନୁହଁ । 


ଏହି ସଂଦର୍ଭରେ ଗୋଟିଏ ବଢ଼ିଆ ଗପ ଅଛି । ଜଣେ ସନ୍ଛ୍‌ ଥୁଲେ । ପ୍ରତିଦିନ 
ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଜଣେ ବେଶ୍ୟା ଆସି ପରଗରୁଥିଲା - ଆପଣ କଣ କାମବାସନାକୁ ଜିତି 
ପାରିଛନ୍ତି ? ସେ କିଛି ବି ଉତ୍ତର ଦେଉ ନ ଥିଲେ । ଦିନେ ସେହି ବେଶ୍ଯାକୁ ଖବର 
ମିଳିଲା ଯେ ସେ ମରିଗଲେଣି । ସେ ପୁଣି ଆସି ସେଠି ଠିଆ ହେଲା ଯେଉଁଠାରେ ସନ୍ଗଙ୍କ 
ଶରୀର ପଡ଼ି ରହିଥିଲା ଏବଂ କହିଲା - ମୁଁ ଯେଉଁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ରିଥିଲି ଇଏତ ସେହି ପ୍ରଶ୍ନର 
ଉତ୍ତର ଦେଲେନି । ମୋ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ନ ଦେଇ କେମିତି ମରିଗଲେ ?ହ ଗପରେ ଅଛି 
ଯେ ସେହି ମୃତ ଶରୀର କ୍ଷଣକ ପାଇଁ ଉଠି ବସି ପଡିଲା ଏବଂ “ ହଁ ଜିତି ପାରିଛି” କହି 
ପୁଣି ପୂର୍ବବତ୍‌ ପଡିଗଲା । କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ , ଅନ୍ତିମ କ୍ଷଣ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ମନ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହଁ । ଭଗବାନ ଶଙ୍କରାଗ୍ନର୍ଯ୍ୟ ଗୀତା 
ଭାଷ୍ୟରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି ଯେ - “ ଅନନ୍ତ ନିମିତ୍ତବାନ ହି କାମଃ |” ଏହି କାମର ଅନେକ 
ନିମିତ୍ତ ଥାଏ । ସେ ଆମକୁ କେଉଁଠି କେଉଁ ଅସୁବିଧାରେ ପକେଇଦେବ ସେ କଥା 
କହିହେବନି, ତାର କିଛି ଭରସା ନାହିଁ । ତେଣୁ କୁହାଯାଇଛି - 


॥ ୨୪୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନ କୁର୍ୟାକରହିଁଚିସ୍ଵଖ୍ୟଂ ମନସି ହ୍ୟନବସ୍ଥିତେ । 
ୟଦ୍ଵିଶ୍ରମ୍ଭାଚ଼ିରାଜୀର୍ଣ ଚସ୍କନ୍ଦ ତପ ଏଶ୍ବରମ୍‌ ॥ (୫.୬.୩) 


ଏହି ଚଞ୍ଚଳ ମନ ଉପରେ କେବେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବ ନାହିଁ । ବିଶ୍ଵାସ କଲା ମାତ୍ରେ 
କ୍ଷଣକ ମଧ୍ଯରେ ସେ ଆମକୁ ତଳେ ପକେଇ ଦେବ । ତେଣୁ ସବୁ ବେଳେ ସାବଧାନ 
ରହିବ । 


କର୍ମବନ୍ଧଶ୍ଚ ୟନ୍ଦୁଲଃ ସ୍ଵୀକୁର୍ୟ୍ୟାକ୍କୋ ନୁ ତଦ୍‌ ବୁଧଃ ॥(୫.୬.୫) 


ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତି ସବୁବେଳେ ଏହାକୁ ନିଜ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖନ୍ତି, ଏହା ଉପରେ 
ଭରସା କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହିପରି ରଷଭଦେବ ପରମହଂସ ମାନଙ୍କର ଚର୍ଯ୍ୟାକୁ , ବ୍ୟବହାରକୁ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟ କରି ଦେଲେ ଓ ତାପରେ ସେ କଥା କହିବା ମଧ୍ୟ ଛାଡି 
ଦେଇଥିଲେ । ପାଟିରେ ଖଣ୍ଡେ ପଥର ରଖୁଦେଲେ । ତାପରେ ଦିନେ ଗଛମାନେ 
ପରସ୍ପର ସହ ବାଡେଇ ହେଇ ଜଙ୍ଗଲରେ ନିଆଁ ଲାଗିଯାଇଥିଲା ବେଳେ ସେ ନିଜ 
ଦେହକୁ ସେଥୁରେ ଭସ୍ଆକ କରି ଦେଲେ , ଯେପରି ତାଙ୍କ ଦେହକୁ ଜଳେଇବା ପାଇଁ ବା 
ପୋତିବା ପାଇଁ ବା ନଦୀରେ ଭସେଇ ଦେବା ପାଇଁ କାହାରିକୁ କଷ୍ଟ କରିବାକୁ ନ ପଢୁ | 
ପରମହଂସ ରଷଭଦେବଙ୍କର ଏହି ଅବତାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅବତାର ଅଟେ । ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ପୂର୍ବକ ଯିଏ ଏହାର ଶ୍ରବଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ଯିଏ ମନନ କରନ୍ତି, ଉଭୟଙ୍କୁ ଭଗବାନ 
ବାସୁଦେବଙ୍କର ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଶୁକଦେବ କହିଲେ ଯେ ଯଦି ଏପରି ଭକ୍ତି 
କାହାରି ହୃଦୟରେ ଆସିଯାଏ ତେବେ ସେ ମୋକ୍ଷର ମଧ୍ଯ ବିଶେଷ ଆଦର କରେ ନାହି। 
ତାକୁ ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରେ । 


ପରୟା ନିବୂର୍ତ୍ୟା ହ୍ୟଯପବର୍ଗମାତ୍ୟନ୍ତିକଂ ପରମପୁରୁଷାର୍ଥମପି । 
ସ୍ଵୟମାସାଦିତଂ ନୋ ଏବାନ୍ଦ୍ରିୟନ୍ତେ ॥ (୫.୬.୧୭) 


ଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତି ଯାହାର ହୃଦୟରେ ପୁଣ୍ଣଠତଃ ପ୍ରକଟ ହୁଏ, ତାଂର ନା ମୋକ୍ଷର 
ଇଚ୍ଛା ଥାଏ ନା ପ୍ରୟୋଜନ। ସେ ତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହି । କାରଣ ଭଗବତ୍‌ 
ସେବାରେ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ, ତାକୁ ଛାଡିବା ପାଇଁ ସେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଏ ନାହିଁ । 


॥ ୨୪୨ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 
ରାଜନ୍‌ ପତିର୍ଗୁରୁରଲଂ ଭବତାଂ ଯଦୂନାଂ 
ଦୈବଂ ପ୍ରିୟଃ କୁଳପତିଃ କ୍ସ ଟ କିଂକରୋ ବଃ । 
ଅସ୍ଫ୍ରେବମଂଗ ଭଗବାନ୍‌ ଭଜନତାଂ ମୁକୁନ୍ଦୋ 
ମୁଲତିଂ ଦଦାତି କହିଁଚିସ୍ସ ନ ଭଲ୍ତିୟୋଗମ୍‌ ॥ (୫.୬.୧୮) 


ତା”ପରେ ପୁଣି କହିଲେ ଯେ ପରୀକ୍ଷିତ ତୁମ ବଂଶ ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭାଗ୍ୟଶାଳୀ 
ଅଟେ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେହି ବଂଶର କେବଳ ଗୁରୁ, ସ୍ଵାମୀ, ଇଷ୍ଠଦେବ ଏବଂ ସହୁଦ 
କୁଳପତି ନୁହଁନ୍ତି, ବରଂ ସେ ତୁମ କୁଳର ସେବକ ମଧ୍ଯ ହେଇ ସାରିଛନ୍ତି । କାହିଁକି ଜାଣିଛ 
କି ? କାରଣ ତାଙ୍କର ଚରଣରେ ତୁମ ବଂଶଜମାନଙ୍କର ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଥିଲା । ସେହିପରି 
ସେ ଅନ୍ୟ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିବେ । ଯଦି କିଏ ଗହିବ ତ ସେ ମୁକ୍ତି 
ମଧ୍ଯ ଦେଇପାରିବେ । କିନ୍ତୁ, ଏହି ମୁକୁନ୍ଦ ଭଗବାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ବିଚିତ୍ର କଥା ଯେ ସେ 
ମୁକ୍ତି ଦେବାରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉଦାର କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିର ପ୍ରଦାନରେ ନୁହଁ । ସେ ତାକୁ ହିଁ ଭକ୍ତି 
ଦେବେ ଯିଏ ମୁକ୍ତିକୁ ଛାଡିବାକୁ ରାଜି ହେଇଯିବ । 


ତୁକାରାମ ମହାରାଜ କହୁଛନ୍ତ - “ ନ ଲଗେ ମୁଳି ଧନ ସଂପଦା ସନ୍ତ ସଂଗ 
ଦେଇ ସଦା ।” ମୋର ଧନ ସଂପଦ ବା ମୁକ୍ତି ଦରକାର ନାହିଁ , ମୋତେ ତ ସର୍ବଦା 
ସନ୍ଧଙ୍କ ସଂଗ ଦରକାର । ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ହି ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏହି କଥାକୁ କେହି ତର୍କ 
ଦ୍ଵାରା ବୁଝିପାରିବ ନାହିଁ । ନା ଏହାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ବୁଝେଇ ହେବ । ଏଠାରେ 
ରଷଭଦେବଙ୍କ ଅବତାରର ଏହି ସୁନ୍ଦର ପ୍ରସଂଗ ଶେଷ ହେଲା । ଯେଉଁଠି ରଷଭଦେବ 
ଗୃହସ୍ତାଶ୍ରମକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଗୃହସ୍ଥ ଧର୍ମର ଶିକ୍ଷା ଦେଲେ ସେଇଠି ସେ 
ଅନ୍ତତଃ ଆମ୍ବଲୋକର ଉପଦେଶ ଦେଇ ପରମହଂସର ବ୍ୟବହାର ଏବଂ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ 
ଦର୍ଶାଇଲେ । ତେଣୁ କୁହାଯାଏ (ଓଁ ନମୋ ଭଗବତେ ରଷଭାୟ ତସ୍ମୈ (୫.୬,.୧୯) | 
ସେହି ରଷଭଦେବଙ୍କୁ ନମସ୍କାର । 


॥ ୨୪୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭରତଙ୍କର ହରିଣ ଶାବକ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି 


ରଷଭଦେବଙ୍କ ପରେ, ତାଙ୍କର ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁତ୍ର ଭରତ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ 
କଲେ । ପରିବ୍ରାଜକ ହୋଇ ଗ୍ଲିଯିବା ପୂର୍ବରୁ ରଷଭଦେବ ନିଜର ଏହି ପୁତ୍ରଙ୍କର 
ରାଜ୍ୟାଭିଷେକ କରି ସାରିଥିଲେ । ରାଜା ଭରତ ମହାଭାଗବତ ଥଲେ । ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭଲ 
ଭାବରେ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କଲେ । ତାପରେ ପୂର୍ବ ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ ରାଜ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରି 
ବନକୁ ଚାଲି ଗଲେ । ଘରୁ ବାହାରି ସେ ପ୍ରଥମେ ପୁଲହାଶ୍ରମରେ ରହିଲେ ଏବଂ ସେଠି 
କେବଳ କନ୍ଦ, ମୁଳ ଓ ଫଳ ଆଦିର ଉପାହାର କରି ତପସ୍ୟାରେ ମଗ୍ନ ହୋଇଗଲେ | 
ସେ ବିଶେଷ ଭାବରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କର ଉପାସନା କଲେ । ଏହିପରି ଭାବେ ରାଜା 
ବୈଭବକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ସେ ସେଠାରେ ସାଧୁବେଶରେ ରହିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ମନକୁ କେତେ ସାବଧାନରେ ରଖୁବେ, ସେହି କଥା ଏଠି ଦର୍ଶାଯାଇଛି | 
ଭରତ ଗଭୀର ସାଧନାରେ ରତ ଥଲେ । କିନ୍ତୁ ଦିନେ ବିଘ୍ନ ଆସିଗଲା । କିପରି ବିଘ୍ନ ? 
ଅନ୍ୟ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ତପସ୍ୟା ଆଦି ସାଧନା କରୁଥିବା ସାଧକମାନଙ୍କ ଜୀବନରେ 
ପ୍ରାୟ ବିଘ୍ନ ରୂପରେ କୌଣସି ସ୍ତ୍ରୀ ହିଁ ଆସିଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଏଠି ତ କିଛି ଅଲଗା ହେଇଗଲା। 
ଦିନେ ସେ ଗଣ୍ଡକୀ ନଦୀ ତଟରେ ବସି ପ୍ରଣବର ଜପ କରୁଥିଲେ । ଗୋଟିଏ ଗର୍ଭବତୀ 
ହରିଣୀ ସେଠାରେ ପାଣି ପିଉଥିଲା । ହଠାତ୍‌ ଗୋଟିଏ ସିଂହ ଜୋରରେ ଗର୍ଜନ କଲା, 
ତ ସେହି ହରିଣୀ ଡରିଯାଇ ଜୋରରେ ଡେଇଁ ପଡ଼ିଲା । ହରିଣୀ ଚାଲିଯିବାରେ ସଫଳ 
ହେଇଗଲା କିନ୍ତୁ ତାର ଗର୍ଭସ୍ଥ ଶିଶୁ ପାଣିରେ ପଡ଼ିଗଲା ଏବଂ ଆରପଟେ ହରିଣୀଟି ମଧ୍ଯ 
ପଡ଼ି କରି ମରିଗଲା । ଭରତଙ୍କର ସେହି ଛୋଟ ହରିଣ ଶାବକଟି ଉପରେ ବଡ଼ ଦୟା 


ଆସିଲା । ହରିଣ ତ ସେମିତିବି ଦେଖବାକୁ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର । ତେଣୁ ଛୋଟ ଶାବକଟି ମଧ୍ଯ 
ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ଥୁଲା । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ତାଙ୍କ ମନରେ ଦୟା ଆସିଲା । ଭଲ କଥା । ସେ ମଧ୍ଯ ନଦୀକୁ 
ଡେଇଁ ପଡିଲେ ଏବଂ ତାକୁ ନେଇ ଆସିଲେ । ଭାବିଲେ - ଏବେ ମୋତେ ହିଁ ଏହାର 
ପିତା ହେବାକୁ ପଡିବ । ତାପରେ ସେ ତାର ସେବା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତ ସବୁ ଠିକ୍‌ ଥିଲା | ଭଲ ଥିଲା । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗୋଟିଏ ଭୁଲ ହେଇଗଲା । ସେ 
ହରିଣଟିକୁ “ ମୋର' ଭାବି ନେଲେ | ଦେଖନ୍ତୁ , ନିଜକୁ ତ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ 
ସମର୍ପିତ କରି ଦେଇଥିଲେ କିନ୍ତୁ ସେହି ହରିଣ ଛୁଆଟିକୁ “ମୋର” ବୋଲି ଭାବି 
ନେଲେ। ଇଏ ବି କଣ ଠିକ୍‌ କଥା ? ଆରେ ବାବୁ, ଯଦି ତୁମେ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କ 


॥ ୨୪୪ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଚରଣରେ ସମପିତ କରି ଦେଲ ଯେ ଭଗବାନ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ତ ହରିଣ ଛୁଆଟି ପୁଣି 
ଡୁ ମର କେମିତି ହେଲା ହ ତା ପ୍ରତି ମମତ୍ଵ ଉପ୍ପନ୍ନ ହେଲା, ଏଇଠି ଭୁଲ ହେଇଗଲା | 
ସେବା କଲ, ସେଇଟା ଭଲ କଥା, କିନ୍ତୁ ତାହା ମମତ୍ବରହିତ ହେବା ଉଚିତ ଥିଲା | ଜେନ୍‌ 
ଗୁରୁଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଗପ ଅଛି । ନିଜ ଗ୍ରାମରେ ସେ ବୈରାଗୀ, ମମତ୍ବ ରହିତ, ଧାନଶୀଳ 
ଏବଂ ଜ୍ଞାନୀ ରୂପେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥିଲେ । ଗୀର କୌଣସି ଏକ ପରିବାରର ଝିଅ ସହିତ 
କୌଣସି ପୁଅର ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ ଝିଅଟି ଗର୍ଭବତୀ ହେଇଗଲା । ଏକଥା ସମସ୍ତେ ଜାଗିଲେ 
ଏବଂ ପିଲାଟିର ଜନ୍ମ ମଧ୍ଯ ହେଲା । ତାପରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଲା ଯେ ବାହାଘର ତ ହେଇନି 
ପଲା କେମିତି ହେଲା ? କାହାର ପିଲା ? ଡରିଯାଇ ସେହି ମୁଢ଼ ଝିଅଟି କହିଦେଲା ଯେ 
ପିଲାଟି ସେଇ ମହାତ୍ମାଙ୍କର । ଘର ଲୋକେ ରାଗିଗଲେ, ଏତେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ମହାମ୍ମା, ତାଙ୍କର 
ପୁଣି ଏଇ କାମ । ତାଙ୍କର ବହୁତ ବଦନାମ ହେଲା । ମହାତ୍ମା ତ କିଛି କରି ନ ଥିଲେ । 
ଏକଦମ୍‌ ନିଷ୍ପାପ ଥୁଲେ । ସେହି ଝିଅର ଘରଲୋକେ ଛୁଆଟିକୁ ମହାମ୍ମାଙ୍କ ପାଖକୁ ଆଣି 
କହିଲେ, “ ନିଅ ତୁମ ପିଲା, ସମ୍ଭାଳ ତାକୁ |” ମହାମ଼ା ଭାବିଲେ ଏବେ କିଛି କହିଲେ 
କେହି ଶୁଣିବେନି, କିଛି ଲାଭ ହେବନି | ମୁଁ କିଛି କରିନି, ଇଏ ମୋର ନୁହଁ, ଆଜି କହିବା 
କିଛି ଦରକାର ନାହି । ତେଣୁ ସେ କହିଲେ, “ ଆଛ୍ଛା ଏମିତି କଥା, ତ ଦିଅ ଛୁଆକୁ |” 
ତାଙ୍କର ବହୁତ ନିନ୍ଦା ହେଲା କିନ୍ତୁ ସେ କିଛି ଚିନ୍ତା କଲେ ନାହିଁ। ସେ ପିଲାଟିକୁ କ୍ଷୀର 
ପିଆଇଲେ, ତାର ସେବା ଯନ କଲେ | ଏହିପରି ଦିନ ବିତିବାରେ ଲାଗିଲା | 


ଝିଅଟି ତ ଭୁଲ କାମ କରିଥିଲା । ମହାତ୍ମାଙ୍କୁ ଅପଶବ୍ଦ କହିବା, ଗାଳି ଦେବା ସେ 
ସହିପାରିଲା ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ମନରେ ବିକାର ନାହିଁ , ଦୁଃଖ ନାହିଁ କି କ୍ରୋଧ ବି ନାହିଁ । ଆଉ 
ରହି ନ ପାରି ସେ ନିଜ ବାପାଙ୍କୁ କହିଦେଲା ଯେ ମୁଁ ସେଦିନ ଆପଣଙ୍କୁ ମିଛ କହିଥୁଲି। 
ସେ ତ ବଡ ସନ୍ଥ ମହାତ୍ମା। ଏଥରେ ତାଙ୍କର କିଛି ଦୋଷ ନାହିଁ । ଅମୁକ ଲୋକ 
ସାଙ୍ଗରେ ମୋର ସମ୍ବନ୍ଧ ଥିଲା। ଏବେ ତ ଘରଲୋକଙ୍କୁ ଲାଜ ମାଡିଲା । ଜଣେ 
ମହାତ୍ମାଙ୍କର ଆମେ ଏପରି ଅସମ୍ମାନ କଲୁ ? ସେମାନେ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ କ୍ଷମା 
ମାଗିଲେ । କହିଲେ, “ ଆଜ୍ଞା ଆମେ ବଡ ଅପରାଧ କରି ପକେଇଲୁ | ଏବେ ଆମକୁ 
ଜଣା ପଡ଼ିଲା ଯେ ପିଲାଟି ଆପଣଙ୍କର ନୁହଁ । ଆପଣ ତାକୁ ଫେରେଇ ଦିଅନ୍ତୁ ।” 
ମହାତ୍ମା କହିଲେ- ଭଲ କଥା, ନେଇଯାଅ। ଏହା ହି ବୈରାଗ୍ୟ | ଆଣି କରି ଥୋଇଦେଲ- 
ତାହାଲେ ବି ଠିକ୍‌, ଏବେ ମାଗୁଛ- ତା ବି ଠିକ୍‌ । ଏତେ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ ପାଳିଲି , 
ଏବେ ତାକୁ ଶିଷ୍ୟ କରିବି, ଏମିତି କିଛି ହେଲେ କହିଲେନି । 


॥ ୨୪୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏଠି ଧୀରେ ଧୀରେ ଭରତଙ୍କର ସାଧନା, ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ସ୍କରଣ ଆଦି ସଚୁ 
କିଛି କମ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଜପ ଭିତରେ ବି ଦେଖୁଥିଲେ ଯେ ହରିଣ ଛୁଆଟି ଠିକ୍‌ 
ଭାବରେ ବସିଛି କି ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ଦଶା ଏମିତି ହୋଇଗଲା । ଦିନେ ସେହି ହରିଣ ଛୁଆଟି 
କୁଆଡେ ଚାଲିଗଲା । କୁଆଡ଼େ ଗଲା କିଛି ଜଣା ପଡିଲା ନାହିଁ । ତାକୁ ନ ପାଇ ସେ 
କାନ୍ଦିବାକୁ ରିଲିଲେ । ମୋ ହରିଣ ଛୁଆ କୁଆଡ଼େ ଗଲା, ଏତେ ଛୋଟ ଛୁଆଟି ମୋ 
ବିନା କେମିତି ରହିବ ? ସିଂହ ତାକୁ ଖାଇଯିବ ନି ତ ? ଶିକାରୀ ଶିକାର କରିବନି ତ ? 
କୋଉଠି ପଡିଯିବନି ତ ? ସେହି ଭୂମି ଧନ୍ୟ ଯେଉଁଠି ସେ ଗ୍ାାଲୁଛି । ରାଜା ଭରତ 
ଏଇମିତି ଗୁଡ଼େ ଇଆଡ଼ୁ- ସିଆଡୁ ଗପି ଚାଲିଲେ । ତା ବିନା ମୋ ଜୀବନ ବ୍ୟର୍ଥ କହି ସେ 
କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଆପଣମାନେ ହସୁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଦୁଃଖ ସେ ହିଁ ବୁଝୁଥିଲେ । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ସାଧନା କରୁ କରୁ ମଧ୍ଯ କେବେ କେବେ ଆସକ୍ତି ହେଇଯାଏ । ଏକଥା ଆମେ 
ମଧ୍ଯ ବହୁତ ଥର ଦେଖୁଛୁ । ଆଶ୍ରମକୁ ଆସନ୍ତି ବେଦାନ୍ତ ଶିଖ୍ବା ପାଇଁ । କିନ୍ତୁ ସେଠି ବି 
କାହା ସହିତ ଆସକ୍ତି ହେଇପାରେ । ଲୋକେ ନିଜ ମାଂ-ଚାପାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତି ପୁଣି 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ମା-ବାପା ବନେଇ ନି ଅନ୍ତି । ତାଙ୍କ ପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମକୁ ମଧ୍ଯ ଛାଡ଼ିବା ପାଇଁ ରାଜି 
ହେଇ ଯାଆନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ସିଏ, ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ସଂସାରକୁ ଛାଡ଼ିଦିଏ । 


ସେହି ହରିଣ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ତାଙ୍କୁ ଏତେ ଉଚ୍ଚ ସାଧନାରୁ ତଳକୁ ଟାଣି ଆଣିଲା । 
ତେଣୁ କୁହାଗଲା ଯେ ମନ ଉପରେ କେବେ ବି ଭରସା କର ନାହିଁ । ସେ କୋଉଠି ଯାଇ 
ଅଟକିଯିବ କହିହେବନି । ହରିଣ ତ ମିଳିଲାନି କିନ୍ତୁ ସେ ହରିଣକୁ ଝୁରି ଝୁରି ମରିଗଲେ, 
ଏବଂ ଅନ୍ତେ ୟା ମତିଃ ସା ଗତିର୍ଭବେତ୍‌' ଜୀବନର ଅନ୍ତ ସମୟରେ ମନରେ 
ଯେଉଁପରି ବୂଭି ଥୁବ ସେହିପରି ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ତେଣୁ ସେ ହରିଣ ଜନ୍ମ ପାଇଲେ। 
କିନ୍ତୁ ପୂର୍ବରୁ ସେ ଯେଉଁ ଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତି କରି ଥିଲେ ତାହା ମଧ୍ଯ ବ୍ଯର୍ଥ ହୋଇପାରିବ 
ନାହି । ସେହି ଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତିର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ସେହି ମୂଗଦେହ ପାଇ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ସ୍ମୃତି 
ରହିଲା ଯେ ସେ ପୂର୍ବରୁ କଣ ଥିଲେ ଏବଂ ହରିଣ ଜନ୍ମ କାହିଁକି ପାଇଲେ । ଏହି ସ୍ମୃତି 
ଯୋଗୁଁ ସେ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଭାବିଲେ- ଏବେ ତ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଧାରଣ ବ୍ୟତାତ 
ଆଉ କୌଣସି ଉପାୟ ନାହିଁ । ଏହି ଦେହର ମୃତ୍ୟୁ ହେଉ, ତାପରେ ଦେଖିବା । ଏହା 
ଭାବି ସେ ଶାନ୍ତିର ସହ ନିଜ ପ୍ରାରବ୍ଧ ଭୋଗିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସମୟ କ୍ରମେ ତାଙ୍କର 
ସେହି ହରିଣ ଦେହ ଗାଲିଗଲା । ପ୍ରଥମେ ସେ ରାଜଷି ଥୁଲେ । ଏବେ ତାଙ୍କର କନ୍ଗ୍‌ ଏକ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ କୂଳରେ ହେଲା। ବ୍ରାହ୍ମଣ ପରିବାରରେ ତାଙ୍କର ନାମ କଣ ଧୁଲା, କୋଉଠି 
ଲେଖା ହୋଇନି । ତାଙ୍କୁ ସବୁଠାରେ ଜଡଭରତ କୁହାଯାଇଛି । ଏବେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ପୂର୍ବ 
॥ ୨୪୬ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍କୀନ୍ଦଧଂ 


ଜନ୍ମ ଗୁଡ଼ିକ ମନେ ଥିଲା । ତେଣୁ ସେ ଦୂଢ ନିଶ୍ଚୟ କରି ନେଲେ ଯେ ଏବେ ମୁଁ 
କେଉଁଥିରେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆସକ୍ତ ହେବି ନାହିଁ। ମୁଁ କାହା ସହିତ କଥାବାର୍ତା ହେବି ନାହି। 


ପ୍ରକ୍ଷାଲନାତ୍‌ ହି ପଂକସ୍ୟ ଦୂରାତ୍‌ ଅସ୍ପର୍ଶନଂ ବରଂ । 


କାଦୁଅ ଲେସି ହୋଇ ତାକୁ ପୁଣି ଧୋଇବା ଅପେକ୍ଷା ତାଠାରୁ ଦୂରରେ ରହିବା 
ହିଁ ଠିକ୍‌ । ସେଥୁରେ ହାତ ବି କାହିଁକି ଲଗେଇବା ? କୁହାଯାଏ ଯେ ଯାହା ପୁଅକୁ ସାପ 
କାମୁଡିଥାଏ ତା ମା ପାଳଦଉଡ଼ି ଦେଖୁଲେ ଡରେ । ଭରତ ସର୍ବସଂଗ ଛାଡିଦେଲେ । 
କଥା ବି କହିଲେ ନାହିଁ । ମୂଢ ଭଳି ଜଡ଼ବତ୍‌ ରହୁଥୁଲେ । ଯଦିଓ ପୁର୍ବଜନ୍ମର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ 
ତାଙ୍କ ପାଖରେ କରାମଳକବତ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଥିଲା । ଜ୍ଞାନର ଟିକିଏ ହେଲେ ଆବଶ୍ୟକତା 
ତାଙ୍କର ଏବେ ନ ଥଲା । କିନ୍ତୁ ସେ ଜାଣିଶୁଣି ମୁର୍ଖ ପରି ରହୁଥିଲେ । 


ତାଙ୍କର ଅନ୍ୟ ଭାଇମାନେ ମଧ୍ଯ ଥିଲେ । ପିତା ସମସ୍ତଙ୍କର ଉପନୟନ ସଂସ୍କାର 
କଲେ । ୟାଙ୍କର ମଧ୍ଯ କଲେ । ତାଙ୍କୁ ପରଶ ଥର ଗାୟତ୍ରୀ ମନ୍ତ୍ର ଶିଖେଇଲେ । କିନ୍ତୁ ସେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଥର ଜାଣିଶୁଣି ଭୁଲ କହୁଥୁଲେ , ଯେପରି କିଛି ଜାଣି ନାହାନ୍ତି । ପିତା ଭାବିଲେ 
କେତେ ମୁଢ ଟେ, ଗାୟତ୍ରୀ ମନ୍ତ୍ର ବି ବୋଲି ପାରୁନି। ଦିନେ ପିତାଙ୍କ ଦେହାନ୍ତ ହେଇଗଲା । 
ଭାଇମାନେ ଭାବିଲେ ପାଠଶାଠ ତ ପଢିଲାନି ତାଙ୍କୁ ଗଷବାସରେ ଲଗେଇ 
ଦେଲେ, ସେ ଜାଣିଶୁଣି ଓଲଟା କାମ କରି ଦିଅନ୍ତି ଯାହା ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କୁ ଦ୍ଵେଷ 
କରିବେ । ଭଲ ପାଇଲେ ସିନା ଆସକ୍ତି ଆସିବ । ଯେପରି ଭୂଇଁ ସମତଳ କରିବାକୁ 
କହିଲେ ଆହୁରି ଖୋଳି ପକେଇ ଗାତ କରି ଦେଉଥିଲେ । ଭାଇ ମାନେ ବି କେତେ 
ସହିବେ । ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ଘରୁ ବାହାର କରି ଦେଲେ । ସେ ଭାବିଲେ- ଭଲ ହେଲା 
ଛୁଟି ମିଳିଲା । ଏହିପରି ସେ ନିଜ ଭିତରେ ମଗ୍ନ ରହୁଥିଲେ । 
ଥରେ କିଛି ଡାକୁ ଦେବୀଙ୍କୁ ବଳି ଦେବା ପାଇଁ ଲୋକ ଖୋଜୁଥିଲେ । ତାଙ୍କୁ 
ଦେଖୁ ଭାବିଲେ ଯେ ବଢ଼ିଆ ହୃଷ୍ଟପୂଷ୍ଟ ବଳି ମିଳିଯାଇଛି । ନିଜ ଭିତରେ ମଗ୍ନ ରହୁଥୁଲେ, 
ବେଶୀ ନ ଖାଇଲେ ମଧ୍ଯ ଭଲ ମୋଟା ସୋଟା ଥିଲେ । ଲୋକମାନେ ମିଛରେ ଖାଲି 
ଭାବୁଥାନ୍ତି ଯେ ବେଶୀ ଖାଇଲେ ପିଇଲେ ଶକ୍ତି ଆସେ । ମିଛ କଥା । ଏପରି ହେଉଥ୍ଵଲେ 
ଧନୀ ଲୋକେ କାହିକି ବେମାର ପଡନ୍ତେ ? ତାଙ୍କ ଟେବୁଲ ଉପରେ କାଜୁ, ବାଦାମ, 
ପିସ୍ତା, ସବୁ ଥୁଆ ହୋଇଥାଏ, ତାକୁ ତାଙ୍କର ଚାକର ମାନେ ଖାଆନ୍ତି , ଏମାନେ ଖାଲି 
ଟେବଲେଟ୍‌ ଖାଆନ୍ତି । ଏତେ ପ୍ରକାର 5ଷଧ ଯେ ହଜମ ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ । ମୋଟା 
ହେବା ଏବଂ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେବା ଦୁଇଟା ଅଲଗା କଥା । 
॥ ୨୪୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏହିପରି ଭରତ ନିଜ ଭିତରେ ମଗ୍ନ ରହୁଥୁଲେ । ଡାକୁମାନେ ଯେତେବେଳେ 
ତାଙ୍କୁ ଦେଖୁଲେ ତ ବଳି ଦେବା ପାଇଁ ନେଇଗଲେ । ସେ ବି ଖୁସୀ ହେଲେ ଯେ ଭଲ 
ହେଲା । ତାଙ୍କୁ ଲାଲ ଲୁଗା ପିନ୍ଧେଇ ଡାକୁ ମାନେ ଭଦ୍ରକାଳୀଙ୍କ ସାମନାକୁ ନେଇଗଲେ । 
ତାଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ ଯାଉଥୁବା ସମୟରେ ଭଦ୍ରକାଳୀ ପ୍ରକଟ ହେଇଗଲେ ଏବଂ ଯେଉଁ 
ତଲବାରରେ ଡାକୁ ସରଦାର ତାଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ ଯାଉଥିବା ତାଂରି ଦ୍ଵାରା ଡାକୁକୁ 
ମାରିଦେଲେ । ତାପରେ ଦେବୀ ସେଠାରେ ନୃତ୍ୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଡାକୁ 
ମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମାରିଦେଲେ । ତାଙ୍କୁ ଛାଡିଦେଲେ । ଭଗବାନ ନିଜ ଭକ୍ତଙ୍କର ଅପମାନ 
ସହି ପାରନ୍ତିନି । ଜଡ ଭରତ କହିଲେ ମୁଁ ତ ମରି ଥାଆନ୍ତି, ଦେବୀ କୁଆଡୁ ଆସି ମତେ 
ବଞ୍ଚେଇ ଦେଲେ । ଠିକ୍‌ ଅଛି, କହି ଚ୍‌ଲିଗଲେ | 


ଜଡଭରତ ଏବଂ ରାଜା ରହୁଗଣଙ୍କ ଭେଟ 


ରହୁଗଣ ନାମରେ ଜଣେ ରାଜା ଥିଲେ । ଦିନେ ସେ କପିଳ ମୁନିଙ୍କ ଠାରୁ 
ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ପାଲିକିରେ ବସି ଯାଉଥିଲେ । ତାଙ୍କର ଚାରିଟି ଲୋକ 
ଥିଲେ ଯିଏ ପ୍ରତିଦିନ ତାଙ୍କ ପାଲିଙ୍କି ବୋହୁ ଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ସେ ଦିନ କେବଳ ତିନୋଟି 
ଆସିଥିଲେ । ଚତୁର୍ଥ ଲୋକଟି କୁଆଡେ ଗାଲିଯାଇଥିଲା । ସେହି ତିନିଜଣ ଦେଖୁଲେ ଯେ 
ଜଣେ ହୂୃଷ୍ଟପ୍ପଷ୍ଟ , ବ୍ୟକ୍ତି ବଦିଆ ମୋଟା ହେଇଛି । ସେଠି ବସିଛି । କହିଲେ - ଏଇ 
ଉଠ, ପାଲିଙ୍କି ଉଠା | ଏହା ଶୁଣି ଜଡ଼ଭରତ ପାଲିଙ୍କି ବୋହିବାରେ ଲାଗି ପଡିଲେ । 
ପାଲିଙ୍କି ବୋହିବା ମଧ୍ଯ ଏକ କଳା । କାହା ଉପରେ ବହୁତ ବେଶୀ ଜିନିଷ ଲଦି ଦେଇ 
କହିବା ଯେ ଗଲ, ସେ ଚାଲି ପାରିବ କି ? ଜଡ ଭରତଙ୍କୁ ପାଲିଙ୍କି ବୋହିବା ତ ଆସୁ 
ନ ଥିଲା। ସେ ନିଜ ମସ୍ତିରେ ପୋକ-ଜୋକଙ୍କୁ ଗୋଡତଳୁ ବଞ୍ଚେଇ- ବଞ୍ଚେଇ ଚାଲୁଥିଲେ | 
ତେଣୁ ପାଲିଙ୍କି ବାରମ୍ବାର ହଲୁଥିଲା । ରାଜା ରାଗିଗଲେ । କହିଲେ “ ତୁମକୁ ପାଲିକି 
ବୋହି ବି ଆସୁନି ।” ତାପରେ ରାଜା ଭାବିଲେ ଯେ ୟାର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଲେ ଅନ୍ୟ 
ମାନେ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ କାମ କରିବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଭାବିଲେ ଯେ ୟାକୁ ଗୁଡ଼େ 
ଗାଳି ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଯେତେବେଳେ ରାଜା ଗାଳି ଦେଲେ । ଅନ୍ୟମାନେ କହିଲେ - ମହାରାକ 
ଆମେ ଭଲ ଭାବରେ ପାଲିଙ୍କି ବୋହି ପାରୁଛୁ । କିନ୍ତୁ ଏଇ ନୂଆ ଲୋକଟା ଓଲଟା ସିଧା 
କରି ହଲେଇ ଦେଉଛି । ରାଜା କହିଲେ ତାକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଶିଖାଅ, ଆଭ ସିଧା ଚାଲ | 
କିନ୍ତୁ ସେ କିଛି ବି ଶୁଣିଲେ ନାହିଁ । ସେ ନିଜ ଇଚ୍ଛାରେ ଚାଲିଲେ । ପୁଣି ପାଲିଙ୍କି ହଲିଲା। 


॥ ୨୪୮ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ତେଣୁ ରାଳା ଭାବିଲେ ଯେ ମୁଁ ଯଦି ୟାକୁ ଦଣ୍ଡ ନ ଦେବି ତାହାଲେ ଅନ୍ଯମାନେ 
ଭାବିବେ ଯେ ଯେମିତି କାମ କଲେ ମଧ୍ଯ ଚଳିଯିବ । ତେଣୁ ସେ ପୁଣି ଗାଳି ଦେବାକୁ 
ଲାଗିଲେ । ପୁଣି ପରଦା ଉଠେଇ ଦେଖବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ଲୋକଟା କିଏ ! ଆଉ 
ଯେତେବେଳେ ଦେଖଲେ ଯେ ଭଲ ମୋଟା-ସୋଟା ହେଇ ଲୋକଟେ, ତ କହିଲେ- 


କିମିଦମରେ ତ୍ବଂ ଜୀବନ୍ଗତୋ 

ମାଂ କଦର୍ଥିକୃତ୍ୟ ଭର୍ତ୍ତଶାସନମତିଚରସି 

ପ୍ରମତ୍ତସ୍ଯ ଚ ତେ କରୋମି ଚିକିପସ୍ବାଂ ଦଣ୍ଡପାଣିରିବ 

ଜନତାୟା ୟଥା ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ଵାଂ ଭଜିଷ୍ୟସ ଇତି ॥ (୫.୧୦.୭) 

ତୁମେ ମୋର ଅପମାନ କରୁଛ ? ମୋ କଥା ମାନୁନ ? ମୁଁ ଦଣ୍ଡଧାରା ରାଜା | 
ଏବେ ତୁମକୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବି । ଏତେ ମୋଟା-ତାଜା ତ ଦିଶୁଛ, କିନ୍ତୁ ବୋଧେ ଥକି 
ପଡ଼ିଲଣି ? ଭଲ ଖାଇଲା ପରି ତ ଦିଶୁଛ । ବଡ କଷ୍ଟ ହଉଛି , ନାହିଁ ? ଭରତଙ୍କୁ ଏସବୁ 
ଶୁଣି ଦୁଃଖ ହେଲାନି କିନ୍ତୁ ସେ ମଧ୍ଯ ରାଜାଙ୍କୁ ଭଲ କରି ଦି ପଦ ଶୁଣେଇ ଦେଲେ । 

ତ୍ବୟୋଦିତଂ ବ୍ୟକ୍ତମବିପ୍ରଲବ୍ଧଂ 

ଭର୍ତୁଃ ସ ମେ ସ୍ୟାଦ୍ୟଦି ବୀର ଭାରଃ । 

ଗନ୍ତୁର୍ୟଦି ସ୍ୟାଦଧ୍ଗମ୍ୟମଧ୍ଧା 

ପୀବେତି ରାଶୌ ନ ବିଦାଂ ପ୍ରବାଦଃ ॥ (୫.୧୦.୯) 

କହିଲେ - “ ଆପଣ ଯାହା କହୁଛନି ତାହା ଆପଣଙ୍କ ତାହା ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ସତ୍ୟ 
ଅଟେ । ମୋତେ ସତରେ ଭାରୀ ଲାଗୁଛି । ମୁଁ ଥକି ଯାଉଛି । ଯଦି ମୁଁ ଏହି ଶରୀର ଅଟେ, 
ଆଗରେ ମାର୍ଗ ଅଛି, ଚାଲିବାର ସାନ ମଧ୍ୟ ଅଛି, ପାଲିଙି ମଧ୍ଯ ଯଦି ମୋ ଉପରେ ଅଛି, 
ତାହାହେଲେ ଏହି ଭାର ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ, ମୋର ସୁୁଳତା ଆଦି ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ । ପ୍ରକୃତରେ କିନ୍ତୁ 
ଏହି ସ୍ଥୁଳତା, ଦୁର୍ବଳତା, ଜର୍ଜରତା ଆଦି ସବୁ ଶରୀରର ଧର୍ମ । ତାଦ୍ଵାରା ମୋର କିଛି 
ଲାଭ ହେବନି କି ହାନି ହେବନି । ଆଉ ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଲା ଯେ ଏଇ ଯୋଉ ଆପଣ 
କହିଲେ ଯେ ଭଲ କରି ଚାଲ, ମୁଁ ତ ସେଇମିତି ଚାଲିବି ଯେମିତି ମୋତେ ଚାଲିଆସେ | 


ଆଉ ତୃତୀୟ କଥା ଆପଣ କହିଲେ ଯେ ଆପଣ ରାଜା ଏବଂ ମୁଁ ଦାସ-ତ ମହାରାଜ, 
ଏହି ଦୁନିଆ ବଡ ବିଚିତ୍ର , ଚକ୍ର ପରି । ଏଠି କାହାର ବି ଭରସା ନାହିଁ ଯେ କେବେ କିଏ 


॥ ୨୪୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କଣ ହେବ ? ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନିଜ ରାଜ୍ୟ ଆଦି ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଅଭିମାନ ହୁଏ ତାହା ବ୍ୟମ୍ଥ | 
ଭଗବାନ ରାଜ୍ୟ ଆଦିକୁ କିଛି ବଡ଼ ଜିନିଷ ଭାବନ୍ତି ନାହିଁ। ଆଜି ଜଣକୁ ଦେଲେ ତ କାଲି 
ଆଉ ଜଣଙ୍କୁ । କେତେବେଳେ ମୁଁ ରାଜା ଆଉ ଆପଣ ଦାସ ମଧ୍ଯ ହେଇଥବା ।” 


ତୈମୁରଲଂଗ ବିଷୟକ ଗୋଟିଏ ଗପ ଅଛି । ସେ ଜଣେ ମୁସଲମାନ ଶାସକ 
ଥିଲା । ସେ ଛୋଟା ଥିଲା । ସେ ଗୋଟେ ଦେଶ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କଲା । ସେ ଦେଶର 
ରାଜାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଆଖ ଥିଲା ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧରେ ସେ ହାରି ଗଲେ । ତୈମୁରଲଂଗ 
ରାଜସିଂହାସନ ଉପରେ ବସିଥିଲା । ସେତେବେଳେ ସେହି ରାଜାଙ୍କୁ ନେଇ ତା ସମ୍ମୁଖରେ 
ବସାଇଲେ । ତାର ଗୋଟିଏ ଆଖୁ ଦେଖୁ ସେ ଜୋରରେ ହସିବାକୁ ଲାଗିଲା । ସେ 
ରାଜାକୁ ଅପମାନର ଅନୁଭବ ହେଲା । ସେ କହିଲେ, “ ଆପଣ ହସୁଛନ୍ତି ? ମୋର 
ଗୋଟିଏ ଆଖ ଦେଖୁ ଆପଣଙ୍କୁ ହସ ମାଡୁଛି ତ ? ଆଜି ଆପଣ ଏହି ସିଂହାସନ 
ଉପରେ ବସିଛନ୍ତି , କିନ୍ତୁ କାଲି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତ ମୁଁ ବସିଥିଲି । ହେଇପାରେ ଆଗକୁ କେବେ 
ମୁଁ ବସିବି ।” ଏହା ଶୁଣି ତୈମୁରଲଂଗ କହିଲା, “ ସେଇଥିପାଇଁ ତ ମୋତେ ହସ 
ମାଡୁଛି। ବୋଧେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏହି ରାଜସିଂହାସନର କୌଣସି ହେଲେ ମହତ୍ଵ 
ନାହିଁ । ଅନ୍ଧ ହାତରୁ ନେଇ ଛୋଟା ହାତରେ ଦେଇ ଦେଲେ । ଠିକ୍‌ ନା ନାହିଁ , ଗୋଟେ 
ଆଖବାଲା ଠାରୁ ନେଇ ଗୋଟେ ଗୋଡ ବାଲାକୁ ଦେଇ ଦେଲେ ।” 


ତେଣୁ ଭରତ କହିଲେ କିଏ ସ୍ଵାମୀ, କିଏ ସେବକ, ମୁଁ ତ ଉନ୍ମତ୍ତ ଅଟେ । 
ମୋତେ କିଛି ଫରକ ପଡିବନି । ମୁଁ ଯେମିତି ରାଲିଜାଣେ ସେହି ପରି ଗ୍ଲିବି । 
ଯେତେବେଳେ ସେ ଏମିତି କଥା କହିଲେ ରାଜା ରହୁଗଣ ବୁଝିଗଲେ ଯେ ମୁଁ କିଛି ଭୁଲ 
କରି ଦେଲି । କେହି ପାଲିଙ୍କି ବୋହିଲା ବାଲା ବା ସାଧାରଣ ବ୍ଯକ୍ତି ଏମିତି କଥା 
କହିପାରିବନି । ଇଏ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ କଥା କହିଲେଣି । ରାଜା କହିଲେ - ' ରୁହ' ଏବଂ ନିଳେ 
ପାଲିଙ୍କିରୁ ଡେଇଁ ପଡିଲେ । ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରି ରାଜା କହିଲେ - 


॥ ୨୫୦ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍କୀକ୍ଧ 


ରାଳା ରହୁଗଣଙ୍କୁ ଜଡଭରତଙ୍କ ଉପଦେଶ 


କସ୍ତ୍ବଂ ନିଗୂଢଶ୍ଚରସି ଦ୍ବିଜାନାଂ 
ବିଭର୍ଷି ସୂତ୍ରଂ କତମୋଃବଧୂତଃ । 
କସ୍ୟାସି କୁତ୍ରତ୍ୟ ଇହାପି କସ୍ପାତ୍‌ 
କ୍ଷେମାୟ ନଶ୍ଚେଦସି ନୋତ ଶୁକ୍ଳଃ ॥ (୫.୧୦.୧୬) 


ହେ ବ୍ରାହ୍ମଣ! ଆପଣ କିଏ ? ଆପଣଙ୍କ ତେଜ ଲୁଚିକରି ରହିଛି । ମୁଁ ବଡ ଭୁଲ 
କରି ଦେଲି । ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ, ଯେଉଁ କପିଳମୁନିଙ୍କ ପାଖକୁ ମୁଁ ସତ୍ସଂଗ ପାଇଁ ଯାଉଛି, 
ସେ ଆପଣଙ୍କ ରୂପରେ, ନିଜେ ମୋ ପାଖକୁ ମୋ ଉପରେ ଦୟା କରିବା ପାଇଁ ଆସି 
ନାହାନ୍ତି ତ ? ଆପଣ କିଏ ? ଆପଣଙ୍କ କଥା ମତେ କୁହେଳିକା ପରି ଲାଗୁଛି । ଆପଣ 
କହିଲେ ଯେ ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନା ପରିଶ୍ରମ ଆଦି କରାଯାଉଛି ନା ମୋଟାପଣ ଆପଣଙ୍କ 
ପାଇଁ କିଛି ଅର୍ଥ ରଖୁଛି । ଏହା ଶୁଣିବାରେ ଅତି ବିଚିତ୍ର ଲାଗୁଛି । ମୁଁ ତ ଆପଣଙ୍କୁ ଦେହ 
ସହିତ ଦେଖୁଛି । ଆପଣଙ୍କ ମୋଟାପଣିଆ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁଛି । ଶ୍ରମ କରିବା ମଧ୍ଯ ଦେଖୁଛି । 
କିନ୍ତୁ ଆପଣତ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ନା କୌଣସି ଶ୍ରମ ଅଛି ନା ମୋଟାପଣ । ଏକଥା ମୁଁ ଆଦୌ 
ବୁଝିପାରୁନି । ଆପଣ କହିଲେ ନା କିଏ ରାଜା ନା କିଏ ସେବକ । କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ତ 
ଏଇଆ ହିଁ ସତ୍ୟ ଯେ ମୁଁ ରାଜା ଏବଂ ଏମାନେ ମୋର ସେବକ । ତେଣୁ ଆପଣ କିପରି 
କହିପାରିବେ ଯେ ରାଜା-ସେବକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । ଏପରି କହିଲେ 
ତ ଏଇ ସମସ୍ତ ସାଂସାରିକ ବ୍ୟବହାର ଯାହା ଦୃଶ୍ୟମାନ ତା ସମାପ୍ତ ହେଇଯିବ । ଆପଣ 
କଥା ମୁଁ ବୁଝିପାରୁନାହିଁ । ସେତେବେଳେ ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣରୂପୀ ଭରତ ରାଜାଙ୍କୁ ତାଙ୍କ 
ପାଲିଙ୍କି ବାହକଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଗାଳି ଦେଇ କହିଲେ - 


॥ ୨୫୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଚାବତ-ପ୍ରବଚନ 
ଅକୋବିଦଃ କୋବିଦବାଦବାଦାନ୍‌ 


ବଦସ୍ୟଥୋ ନାତିବିଦାଂ ବରିଷ୍ଠଃ । 
ନ ସୂରୟୋ ହି ବ୍ୟବହାରମେନଂ 


ତତ୍ତ୍ଵାବମର୍ଶେନ ସହାମନନ୍ତି ॥ (୫.୧୧.୧) 


ତୁମେ ମୂଢ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ପରି କଥା କହୁଛ । ଜ୍ଞାନୀମାନେ 
ବ୍ୟବହାର ଏବଂ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନକୁ ମିଶାନ୍ତି ନାହିଁ । ମୁଁ ଯେଉଁ କଥା କହିଥିଲି ତାହା ତତ୍ତ୍ଵଦୃଷ୍ଟିରୁ 
କହିଥୁଲି । ତୁମେ ଯେଉଁ କଥା କହୁଛ ତାହା ନାମ- -ରୂପର ଉପାଧ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କହୁଛ । ଏହା 
ସତ୍ୟ ନୁହଁ । କିଏ ସ୍ଵାମୀ-ସେବକ କହିଲ ଦେଖୁ ? 


ତାବାନୟଂ ବ୍ୟବହାରଃ ସଦାବିଃ 

କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞସାକ୍ଷ୍ୟୋ ଭବତି ସ୍କୁଳସୁକ୍ଷ୍ମଃ । 
ତସ୍ପାନ୍ମନୋ ଲିଙ୍ଗମଦୋ ବଦନ୍ତି 

ଗୁଣାଗୁଣତ୍ଵସ୍ୟ ପରାବରସ୍ୟ ॥| (୫.୧୧.୭) 


ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ନିଜର ସ୍ଥୁଳ ଶରୀର ଏବଂ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମତ୍ମ୍ୟ 
କରି ରହିଥିବା ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ସମସ୍ତ ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଯାଉଥିବ । କିନ୍ତୁ ଏଥୁରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ଥରେ ଯଦି ନିଜ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ରହି ଦେଖୁବା ତେବେ ସମସ୍ତ ବ୍ୟବହାର ନିର୍ମୁଳ 
ହେଇଯିବ । ସେତେବେଳେ ସବୁକିଛି କେବଳ ମାୟାର ଖେଳ ପରି ଦେଖାଯିବ । 


ନ ୟାବଦେତାଂ ତନୁଭୁନ୍ନରେନ୍ଦ୍ର 
ବିଧୂୟ ମାୟାଂ ବୟୁନୋଦୟେନ 
ବିମୁକ୍ତସଂଗୋ ଜିତଷଟ୍‌ସପନ୍ଜୋ 
ବେଦାନ୍ତତତ୍ସ୍ଵବଂ ଭ୍ରମତୀହ ତାବତ୍‌ ॥(୫,୧୧.୧୫) 


ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭତଭ୍ବ୍ୁ ନ ଜାଣିବ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମାୟାରେ ବୁଲୁଥ୍ଵବ। 
କାମ, କ୍ରୋଧ, ଆଦି ଶତ୍ରୁମାନେ ତାଵୁ ବହୁତ କଷ୍ଟ ଦେଉଥୁବେ । ସେମିତି ତ ଏହି 
ସଂସାର ବହୁତ ଭଲ, କିନ୍ତୁ ଜଲ୍ଦି ଛାଡି ହୁଏ ନାହିଁ । ତାକୁ ଛାଡିବାର ଉପାୟ ହେଲା- 


॥ ୨୫୨ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଗୁରୋରହ୍ଁରେଶ୍ଚ ରଶୋପାସନା ସ୍ଫ୍ରୋ 
ଜହି ବ୍ୟଲୀକଂ ସ୍ବୟମାମ୍ବମୋଷମ୍‌ ॥(୫.୧୧.୧୭) 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀହରିଙ୍କର ଏବଂ ସଦ୍‌ଗୁରୁଙ୍କ ଚରଣର ଉପାସନା । ଏହା ଦ୍ଵାରା 
ସମସ୍ତ ମୋହ ଦୂର ହେଇଯାଏ । ନ ହେଲେ ଯେମିତି ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଗାର୍ଯ୍ୟ କହୁଛନ୍ତି - 


ଶରୀରଂ ସୁରୁୂପଂ ୟଥା ବା କଲତ୍ରଂ 
ୟଶଶ୍ଚାରୁଚିତ୍ରଂଧନଂ ମେରୁତୁଲ୍ୟମ୍‌ । 
ମନଷ୍ଚେନ୍ନ ଲଗ୍ନଂ ହରେରଙ୍ଗପ୍ରିପଦ୍ମେ 
ତତଃ କିଂ ତତଃ କିଂ ତତଃ କିଂ ତତଃକିମ୍‌ ॥ ( ଗୁର୍ବଷ୍ଟକମ୍‌-୧ ) 
ଜଣେ ଅପାର ଧନ-ବୈଭବ ପ୍ରାପ୍ତ କରିନେଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ତାର ମନ ଶ୍ରୀଗୁରୁଙ୍କ 
ଚରଣରେ ସମପିତ ନ ହୋଇଛି ତେବେ ତାର ସବୁ ସମ୍ପଭି କେବଳ ବିପଭି ହୋଇ 
ରହିଯିବ । ସଦ୍‌ଗୁରୁଙ୍କ ଚରଣର ଭକ୍ତି ହି ସାଂସାରିକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରେଇ ପାରିବ । 
ଜଡ ଭରତ ଏପରିଭାବେ କହିବାରୁ ରାଜା ବୁଝିଗଲେ । ସେ ବାରମ୍ବାର ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦେବତାଙ୍କୁ 
ନମସ୍କାର କଲେ । ପୁଣି କହିଲେ - ଭଗବାନ ଆପଣ ଯେଉଁ ତତ୍ତରଦୃଷ୍ଟି ଏବଂ ବ୍ୟାବହାରିକ 
ଦୃଷ୍ଟି କଥା କହିଲେ, ତାହା ମୁଁ ଭଲ ଭାବେ ବୁଝି ପାରିଲି ନାହି । ଏହି ସମସ୍ତ ବ୍ୟବହାର 
ତ ସତ୍ୟ ପରି ଦିଶୁଛି , ବ୍ୟାବହାରିକ ହିଁ ସତ୍ୟ, ପରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟ ନୁହଁ । ଏହିକଥା ମୁଁ 
ବୁଝି ପାରିଲି ନାହି । ଆପଣ ମୋତେ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝାଇ ଦିଅନ୍ତୁ । ସେ କହିଲେ, 
“ ଦେଖ, ଏହି ପୁଥିବୀରୁ ଅନ୍ନ ଉପ୍ପନ୍ନ ହେଲା ଏବଂ ସେହି ଅନ୍ନର ପରିଣାମରୁ ଏହି ଦେହ 
ତିଆରି ହେଲା , ଠିକ୍‌ ତ ? ଗୋଟିଏ ଏଇ ପୁଥିବୀ ପୁଣି ତା ଉପରେ ଏ ଶରୀର ରୂପୀ 
ଦ୍ବିତୀୟ ପ୍ଥୁବୀ । ତା ଉପରେ ପାଲିଙ୍କି ରହିଛି । ତାହା ମଧ୍ଯ ମାଟି । ସେ ମାଟି ଭିତରେ 
କିଏ ବସିଛି ? ତାହା ମଧ୍ଯ ଆଉ ଏକ ମାଟି । ଆଉ ସେ ନିଜକୁ କହୁଛି “ ରାଜା” । ମାଟିର 
ଗୋଟିଏ ଟେଳା ଉପରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଟେଳା, ତା ଉପରେ ତୃତୀୟ ଟେଳା, ଆଉ 
ସେହି ଟେଳା ଟା କହୁଛି “ ମୁଁ ରାଜା,, ଏବେ ଭାବିଲ ଦେଖ ତୁମେ କଣ କହୁଛ ?” 


॥ ୨୫୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ଅୟଂ ଜନୋ ନାମ ଚଲନ୍‌ ପୁଥୁବ୍ୟାଂ 


ୟଃ ପାର୍ଥିବଃ ପାର୍ଥିବ କସ୍ଯ ହେତୋଃ । 
ତସ୍ୟାପି ରଙ୍ଘ୍ର୍ୟୋରଧୂ ଗୁଲ୍ଲଜଂଘା 
ଜାନୁରୁମଧ୍ୟୋରଶିରୋଧରାଂସାଃ ॥ (୫.୧୨.୫) 


ଅଂସେଃଧ୍ଵ ଦାବୀ ଶିବିକା ଚ ୟସ୍ୟାଂ 
ସୌବୀରରାଜେତ୍ୟପଦେଶ ଆସ୍ତେ ॥ (୫.୧୨.୬) 


ଏହି ଶରୀର ମାଟିର ଟେଳା ଟେ । ଠିକ୍‌ ନା ନାହିଁ ? ଏହାକୁ ପୁଣି ତତ୍ତ୍ଵ କଥା 
କୁହାଯାଏ । ପୂଥିବୀ କଣ, ଦେହ କଣ ? ପାଲିବି କଣ ? ଏହା ବିଚାର କରି ଦେଖ, ସବୁ 
କିଛି ମାଟିରେ ମିଶିଯିବ । ଏହି ମାଟି ହିଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ସାମନାକୁ ଆସିଗଲା , ଆଉ 
ତୁମେ ତାକୁ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ନାମ ମଧ୍ଯ ଦେଇଦେଲ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହଁ ତୁମେ ତାକୁ 
ଶାଶ୍ଵତ ମଧ୍ଯ ମାନିନେଲ । ଆରେ !। ମୁଁ ବି ମରିଯିବି, ତୁମେ ବି ମରିଯିବ, ତେବେ ଏହା 
ଭରତର ମାଟି, ଏହା ରାଜାର ମାଟି--- ସେଥିରେ କଣ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବ ? କେହି 
ଦେଖେଇ ପାରିବ କି ? ଏଥ୍ରରେ କଣ ଆଉ କେଉଁ ପରମାର୍ଥ ବା ସତ୍ୟ ଅଛି ? ଟିକିଏ 
ଭାବି ଦେଖ ? ପ୍ରଥୁବୀ କୋଉଠୁ ଆସିଲା ? ପାଣିରୁ , ପାଣି ଅଗ୍ିରୁ, ଅଗ ବାୟୁରୁ , 
ବାୟୁ ଆକାଶରୁ , ଆକାଶ ମନରୁ , ଆଉ ମନ ପରମାମଗ୍ରାଙ୍କଠାରୁ । ତତ୍ତ୍ଵଦୂଷ୍ଟରୁ 
ଦେଖିଲେ ଏହି ସଂସ୍ଥାର ତୁମକୁ କିଛି ହେଲେ ଦେଖା ହିଁ ଯିବନି । ଜବରଦସ୍ତି ନିଜକୁ କିଛି 
ହେଲେ ମାନି ନେଉଛ ଆଉ ତା ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତ ବ୍ୟବହାର କରିବାରେ ଲାଗିଯାଉଛ । 
ନିଜକୁ ରାଜା କହୁଛ ଆଉ ମୋତେ ସେବକ । ଏବେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜଡଭରତ ଆଉ ରହିପାରିଲେ 
ନାହି । 

ଅହଂ ପୁରା ଭରତୋ ନାମ ରାଜା (୫.୧୨.୧୪) 


ସେ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରିଦେଲେ । କହିଲେ, “ ତୁମେ ଜାଣିଛ କି ଯେ ମୁଁ ପୁଵ 
ଜନ୍ମରେ ଭରତ ନାମକ ରାଜା ଥିଲି । ତୁମେ ଭରତଙ୍କ ନାମ ଶୁଣିଛ ¢” ସେ ଚମ୍ପକ 
ପଡିଲେ । କାରଣ ଭରତ ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥିଲେ । କୁହାଯାଏ ଯେ ଯେଉଁ ମ୍ରତାପ୍ରଦି 
ଭରତ ଆସକ୍ତ ହେଇଯାଇଥିଲେ ସେହି ମୂଗ ରାଜା ରହୁଗଣଙ୍କ ରୂପରେ ଆସିଥିଲା । ମ୍ବଗ 
ପ୍ରତି ତାଙ୍କ ମନରେ ଯେଉଁ ପ୍ରେମ ଥିଲା ତାହା ବାହାରି ଆସିଲା ଏବଂ ପ୍ରକଟ ହେଇଗଲା, 


॥ ୨୫୪ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ସେ ତାକୁ ଲୁଚେଇ ପାରିଲେ ନାହିଁ । ପାର୍ଥକ୍ୟ କେବଳ ଏତିକି ଥୁଲା ଯେ ପୁର୍ବପରି ଆଉ 
ମମତା-ମୁଢ଼ତା ନ ଥୁଲା । ତାପରେ କହିଲେ, “ ତେଣୁ ମୁଁ କହୁଥିଲି ଯେ ଏହି ସଂସାର 
ଚକ୍ରରେ କିଏ କେବେ ରାଜା ହେଇଯିବ, ପୁଣି କେବେ କଣ ହେବ କିଛି କୁହାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ମୁଁ ପ୍ରଥମେ ରାଜା ଭରତ ଥ୍ରଲି । ଗୋଟିଏ ମୂଗରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଗଲି 
ତ ମୋତେ ମୂଗଜନ୍ନ ମିଳିଲା । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତିର ପ୍ରଭାବରେ ମୋର ପୁର୍ବଜନ୍ନର 
ସ୍ମୃତି ଥିଲା । ହରିଣ ଦେହ ପାଇ ମଧ୍ଯ ମୋର ସବୁ ମନେ ଥିଲା । ଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତିର 
ପ୍ରଭାବରେ ମୁଁ ଏବେ ସବୁ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେଇଗଲି ।” 


ଭବାଟବୀ ର ନିରୂପଣ 


ଏବେ ଭବାଟବୀ ର ବଣ୍ଠନା କରାଯିବ, ଗୋଟିଏ ରୂପକର ଭାଷାରେ | ଏହାର 
ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ପର ଅଧ୍ୟାୟରେ କରାଯାଇଛି । ତା”ର ସାର କଥା କେବଳ ଏତିକି ଯେ 
'ଅଟବୀ” ମାନେ ଜଙ୍ଗଲ ଏବଂ “ଭବ'ମାନେ ସଂସାର , ତ ସଂସାରରୂପୀ ଜଙ୍ଗଲରେ 
ବ୍ୟବସାୟୀମାନଙ୍କର ଏକ ପୁରା ଦଳ ଇତସ୍ତତଃ ବୁଲୁଛନ୍ତି । ଏଥୁରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ 
ଏବଂ ଆମ ସମ୍ବନ୍ଧୀମାନେ ଅଛୁ । ଯାଉ ଯାଉ ଜଙ୍ଗଲରେ କୋଉଠି ନିଆଁ ଲାଗି ଯାଉଛି 
ତ , କେଉଁଠି ଭ୍ରମ ହୋଇଯାଉଛି, କୋଉଠି କୁଆପଥର ବୃଷ ହେଉଛି ତ କୋଉଠି ବର୍ଷା 
ହେଉଛି । ଜଙ୍ଗଲୀ ଜନ୍ତୁ ମଧ୍ଯ ଆସି ଯାଉଛନ୍ତି , କୋଉଠି ଖାଲ ତ କୋଉଠି ଖାଇ , 
କୋଉଠି ପର୍ବତ ଆସୁଛି, ଆଉ ଆମେ ଯିବା ଆସିବା କରୁଛୁ । ଯେମିତି ଜଙ୍ଗଲରେ 
ସମୁହରେ ଯାଉଥିବା ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଏହି ସବୁ ସମସ୍ୟା ଆସେ, ସେମାନେ 
କେବେ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ କରନ୍ତି, ତ କେବେ କଳି କରନ୍ତି, କେବେ ଭଲ ବି 
ପାଆନ୍ତି । ତାପରେ ୟା ଝିଅ ତାକୁ ଦିଅନ୍ତି, ତା ବିବାହ ୟା ସାଥୁରେ କରନ୍ତି , ଗାଆଣ- 
ବାଜେଣା କରନ୍ତି, କିଏ ମରିଗଲେ କାନ୍ଦନ୍ତି ମଧ୍ଯ । ସବୁ କିଛି ରଲୁଥାଏ । ଏହାକୁ ହିଁ 
ଭବାଟବୀ କୁହାଯାଏ । 


ଏହି ସଂସାରରୂପୀ ଜଙ୍ଗଲରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଏହିପରି ବୁଲୁଛୁ । ଆଜି ୟାକୁ 
ଭେଟିଲୁ ତ କାଲି ତା ଠାରୁ ଅଲଗା ହେଲୁ । ଆମ ଜୀବନ ଏଇମିତି ଚାଲୁଥାଏ | ଆଜି 
ୟା ବାହାଘର ତା ସାଙ୍ଗରେ ହେଲା ତ କାଲି ସେ ତା ସାଙ୍ଗରେ ଖୁସୀରେ ନାହ । ୟେ 
ତାକୁ ଛାଡିଦେଲା, ସେ ତାକୁ ଛାଡିଦେଲା ଆଦି ଆଦି । ସବୁ ଖାଲି ଖେଳ ଗଲିଛି । 
କେତେବେଳ ଯାଏଁ ? କେବେ ଯଦି ଦୈବାତ୍‌ ପୁଣ୍ୟ କର୍ମ ଉଦୟ ହେଲା ତେବେ 
ସତ୍‌ସଂଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ତାପରେ ସତ୍‌ସଂଗ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୋହ ଦୂର ହୋଇଯାଏ । 
|॥ ୨୫୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଅନ୍ୟଥା ମୋହ ଦୂର ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହି ସଂସାରରୂପୀ ଜଙ୍ଗଲରେ ଆମେ ଖାଲି 
ମିଛରେ ବୁଲୁଥ୍ବବା । କାମ-କ୍ରୋଧ ଆଦିର ଯେତେ ବଡ଼ ବଡ଼ ପର୍ବତ କୁହ, ଖାଇ କୁହ, 
ଜଙ୍ଗଲୀ ପଶୁ କୁହ, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଆମକୁ ଖାଇ ଯାଆଡ୍ତି । ଏକମାତ୍ର ସତ୍‌ସଂଗ 
ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଆମେ ଏଠୁ ବାହାରି ପାରିବା । 


ଏହିପରି ରହୁଗଣଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇ ଭରତ ସେଠାରୁ ଚାଲିଗଲେ । ସେ 
ମୁକ୍ତାମ୍ନା ହେଇଯାଇଥୁଲେ । ରହୁଗଣ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଉପଦେଶ ଗ୍ରହଣ କରି ଏ୍ଧାନର 
ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ନିଜକୁ ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ କରି ନେଲେ । ସେ ମହାତ୍ମା ଭରତଙ୍କୁ ନମସ୍କାର 
କଲେ - 


ଆର୍ଷଭସ୍ୟେହ ରାଜର୍ଷିର୍ମନସାପି ମହାତ୍ମନଃ । 
ନାନୁବର୍ମ୍ାହ୍ଁତି ନୂପୋ ମକ୍ଷିକେବ ଗରୁମ୍ମତଃ ॥ (୫.୧୪.୪୨) 


ରାଜା ଭରତ ଯେଉଁ ମାର୍ଗରେ ଗଲିଲେ, ତାକୁ ତ ଆମେ ମନ ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ 
ଧରିପାରିବା ନାହିଁ । କେବେ କଣ କେହି ମାଛି ଗରୁଡର ଗତିକୁ ବୁଝିପାରିବ ? ଗରୁଡ 
କୁଆଡେ ଯାଆନ୍ତି ଗୋଟିଏ ମାଛି ଏହାକୁ କଣ ବୁଝିପାରିବ ? ଆମ ମନ ମଧ୍ଯ ସେହି 
ମାଛି ପରି ଏବଂ ଭରତଙ୍କ ଗତି ଗରୁଡ ପରି, ଆମେ ତାକୁ କଣ ବୁଝିପାରିବା ? 


ୟୋ ଦୁସ୍ତ୍ୟଜାନ୍ଦାରସୁତାନ୍‌ ସୁହୂଦ୍ରାଜ୍ୟଂ ହୃଦିସ୍ମୂଶଃ । 
ଜହୌ ୟୁବୈବ ମଲବଦୁତ୍ତମଶ୍ଳୋକଲାଲସଃ ॥ (୫.୧୪.୪୩) 


ଯିଏ ଯୁବାବସ୍ଥାରେ ହି ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭୋଗକୁ ତ୍ୟାଗ କଲେ ଏବଂ ନିଜ ମନକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ହି ଲଗେଇ ଦେଲେ, ସେହି ମହାତ୍ମା ଭରତଙ୍କୁ ନମସ୍କାର । 
ଆଗକୁ ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ଭରତବଂଶର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛ୍ଥନ୍ତି, ଯେଉଁ ଭରତ ବଂଶରେ ରାଜା 
ସୁମତି ଆଦି ହେଇଥିଲେ । ପରେ ସେହି ବଂଶରେ ଗୟ ନାମକ ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରାଜା 
ହେଇଥିଲେ । 


॥ ୨୫୬ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଭୂଗୋଳର ବର୍ଣ୍ଠନ 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଶୁକଦେବଙ୍କୁ ପଗ୍ନରିଲେ । ମହାମ୍ବନ୍‌ , ଆପଣ କହିଲେ ଯେ 
ରାଜା ପ୍ରିୟବ୍ରତ ସପ୍ତଦ୍ଵୀପ ନିର୍ମାଣ କଲେ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଲୋକ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
କଲେ । ଦୟା କରି ମୋତେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂଗୋଳର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କୁହନ୍ତୁ ଯେ ପୂଥବୀ 
କେତେ ବଡ, ସ୍ଵର୍ଗ କେତେ ବଡ,ଏମାନଙ୍କର ପରିମାଣ କଣ ? ଲକ୍ଷଣ କଣ ? 
ଶୁକଦେବ କହିଲେ ଭଗବାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଲୋକ ବର୍ଣ୍ଣନା କେହି ଅନନ୍ତ କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କରି ଚାଲିଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ପୁରା ହେଇପାରିବ ନାହିଁ । କେବଳ ଏତିକି ବୁଝ ଯେ 
ଭଗବାନ ଏହି ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ , ଏହାର ସ୍ପିତିର ମଧ୍ଯ ସେହିଁ କାରଣ ଅଟନ୍ତି । ଏବଂ ଏହି 
ଅନନ୍ତ ବ୍ୟାପକ ସୃଷ୍ଟି ଭଗବାନଙ୍କ ଭିତରେ ହି ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ସୃଷ୍ଟି 
ଏବଂ ତାର ସମସ୍ତ ବ୍ୟାପକତା ସବୁ କିଛି କେବଳ ଆରୋପିତ ମାତ୍ର । ପ୍ରକୃତ ନୁହଁ । 
ତେଣୁ ଏହାର ଅଧ୍ଵକ ବିବେଚନାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି । 


ଆଗ୍ନିଧ୍ରଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନେ ନଅ ବର୍ଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନଅଟି ସ୍ଥାନ ନାମରେ ପରିଚିତ ହେଲେ । 
ଏହି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ପ୍ରିୟବ୍ରତଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ବିଭାଗ କରାଗଲା ତାକୁ ହିଁ ନଅ ବର୍ଷ କୁହାଯାଏ । 
ଏମାନଙ୍କର ନାମ ହେଲା ଭଦ୍ରାଶ୍ଵ ବର୍ଷ, ହରିବର୍ଷ, କେତୁମାଳ ବର୍ଷ, ରମ୍ଯକ ବର୍ଷ , 
ହିରଣ୍ୟମୟ ବର୍ଷ , କୁରୁବର୍ଷ, କିମ୍ୁରୁଷ ବର୍ଷ, ଇଲାବର୍ତ ବର୍ଷ ଏବଂ ଭାରତବର୍ଷ 
( ଅଜାନାଭ ବର୍ଷ) | 


ଏହି ସମସ୍ତ ସ୍ଥାନରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଆରାଧନା କରାଯାଏ । ଏହାର ବର୍ଣନା 
ଆଗକୁ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇଛି । ଏହାର ସାର କେବଳ ଏତିକି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର ଆରାଧନା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଥାନରେ ହେଇପାରିବ । ତେଣୁ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କର ଆରାଧନାର ଅଧ୍ରକାରୀ 
କି ନା, ଏହି ସ୍ଫ୍ରାନ ତା ପାଇଁ ଉଚିତ ନା ନାହିଁ , ଏପରି ଆଶଙ୍କା ଗୁଡିକୁ ନିଜ ମନରେ 
ସ୍ଥାନ ଦେବା ଉଚିତ ନୁହଁ । 


ପଞ୍ଚମ ସ୍କନ୍ତର ଷୋହଳ ଏବଂ ଛବିଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ 
ଯେ ଆପଣ ଏତେ ପ୍ରକାରର ଲୋକଗୁଡିକର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି, ସେଗୁଡିକ କେଉଁଠାରୁ 
ଆସନ୍ତି । ସେଥିରେ କେଉଁ କାରଣରୁ ଏତେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଛି ¢ 


ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ଉତ୍ତରରେ କହିଲେ ଯେ ତାର କାରଣ ହେଲା ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ବିକା 
ପ୍ରକୃତି । ସତ୍ତ୍‌, ରଜସ ଏବଂ ତମସ ଏହି ତିନୋଟି ଯାକ ଗୁଣର ଭିନ୍ନ - ଭିନ୍ନ ଅନୁପାତରେ 


॥ ୨୫୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ହେଉଥିବା ସଂଯୋଗ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଲୋକଗୁଡିକର ନିର୍ମାଣ ହୁଏ । 
ସେହ ଲୋକଗୁଡଜିକରେ ରହୁଥିବା ଲୋକଙ୍କ ସ୍ଵଭାବ, ବାସନା ଏବଂ କର୍ମ ମଧ୍ଯ ପୂଥକ୍‌ 
ପୂଥକ୍‌ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ସେମାନଙ୍କର କର୍ମ-ଫଳ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ । ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଫଳକୁ ଆମେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ଭୋଗ କରିପାରିବା ନାହିଁ । 
ଯଥା ଯଦି କାହାକୁ ଆକାଶ ମାର୍ଗରେ ଯାତ୍ରା କରିବାକୁ ଥିବ ତେବେ ତାହା ରେଳଗାଡି 
ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ନୁହଁ, ଜାହାଜ ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ନୁହଁ ସେଥିପାଇଁ ଉଡାଜାହାଜରେ ହିଁ 
ବସିବାକୁ ପଡିବ । ସେହିପରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଲୋକ, ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ କର୍ମ ଏବଂ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଜୀବ 
ଅଛନ୍ତି । 
ବିଭିନ୍ନ ନରକ ଏବଂ ସେଗୁଡିକର ଗତିର ବର୍ଣ୍ଣନ 

ପରୀକ୍ଷିତ ପୁଣି ଥରେ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ - 

ନରକା ନାମ ଭଗବନ୍‌ କିଂ ଦେଶବିଶେଷା ଅଥବା । 

ବହିସ୍ତିଲୋକ୍ୟା ଆହୋସ୍ଵିଦନ୍ତରାଲ ଇତି ॥ (୫. ୨ ୬. ୪) 


କଣ ନରକ ମଧ୍ଯ ଏକ ସ୍ଥାନ ବିଶେଷ ଅଟେ ? ଶୁକଦେବ କହିଲେ, “ ହଁ 
ତ୍ରିଲୋକ ଭିତରେ ହି ପୂଥୁବୀ ତଳେ ଜଳ ଉପରେ ଦକ୍ଷିଣ ଦିଗରେ ଅବସ୍ଥିତ । ଆହୁରି 
ମଧ୍ଯ ନରକ ଅଠାଇଶି ପ୍ରକାରର ବୋଲି କୁହାଯାଏ ।” 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଯଦି ସ୍ଵର୍ଗ ଲୋକ ବୋଲି କିଛି ଅଛି ତ ନର୍କ ମଧ୍ୟ ଥ୍ରବ । ଯେମିତି 
ସହରରେ ସିନେମା, ଥିଏଟର, କ୍ଲବ, ସ୍ବିମିଂପୁଲ ଆଦି ସୁଖଦ ସାନ ଅଛି ସେମିତି ଜେଲ, 
ହସ୍‌ପିଟାଲ ଆଦି ଦୁଃଖଦ ସ୍ଥାନ ମଧ୍ଯ ଅଛି । ଜେଲରେ କଇଦୀମାନେ ଅଲଗା ଅଲଗା 
ପ୍ରକାରର କର୍ମ କରନ୍ତି । ସେଠି ସେମାନଙ୍କୁ ଅଲଗା ଅଲଗା ପ୍ରକାରର ଭୋଗ ମଧ୍ୟ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡିଥାଏ । ସେଠି ଯେଉଁ ଶାରୀରିକ ଦଣ୍ଡ ଦିଆଯାଏ , ତାହା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଭୟଙ୍କର । କହିବାର କଥା କେବଳ ଏତିକି ଯେ ଯେମିତି ସ୍ଵର୍ଗାଦି କର୍ମଫଳ ହୁଏ ସେମିତି 
ନରକରୂପରେ ମଧ୍ଯ ଫଳ ମିଳେ । ଜୀବନରେ ଆମେ ଖରାପ କାମ କରି ଯେଉଁ ଦୁଃଖ 
ଭୋଗ କରୁ ସେହି ଦୁଃଖ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୟଂ ଏକ ପ୍ରକାରର ନର୍କ ହିଁ ଅଟେ । ଆଉ ଯେତେବେଳେ 
ଭଲ କାମ କରୁ, ସେତେବେଳେ ଯେଉଁ ସୁଖର ଅନୁଭବ କରୁ ସେ ବି ଗୋଟେ ପ୍ରକାରର 
ସ୍ବର୍ଗ । ଏହାକୁ “ ଦୃଷ୍ଟଂ ଫଳ କୁହାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଆମେ ଯେତେବେଳେ କର୍ମ କରୁ, 
ସେତେବେଳେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଫଳ ମଧ୍ଯ ମିଳେ, ଯାହାକୁ “ ଅଦୃଷ୍ଂ ଫଳ କୁହାଯାଏ | 


॥ ୨୫୮ ॥ 


ପଞ୍ଚମ ସ୍ବୀନ୍ଧଂ 


ଅଦୂଷ୍ଟମାନେ ଯାହା ସେହି ସମୟରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଯେପରି କେହି ପାଣି ବା ଗ 
ପିଲଲେ, କି କିଛି ଖାଲଲେ, ତେବେ ତାର ଗୋଟିଏ ଫଳ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଦେଖାଯିବ, 
ଜଣାପଡିବ କ୍ଷୁଧା ବା ପିପାସାର ନିବୂଭ୍ତି ରୂପରେ । କିନ୍ତୁ ତାର ଫଳ ଏତିକିରେ ସରିଯାଏ 
ନାହିଁ । ଯାହା ପିଇଲେ ବା ଖାଇଲେ, ତାର ଗୋଟିଏ ସଂସ୍କାର ମଧ୍ଧ ମନ ଉପରେ 
ପଡିଥାଏ, ଯେ ଏହି ଜିନିଷଟି ଭଲ । ଏହା ଦେଖାଯାଏ ନାହି କିନ୍ତୁ ଫଳିତ ହୁଏ । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ସେହିପରି କର୍ମର ଫଳ ଯେତେବେଳେ ମିଳେ, ଆମେ ଯେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କର୍ମ କରୁ ଫଳ ସେହିପରି ମିଳୁ, ଆମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଅନୁରୂପ ହେଉ ବୋଲି ଭାବୁ କି ନାହି ? 
ତାକୁ ହି ପାପ-ପୁଣ୍ଯ କୁହାଯାଏ । 


ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ ଅଠେଇଶଟି ନର୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଗଲା । 
ତମିସ୍ର, ଅନ୍ଧତମିସ୍, ରୌରବ, ମହାରୌରବ , କୁମଯାକ, କାଳସୂତ୍ର, ଅସିପତ୍ରବନ, 
ସୂକରମୁଖ, ଅନ୍ଧକୂପ, କୃମିଭୋଜନ ଆଦି ଯାହାଙ୍କ ନାମ ମଧ୍ଯ ଅତି ଭୟଙ୍କର । 


କେଉଁ ପାପ ଯୋଗୁଁ କେଉଁ ନର୍କକୁ ଯିବାକୁ ପଡେ ଏବଂ କେଉଁ ଯାତନା ଭୋଗ 
କରିବାକୁ ପଡେ, ତାର ବଣ୍ଠନ ମଧ୍ୟ ଏଠାରେ କରାଯାଇଛି । କାରଣ ଲୋକମାନେ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର କର୍ମ କରନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ “ଅହଂ” ଏବଂ “ମମ” ଭାବ ଦୂଢ କରି 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ଦ୍ରୋହ କରନ୍ତି, କେବଳ ନିଜ କୁଟୁମ୍ବର ହିଁ ପୋଷଣ କରନ୍ତି, 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ଦିଅନ୍ତି। ସେମାନେ ରୌରବ ନର୍କକୁ ଯାଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ବହୁତ 
କନ୍ଦାକଟା କରିବାକୁ ପଡେ । ଯେଉଁମାନେ ଏଇଠି ପଶୁ- ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କୁ ଜବରଦସ୍ତି ବାନ୍ଧିକରି 
ରଖନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ କଷ୍ଟ ଦିଅନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ କୁମ୍ଭୀପାକ ନାମକ ନର୍କକୁ ଯିବାକୁ ପଡେ । 
ସେଠାରେ ତାଙ୍କୁ ତତଲା ତେଲରେ ପକେଇ ଦିଆଯାଏ । ଏଠାରେ ଲେଖା ଅଛି 
“ତପ୍ତତୈଲେ ଉପରନ୍ଧୟନ୍ତି” । ଯିଏ ପିତାଙ୍କର , ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର ହତ୍ୟା କରନ୍ତି , ସେମାନଙ୍କୁ 
କାଳସୂତ୍ର ନର୍କକୁ ଯିବାକୁ ପଡେ । ସେହିପରି ପାଖଣ୍ଡୀମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନର୍କକୁ ଯିବାକୁ 
ପଡିଥାଏ । ଭଗବାନ ଯାହା ପାଇଁ ଯାହା ଜୀବନଯାପନର ସାଧନ ଦେଇଛନ୍ତି, ଯିଏ 
ସେଥ୍ଵରେ ବାଧା ଦିଅନ୍ତି ବା ବିଘ୍ନ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି , ଭୋଗିବାକୁ ଦିଅନ୍ତିନି, ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ 
ନର୍କ ଭୋଗ କରିବାକୁ ପଡେ । ଯିଏ ଦମ୍ଭୀ, ପଶୁମାନଙ୍କର ହିଂସା କରନ୍ତି, ଭ୍ରଷ୍ଟାଗର 
କଲାବାଲା, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନରକକୁ ଯିବାକୁ ପଡିଥାଏ । 


ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି ଯେ -- ଏବଂ ବିଧା ନରକା ୟମାଲୟେ ସନ୍ତି ଶତଶଃ 
ସହସ୍ରଶସ୍ତେଷୁ'( ୫. ୨ ୬.୩୭) , ଏହି ନର୍କ ଶହଶହ, ହଜାରହଜାର ପ୍ରକାରର | 


|॥ ୨୫୯ " 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସର୍ବେଷୁ ଚ ସର୍ବ ଏବାଧର୍ମବର୍ତିନୋ ୟେ 

କୋଚିଦିହୋଦିତା ଅନୁଦିତାଶ୍ଢାବନିପତେ ପର୍ୟାୟେଣ । 

ବିଶନ୍ତି ତଥୈବ ଧର୍ମାନୁବର୍ତିନ ଇତରତ୍ର 

ଇହ ତୁ ପୁନର୍ଭବେ ତ ଉଭୟଶେଷାଭ୍ୟାଂ ନିବିଶନ୍ତି ॥ ( ୨ .୨ ୬.୩୭) 


ଯେତେବେଳେ ପୁଣ୍ୟ କର୍ମ ବଢିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
ଯେତେବେଳେ ପାପ କର୍ମ ଅଧ୍ବକ ହୁଏ , ନର୍କକୁ ଯିବାକୁ ପଡେ | ଅନ୍ତତଃ ପାପ- ପୁଣ୍ୟ 
ସମାନ ହୋଇଗଲେ ତ ମନୁଷ୍ୟ ଲୋକର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। କୁହାଯାଏ ଯେ ଏହି ମାନବଯୋନି 
ମିଶ୍ରିତ କର୍ମର ଫଳ । ନର୍କଲୋକ ଲୁଗାକଚା ମେଶିନ୍‌ ପରି, ଏଠାରେ ପାପର ଫଳ ବା 
ଦଣ୍ଡ ପାଇସାରିଲା ପରେ ଜୀବ ଶୁଦ୍ଧ ହେବାକୁ ଲାଗେ । 


ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ ଯଦି ପାପ ପୁଣ୍ୟ ସମାନ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ମ 
ମିଳେ, ତେବେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ସମାନତା କାହିକି ଦିଶୁନି, ସେଥିରେ ଭେଦ 
କାହିକି ହଉଛି ? ଉତ୍ତର ହେଲା ଯେ ପାପପୁଣ୍ୟର ପରିମାଣ ସମାନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାର 
ସ୍ବରୂପରେ ଭିନ୍ନତା ହେଇପାରେ । ହୁଏ ମଧ୍ଯ ଯେପରି ଗୋଟିଏ କିଲୋ ତୁଳା ଓଜନ 
କଲାବେଳେ, କିଲୋର ବଟକରାଟି କେତେ ଛୋଟ ଦିଶେ କିନୁ କିଲେ ତୁଳା କେତେ 
ବେଶୀ ଦିଶୁଥାଏ । ଯେପରି ଗୋଟିଏ କିଲୋ ତୁଳା କେତେ ଦିଶୁଥାଏ । ଉଭୟର ଓଜନ 
ସମାନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତୁଳାର ଗୁଣ ଲୁହାର ଗୁଣଠାରୁ ଅଲଗା । ସେହିପରି ଅନୁପାତରେ, 
ମାତ୍ରାରେ ପାପପୁଣ୍ୟ ସମାନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ସ୍ବରୂପ ଅଲଗା-ଅଲଗା । ତେଣୁ 
ସୁଖଦୁଃଖରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଭିନ୍ନତା ଦେଖାଯାଏ । ଏହି ତଥ୍ୟ ସବୁ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାତ ହୁଏ । ପୁଣି କହିଲେ- 


ଶ୍ରୁତ୍ଵା ସ୍କୁଳଂ ତଥା ସୁକ୍ଷୁଂ ରୂପଂ ଭଗବତୋ ୟତିଃ । 
ସ୍ମୁଲେ ନିର୍ଜିତମାମ୍ରାନଂ ଶନୈଃ ସୁକ୍ଷ୍ମଂ ଧ୍ୟା ନୟେଦିତି ॥( ୫. ୨ ୬.୩୯) 


ଭୂଗୋଳ ଆଦିର ଏତେ ବ୍ୟାପକ ବଣ୍ଠନ ଏଇଥ୍ରପାଇଁ କରାଗଲା ଯେ ଏହା 
ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଥୁଳ ରୂପ ଅଟେ । ପ୍ରଥମେ ଏଠି ନିଜ ମନକୁ ସ୍ଥିର କରି ତାକୁ ସୁକ୍ଷ୍ମ ତଥା 
ଶୁଦ୍ଧ କରବା ଆବଶ୍ୟକ । ତାପରେ ସୁକ୍ଷ୍ମରୁ ସୁକ୍ଷ୍ମତମକୁ ଯିବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ ଶେଷରେ 
ସୃକ୍ଷ୍ମତ ମରୁ ନିବିଶେଷ ନିର୍ଗୁଣ ସ୍ବରୂପରେ ପହଞ୍ଚଜୁବେ । ଏହି ବିଷୟ ସହିତ ପଞ୍ଚମ ସ୍କନ୍ଧ 
ସମାପ୍ତ ହେଲା । । 


॥ ୨୬୦ ॥ 


ଷଷ୍ଠ ସ୍କନ୍ଧ 


ଷଷ୍ଠ ସ୍ତନ୍ତରେ ପୋଷଣ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି । ସର୍ଗ, ବିସର୍ଗ ଏବଂ ସ୍ଥାନ 
ପରେ ଆସେ ପୋଷଣ । ପୋଷଣ କଣ ? କୁହାଗଲା “ ପୋଷଣଂ ତଦ୍‌ ଅନୁଗ୍ରହଃ'” । 
ଭଗବାନଙ୍କର କୃପା, ଭଗବାନଙ୍କର ଅନୁଗ୍ରହକୁ ପୋଷଣ କୁହାଯାଏ | କାରଣ ଭଗବାନ 
ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ପୋଷଣ କରନ୍ତି, ନିଜ କୃପା ଦ୍ଵାରା | ଏଥିରେ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ସାମାନ୍ୟ 
କୂପା ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ବିଶେଷ କୃପା । ଯେମିତି ସମସ୍ତେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥ୍ରାନରେ ରହି ବଞ୍ଚୁଛନ୍ତ, 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପାଣି, ପବନ ମିଳୁଛି । ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର ସାମାନ୍ୟ କୃପା, ଯାହା ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଉପରେ, ସମାନ ଭାବରେ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଅନୁଗ୍ରହ ଅଲଗା ଜିନିଷ । “ ଗ୍ରହ” ମାନେ 
ଧରିବା, କିଏ ଯଦି ବିଶେଷ ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଧରେ, ତେବେ ତା ଉପରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ବିଶେଷ କୂପା ହୁଏ ତାକୁ ଅନୁଗ୍ରହ କୁହାଯାଏ । 


ଜୀବନରେ ଯେଉଁ ଧନ-ସମ୍ପରିର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, ଲୌକିକ ବସ୍ତୁ ଗୁଡିକର ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୁଏ, ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର ସାମାନ୍ୟ କୃପା ଅଟେ | କିନ୍ତୁ ଏହି ଭୋଗରୁ ଯଦି ବୈରାଗ୍ୟ 
ହୁଏ ତାହାହେଲେ ବୁଝିବା ଯେ ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶେଷ କୂପା ଅଟେ । ଭୋଗ 
ମିଳିବା କୃପା, କିନ୍ତୁ ସେଥିରୁ ବୈରାଗ୍ୟ ହେଲା ବିଶେଷ କୃପା । ଆଉ ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କର 
ଜ୍ଞାନ ହେଲା ତାହାହେଲେ ତ ଆହୁରି ବିଶେଷ କୃପା । ଆଉ ଯଦି ତାଙ୍କ ପାଖରେ 
କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଇ ଅଖଣ୍ଡ , ଅବିରଳ, ଅହୈତୁକୀ, ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ଭକ ହେଇଗଲା 
ତାହାହେଲେ ଆଉ କଣ କହିବା ? ଏହାଠୁଁ ଅଧ୍ଵକ ତ ଭଗବାନ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି କୃପା କରି ପାରିବେ ନାହିଁ । ଏହାର ଦରକାର ବି ନାହିଁ । 


ଏହି ସ୍କନ୍ଧରେ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମର ମହିମା କୁହାଯାଇଛି । 
ନାମ ଅଧ୍ୟାୟ, ରୂପ ଅଧ୍ୟାୟ ଏବଂ ଅର୍ଚ୍ଚନା ଅଧ୍ୟାୟ ଅଛି । ଭଗବାନଙ୍କର ନାମର ସ୍କରଣ, 
ରୂପର ପୁଜା, ଏହା ହିଁ ଏହି ସ୍କନ୍ଧର ବିଷୟ । ଏଥୁରେ ମଧ୍ଯ ନାମ ସ୍କରଣ ବିଶେଷ । ତେଣୁ 
ଆମେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଦେଖୁବା । 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଯେତେବେଳେ ନର୍କର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନ ଶୁଣିଲେ ଯେ କାହାକୁ 
କେଉଁ ନର୍କକୁ ଯିବାକୁ ପଡେ, କେମିତି ଦୁଃଖ ହୁଏ, ତାଙ୍କ ମନ ଦୁଃଖୀ ହୋଇ ଗଲା | 
॥ ୨୬୧॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 
ତେଣୁ ସେ (ଆମ ମାନଙ୍କ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ) ପଗ୍‌ରିଲେ - 


ଅଧୁନେହ ମହାଭାଗ ୟଥୈବ ନରକାନ୍ନରଃ । 
ନାନୋଗ୍ରୟାତନାନ୍ଵେୟାତ୍ତନ୍ଖେ ବ୍ୟାଖ୍ୟାତୁମର୍ହସି ॥( ୬.୧.୬) 


ଏହି ଅନେକ ପ୍ରକାରର ନର୍କ ପ୍ରାପ୍ତିରୁ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜକୁ କିପରି ରକ୍ଷା କରି ପାରିବ ? 
ମନୁଷ୍ୟ ପାପକର୍ମ କରୁଥାଏ, ତେଣୁ ସେଥୁରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାର ଗୋଟିଏ ଭଲ ଉପାୟ 
ଆପଣ ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ । ଏହି ବିଷୟ ଅତି ସୁନ୍ଦର । ଆମ ପାଇଁ ବହୁତ ଉପଯୋଗୀ । 
ଶୁକଦେବ କହିଲେ - ଦେଖ, ପରୀକ୍ଷିତ ଏବେ ଆମେ ଯେଉଁ ପରି ବ୍ୟବହାର କରୁଛୁ , 
ତା ଉପରେ ବର୍ତମାନ ଆମର କୌଣସି ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆମେ ପାପ କର୍ମ କରି 
ଚାଲିଛୁ | ଠିକ୍‌ ଅଛି, ପାପ କର୍ମ ତ କରିନେଲେ | ତାପରେ କମ୍‌-ସେ-କମ୍‌ ପଶ୍ଚାତାପ 
ହେବା କଥା । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଃଖ ହେବା କଥା ଯେ ମୁଁ କେତେ ପାପ କର୍ମ କରି ପକେଇଲି | 
ଯେମିତି ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ପଶ୍ଚାତାପ ହୋଇଥିଲା ଯେ ଭଲା ମୁଁ ସେହି ମୂତ ସର୍ପକୁ 
ମୁନିଙ୍କ ବେକରେ କେମିତି ପକେଇ ପାରିଲି ? ମୋତେ ୟା ପାଇଁ କିଛି ଦଣ୍ଡ ଅବଶ୍ଯ 
ମିଳିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହିପରି ପଶ୍ଚାତାପ ହେବା ପରେ ସେହି କାମ ପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରାୟଜ୍ଞିତ 
କରିବା ଉଚିତ । ୯ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ' ର ଅର୍ଥ ହେଲା - ' ପ୍ରାୟ”ମାନେ ତପ କରିବା ଏବଂ 
“ ଚିତ୍ତ' ମାନେ ସଂକଳ୍ପ କରିବା। ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ଭୁଲ କାମ କରିଥିଲି ତା ପାଇଁ ସ୍ଵୟଂକୁ 
ଦଣ୍ଡଦେବା ଏବଂ ନିଜର ଶୁଝଵିପାଇଁ ସଂକଳ୍ପ କରିବା ଯେ ପୁଣି ଏପରି କାମ କେବେ ବି 
କରିବି ନାହିଁ । କେବଳ ସ୍ଵୀକାର କରିନେବା, ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହଁ । ଲୋକେ ସ୍ଵୀକାର କରି 
ପୁଣି ସେହି କର୍ମ କରନ୍ତି । 

ଭଗବାନ ଶୁକଦେବ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ତେଣୁ ଆମ ଶାସ୍ତ୍ର 
ଗୁଡିକରେ ଏପରି କିଛି କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି ଯାହା ମନୁଷ୍ୟକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନ 
କରିବା ଦରକାର । କାରଣ ହେଇପାରେ ଆମ ଦ୍ଵାରା ପାପ କର୍ମ ହେଇ ହେଇ ଯାଉଛି 
ଆଉ ଆମେ ଜାଣିପାରୁନୁ । ଜାଣିଶୁଣି କରିବା ତ ଭୁଲ । କିନ୍ତୁ କେବେ ଅଜାଣତରେ 
ହେଇଗଲେ ତା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କରିବା ଦରକାର । ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କଣ ? କିପରି 
କରାଯାଏ ? ଉତ୍ତର ହେଲା - ଯେମିତି ରୋଗ ପାଇଁ ଜ୩ଷଧ | ଯେମିତି ରୋଗ ସେମିତି 
ଓଷଧ, ସେହିପରି ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ମଧ୍ଯ ଛୋଟ- ବଡ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରାୟଶ୍ଧ୍ଵତ କରିନେବା 
ଉଚିତ୍‌ । ଯଦି କୌଣସି ଲୋକ ପାପକର୍ମ ତ କରୁଥାଏ କିନ୍ତୁ ତାକୁ ନା ପଶ୍ଚାତାପ ହେଲା 
କିମ୍ବା ସେ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ମଧ୍ଯ କଲା ତାହାଲେ ତା'ର ଦୁର୍ଗତି ନିଶ୍ଚିତ । ତାପରେ ରାଜା 
॥ ୨୬୨॥ 


ଷଷ୍ଠ ସ୍କନ୍ଧ 


କହିଲେ, ଭଗବନ୍‌ ଆପଣ ଉତ୍ତର ତ ଦେଲେ କିନ୍ତୁ ମୋତେ ସନ୍ତୋଷ ମିଳୁନି | କାରଣ 
ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଲୋକମାନେ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ପରେ ପୁଣିଥରେ ସେହି ପାପକର୍ମ 
କରନ୍ତି । 

ଦୃଷ୍ଟଶ୍ରତାଭ୍ୟାଂ ୟତ୍ପାପଂ ଜାନନ୍ମନପ୍ୟାମ୍ରନୋଃହିତମ୍‌ । 

କରୋତି ଭୁୂୟୋ ବିବଶଃ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତମଥୋ କଥମ୍‌ ॥ (୬.୧.୬) 


ଲୋକେ ଭାବନ୍ତି, ହଁ କଣ ହେଲା, ପରେ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କରି ନେବା, ପାଞ୍ଚଟଙ୍କା 
ଅଧ୍ରକା ଦବା ତ , ଦେଇଦେବା, କିଛି ଦଣ୍ଡ ଦେବାକୁ ହେବ, ତ ଦେଇଦେବା | ଏମିତି 
ଭାବି କିଛି ଲୋକ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରି ନିଅନ୍ତି । ତେଣୁ ଏଇ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କେଉଁ ପରି 
ଜାଣିଛନ୍ତି । 'କୁଞ୍ଜାର ଶୌଚବତ୍‌' - ଯେମିତି ହାତୀ ସ୍ଵାନ କରେ । ହାତୀ ପାଇଁ 
କୁହାଯାଏ ଯେ ସ୍ଵାନ କରେ ପୁଣି ନିଜ ଉପରେ ନିଜେ ଧୁଳି ପକେଇ ଦିଏ । ତେଣୁ 
ଏଇମିତି ପାପକର୍ମ କରିବା, ଆଉ ତା ପାଇଁ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କରିବା ହାତୀର ସ୍ଵାନ ପରି । 
ଯେମିତି ପାପରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଲୋକେ ଗଙ୍ଗାସ୍ନାନ କରନ୍ତି । ପୁଣି ଗଙ୍ଗାରୁ ବାହାରିବା 
ମାତ୍ରେ ପାପ କର୍ମ ପାଇଁ ପୁଣି ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଇ ଯାଆନ୍ତି । କାରଣ ପାପ କରିବାର ବୂଭି 
ପ୍ରଥମେ ଯେମିତି ଥଲା ସେଇମିତି ଥାଏ । ଗଙ୍ଗା ସ୍ଵାନ ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ପାପ କରିଥୁଲେ 
ସେଥୁରୁ ସିନା ମୁକ୍ତ ହେଲେ କିନ୍ତୁ ଜୀବର ସ୍ଵଭାବରେ କିଛି ପରିବର୍ତନ ହେଲାନି । 
ସେଇମିତି ରହିଲା । 

ଯେମିତି, ଗୋଟିଏ ଚୋର ଥିଲା | ଧରାପଡିଲାରୁ ଜେଲ ଗଲା | ତାକୁ ପାଞ୍ଚ ବଷ 
ପାଇଁ ଦଣ୍ଡ ମିଳିଲା । ଭୁଲରେ ଜେଲରେ ତାକୁ ଅଧ୍ରକା ଦଶ ଦିନ ରଖୁଦେଲେ । ସେ କିଛି 
କହିଲା ନାହିଁ । ଦଶ ଦିନ ପରେ ଜେଲରଙ୍କୁ ଭୂଲ ଜଣା ପଡିଲା । ସେ କହିଲେ ଭୂଲ 
ହେଇଗଲା । ମୁଁ ତୁମକୁ ଦଶଦିନ ଅଧ୍ବକା ରଖୂଦେଲି । ଚୋର କହିଲା, “ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ମୁଁ 
ପୁଣି ଆସିଲେ ଦଶ ଦିନ କମ୍‌ କରିଦେବ ।” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ପାଞ୍ଚ ବର୍ଷର ଦଣ୍ଡ ତାକୁ 
ମିଳିଥିଲା ସେ ସେହି ଦୋଷରୁ ତ ମୁକ୍ତ ହେଲା କିନ୍ତୁ କହୁଛି ମୁଁ ପୁଣି ରେରି କରିବି । 


ଶୁକଦେବ କହିଲେ, “ ରାଜନ୍‌ , ତୁମେ ଠିକ୍‌ କଥା କହୁଛ | ଗୋଟିଏ କର୍ମ 

ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଅନ୍ୟ କର୍ମଟିକୁ ପୂର୍ଣ୍ତଃ କାଟି ପାରିବା ନାହିଁ । ଟିକିଏ ଫରକ୍‌ ପଡିପାରେ, 
କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟକର୍ମକୁ ପୂର୍ଣ୍ତଃ କାଟିଦେବା ସମ୍ଭବ ନୁହଁ । ତା ପାଇଁ 
ଉପାୟ ହେଲା ତପ, ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଶମ, ଦମ, ସତ୍ୟ, ତ୍ୟାଗ, ଶୌଚ, ଯମ, ନିୟମ 
ଆଦିର ଅଭ୍ୟାସ ଏବଂ ତାପରେ ନିଜର ଦେହ-ଅଭିମାନକୁ ଦୂର କରିବା । “ ମୁଁ ଦେହ” 
॥ ୨୬୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ଏହି ଭାବ ସମସ୍ତ ପାପକର୍ମର ଜଡ ଅଟେ । ଯିଏ ନିଜକୁ ଦେହ ବୋଲି ଭାବେ, ସେ 
ସୁଖ ଆଉ ଭୋଗ ପାଇଁ ଯାହାପାରେ ତାହା କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଇଯାଆନ୍ତି । ଏହି 
ଦେହାଧ୍ୟାସକୁ ସମାପ୍ତ କରିବା ଦରକାର । ତାପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ନିଜକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ” କିନ୍ତୁ କିଛି ଲୋକ ଏପରି ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି - 


କେଚିତ୍‌କେବଲୟା ଭକ୍ତ୍ୟା ବାସୁଦେବପରାୟଣାଃ । 
ଅଘଂ ଧୁନ୍ଵନ୍ତି କାତ୍ବନ୍ନ୍ୟେନ ନୀହାରମିବ ଭାସ୍କରଃ ॥| (୬.୧.୧୫) 


ସେମାନେ କୁହନ୍ତି - ଏତେ କଷ୍ଟ ମୁଁ କରିପାରିବିନି | ସରଳ ଭାଷାରେ କହିଲେ 
ଏହା ଯେ ଭଗବାନ ପାପ ପୁଣ୍ୟର ଉର୍ତ୍ଵ୍‌ରେ । ମୁଁ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣକୁ ଯାଉଛି । 
ଏହିପରି ସେମାନେ ଭଗବତ୍‌ ପରାୟଣ ହେଇ ଯାଆନ୍ତି । 


କୃଷ୍ଣାପିତପ୍ରାଣସ୍ତତ୍‌ପୁରୁଷନିଷେବୟା ॥ (୬.୧.୧୬) 


କୁହାଯାଇଛି ଯେ କୃଷ୍ଣାର୍ପିତ ହେଇ କିମ୍ବା ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ନେଇ ନିଜକୁ ତାଙ୍କ 
ପାଖରେ ସମପିତ କରି ଦେବା ଛଡା ପାପକୁ ଦୂର କରିବାର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସାଧନ 
ନାହିଁ । ସେହି ପାପ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ସମ୍ବଳେ ବିନାଶ ହେଇ ଯାଏ । ଏପରି ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ସାଧନ ଦ୍ଵାରା ହୁଏ ନାହିଁ । ଯିଏ ଯେତେ ପାପ-କର୍ମ କରିଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଯଦି ସେହି 
ଭଗବତ୍‌ ନାମର ଆଶ୍ରୟ ନିଏ , ତେବେ ତାକୁ ଆଉ ଅନ୍ୟ କିଛି କରିବାକୁ ପଡେ ନାହିଁ। 
ଏଠାରେ ତାର ଏକ ଉଦାହରଣ ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଇଛି । 


॥ ୨୬୪ ॥ 


ଶଷ୍ଠ ସ୍କନ୍ଧ 


ଅଜାମିଳୋପାଖ୍ୟାନ 


କାନ୍ୟକୁବ୍‌ଜ ଦେଶରେ ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଥିଲା । ସେ ଜଣେ ଭଲ ଲୋକ ଥିଲା , 
ବେଦ ପାଠ କରୁଥିଲା, ପୂଜା-ପାଠ ମଧ୍ଯ କରୁଥିଲା | ଥରେ ସେ ଜଙ୍ଗଲରେ ଏକ ବୁଦ୍ରକୁ 
ବେଶ୍ୟା ସହିତ ପ୍ରଣୟଲୀଳା କରୁଥିବାର ଦେଖୁନେଲା । ଉଭୟ ମଦ ପିଇଥିଲେ । 
ପରସ୍ପରର କଣ୍ଠଲଗ୍ନ ଥୁଲେ, ସେମାନଙ୍କୁ ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ ଦେଖ ବ୍ରାହ୍ମଣର ମନ ବିଗିଡ଼ି 
ଗଲା । ସେ ନିଜ ମନକୁ ବହୁତ ବୁଝେଇଲା, କିନ୍ତୁ ମନ ମାନିଲା ନାହି । ଘରେ ତାର 
ଭଲ ସ୍ତ୍ରୀ ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ସେ ଏବେ ସେହି ଅନ୍ୟ ସ୍ତ୍ରୀଟିକୁ ମନେ ପକେଇବାକୁ ଲାଗିଲା । 
କିନ୍ତୁ ରହି ନ ପାରି ସେ ସେହି ବେଶ୍ୟା ପାଖକୁ ଯିବାକୁ ଲାଗିଲା । ମଦ ପିଇଲା । ତାକୁ 
ଧନ ଦେବାକୁ ଲାଗିଲା । ନିଜ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ଘରୁ ବାହାର କରି ଦେଲା ଏବଂ ସେହି ବେଶ୍ୟାକୁ 
ଘରକୁ ନେଇ ଆସିଲା ଏବଂ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ପାପକର୍ମ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା। ସନ୍ଧ୍ୟା- 
ବନ୍ଦନା ଆଦି ସବୁ ଛାଡ଼ିଦେଲା । ସେ ମହାପାପୀ ହେଇଗଲା । ତା ନାମ ଥିଲା ଅଜାମିଲ । 


“ ଅଜାମିଲ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯ ବୁଝିବା ଦରକାର । “ ଅଜାମିଲ” ଶବ୍ଦର ଦୁଇ 
ପ୍ରକାରରେ ବିଚ୍ଛେଦ ହୋଇପାରେ । ଗୋଟିଏ ହେଲା ଅଜା-ଯମିଲ । ଅଜା ଅର୍ଥ ପ୍ରକୃତି ବା 
ମାୟାର ନାମ, ଯିଏ ମାୟା ସହିତ ମିଶିଗଲା ସେ ଅଜାମିଲ | ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାରେ ଦେଖଲେ 
ଅଜ+ଅମିଲ, ଅଜମାନେ ଅଳନ୍ନା ପରମାଗ୍ମା, ଯିଏ ତା ସହିତ ମିଶି ପାରିଲା ନାହିଁ ସେ 
ଅଜାମିଲ । ଦେଖନ୍ତୁ ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ମିଶିପାରିଲା ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ମାୟା ସହିତ 
ମିଶିଗଲା ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଅଜାମିଲ କୁହାଯାଏ । ବିଚ୍‌ର କଲେ ଜଣାପଡ଼ିଲା ସେ ତ ମୁଁ 
ନିଜେ । କିନ୍ତୁ ଏବେ ଆମେ ଆଉ ସେମିତି ହେଇ ନାହୁଁ କାରଣ ଆମେ ତ ଭାଗବତ ଶୁଣି 
ସାରିଲୁଣି ନା । ଏହା ଭାଗବତ ଶୁଣିବା ପୂର୍ବର କଥା । ତେଣୁ ଅଜାମିଲ ମାୟାରେ 
ଗୁଡେଇ ହେଇ, ପରମାଗ୍ବାଙ୍କଠାରୁ ଅଲଗା ହେଇଯାଇ, ପାପକର୍ମ କରିଲାଣି | 


ଏହି ସଂଦର୍ଭରେ ମହାତ୍ମାମାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଗପ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅଟେ । ଦିନେ ଜଣେ 
ମହାତ୍ମା ଗୋଟିଏ ଗାଁରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ । ପଗ୍ରିଲେ ଆରେ ଏଇ ଗୀରେ କିଏ ଦାନୀ ପୁରୁଷ 
ଅଛି କି ? ଦେଖନ୍ତୁ ତ , କିଛି ଦୁଷ୍ଟ ଲୋକ ଥିଲେ, କହିଲେ ହଁ ଅଜାମିଲ ବଡ ଦାନୀ 
ପୁରୁଷ । ବହୁତ ଭଲ ଲୋକ, ତା 'ଘରକୁ ଯାଆନ୍ତୁ | ଏବେ ସେଇ ମହାମ୍ା ଭଲା କ'ଣ 
ଜାଣିଛନ୍ତି ? ସେ ସେଠାକୁ ଗଲେ । ଅଜାମିଲ ଘରେ ନ ଥଲା, ସେହି ବେଶ୍ୟା ସ୍ତ୍ରୀ ଥିଲା। 
ସେ ଘରକୁ ଗଲା ମାତ୍ରେ ମହାତ୍ମା ବୁଝିଗଲେ ଯେ ସେଇଟା କୋଉ ପ୍ରକାରର ଘର । 
ତାଙ୍କୁ ତା ଉପରେ ଦୟା ଆସିଲା । ସନ୍ଛଙ୍କ ହୃଦୟ ତ ! ସେଠି ଗୋଟିଏ ପିଲା ଖେଳୁ 


| ୨୬୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଥୁଲା । ସେ ପଚଗ୍ପରିଲେ ପିଲାଟିର ନା କଣ ? ସେହି ସ୍ତ୍ରୀ କହିଲା - ମହାମ୍ୂନ୍‌ ଆମଘରକୁ 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ସନ୍ଗ୍‌ ଆସି ନ ଥ୍ରଲେ । ତେଣୁ ୟାର ନା ରଖିନୁ । ଆପଣ ଯାହା 
କହିବେ ସେହି ନା ରଖ୍‌ ଦେବୁ । ସେ କହିଲେ - ୟା ନା ନାରାୟଣ ରଖ | ଦେଖୁଲେ 
ସନ୍ଧୁଙ୍କ କୃପା। କହିଲେ କମ ସେ କମ ୟାକୁ ଡାକିବେ ଏମାନଙ୍କ ତ ମୁହଁରୁ ନାରାୟଣ 
ନାମ ତ ବାହାରିବ । ନାରାୟଣ ନାମର ଏତେ ମହିମା ଯେ, ଯେକୌଣସି କାରଣରୁ 
ନାମ ନେଲେ ମଧ୍ୟ ପୁଣ୍ୟ ହିଁ ହୁଏ । ତାପରେ ସେ ଚାଲିଗଲେ । ଅଜାମିଲ ଆସି ସବୁ 
କଥା ଶୁଣିଲା । ସେ ନିଜ ପିଲାକୁ ନାରାୟଣ- ନାରାୟଣ କହିଲା | ସେ ପିଲାଟିରେ ତାର 
ବହୁତ ଆସକ୍ତି ହେଇଗଲା । 


ଏବେ ଅଜାମିଲକୁ ଅଠାଅଶୀ ବର୍ଷ ହେଇଗଲାଣି । ମରଣ ଶଯ୍ୟାରେ ପଡିଛି । 
ଯମଦୂତମାନେ ତାକୁ ନେବାକୁ ଆସିଲେ । ଯେତେବେଳେ ଯମଦୂତ ଆସନ୍ତି ତ ଯାହା ବି 
ପାପକର୍ମ କରିଥିବା, ସେହି ସବୁ ଦେଖାଯିବ | ଡରିକରି ଅଜାମିଲ ପାଖରେ ଖେଳୁଥିବା 
ନିଜ ପୁଅ ନାରାୟଣକୁ ଡାକ ପକେଇଲା । ଯେତେବେଳେ ଯମଦୂତମାନେ ଅଜାମିଲକୁ 
ଧରିବାକୁ ଯାଉଥୁଲେ ସେହି ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସମାନ ରୂପଧାରୀ ବିଷ୍ଣୁଦୂତମାନେ 
ମଧ୍ଯ ସେଠି ପହଞ୍ଚୁଲେ । ସେମାନେ ଯମଦୂତ ମାନଙ୍କୁ କହିଲେ - ଆଗ ତୁମେ କୁହ 
ତୁମେ ମାନେ କିଏ ? ସେମାନେ ଉତ୍ତର ଦେଲେ - ଆମେମାନେ ଯମଦୂତ | ୟାର 
ପ୍ରାଣ ନେବା ପାଇଁ ଆସିଛୁ । ତୁମେମାନେ ଆମ କର୍ଭବ୍ୟ କର୍ମ କରିବାରେ ବାଧା କାହିଁକି 
ଦଉଛ ? ଇଏ ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପାପୀ ପୁରୁଷ । ଆମେ ୟାକୁ ନେଇ କରିଯିବୁ । 


ବିଷ୍ଣୁଦୂତ ମାନେ କହିଲେ, “ଦେଖ, ତୁମେମାନେ ତ ଧର୍ମ-କର୍ମର ବଡ଼-ବଡ଼ 
କଥା କହୁଛ । କହିଲ ଦେଖୁ ଧର୍ମ କାହାକୁ କୁହାଯାଏ ? ” ସେମାନେ କହିଲେ - ଯାହା 
ବେଦମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କୁହାଯାଇଛି ତାହା ଧର୍ମ । ସେଥ୍ରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଏହି ଦେହକୁ 
ଧାରଣ କରୁଥୁବା ଜଣେ ଜୀବ ଅଛି ଯିଏ ମନ, ବୁଝି ତଥା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସହିତ ଥାଏ । ସେ 
ଅଲଗା-ଅଲଗା ପ୍ରକାରର କର୍ମ କରେ | ସେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାରର କର୍ମ କରେ ତାରି ଅନୁରୂପ 
ଭିନ୍ନ - ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଯୋନି ବା ଗତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ । ତାକୁ ନିଜ କର୍ମାନୁସାରେ ଫଳ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡିଥାଏ। ଏହି ବ୍ଯକ୍ତି “ଅୟଂ ହି ଶ୍ରୁତିସଂପନ୍ନଃ ଟି ଭଲ ଶିକ୍ଷିତ ଜ୍ଞାନୀ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଥିଲା । ଏଠାରେ ଜ୍ଞାନୀ ମାନେ ଶିକ୍ଷିତ । କିନ୍ତୁ ଭୁଲ ସଂଗ ଯୋଗୁଁ ପାପୀ ହେଇଗଲା 
ଏବଂ ପାପର ଗତି ନର୍କ ଅଟେ । ତେଣୁ ଆମେ ତାକୁ ସେଇଠିକୁ ନେଇଯାଉଛୁ । ସିଧା 
ସିଧା କଥା ଯେ ସେ ବେଦରେ କୁହାଯାଇଥିବା ଧର୍ମର ପାଳନ କଲା ନାହିଁ । ସେ ଧର୍ମକୁ 
ତ୍ୟାଗ କଲା | କିଛି ଠିକ୍‌ କାମ କଲା ନାହି । ତେଣୁ ଆମେ ତାକୁ ନେଇଯାଉଛୁ । ବିଷ୍ଣୁଦୂତ 
॥୨୬୬॥ 


ଷଷ୍ଠ ସ୍କନ୍ଧ 
ମାନେ କହିଲେ 
ଅହୋ କଷ୍ଟଂ ଧର୍ମଦୂଶାମଧର୍ମଃ ସ୍ମଶତେ ସଭାମ୍‌ ॥( ୬. ୨ . ୨ ) 


ତୁମେମାନେ, ଯେଉଁ ମାନଙ୍କର କାମ ଧର୍ମ ପାଳନ କରିବା ଏବଂ କରେଇବା, 
ଯଦି ସେଇମାନେ ଅଧର୍ମ କରିବେ ତ ବିଚରା ପ୍ରଜାମାନେ କଣ କରିବେ ? ଯେମିତି 
ଗୋଟିଏ ପିଲା ମା କୋଳରେ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇ ଶୋଇଯାଏ ଯେ ମୋ ରକ୍ଷା କରିବ, ଯଦି 
ମା” ହିଁ ତାକୁ ନ ଦେଖବ, ଓଲଟି ତା'କୁ ମାରିବାକୁ ବା ଦଣ୍ଡିତ କରିବାକୁ ଲାଗିବ 
ତାହାଲେ ପିଲାଟି କୁଆଡେ ଯିବ ? ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜଣା ଅଛି ଯେ ଯମରାଜ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଧର୍ମାମ୍ମା 
ଅଟନ୍ତି, ସେ ଅଧର୍ମ ବା ଅନ୍ଯାୟର କାମ କରନ୍ତିନି , ଯିଏ ଯେମିତି କରେ ତାଂକୁ 
ସେହିପରି ଫଳ ଦିଅନ୍ତି । ଭୁଲ କାମ କଲେ ଦଣ୍ଡ ଦିଅନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଭଲ କାମ କଲେ ମଧ୍ଧ 
ଯଦି ଦଣ୍ଡ ମିଳେ, ତେବେ ତ କାହାକୁ କୌଣସି କଥାରେ ହେଲେ ବିଶ୍ଵାସ ହେବନି । 


ଏକଥା ଶୁଣି ଯମଦୂତ ମାନେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ, ଚିନ୍ତାରେ ପଡ଼ିଗଲେ | ତାପରେ 
ସେମାନେ ବିଷ୍ଣୁଦୂତମାନଙ୍କୁ ପଗ୍ନରିଲେ ଯେ ଆପଣ କେଉଁ ଧର୍ମ କଥା କହୁଛନ୍ତି ? ଆମ 
ସମ୍ବିଧାନରେ ତ ଏମିତି କିଛି ଦିଶୁନି। ଇଏ ଏମିତି କି ଭଲ କାମ କରିଛି ? ବିଷ୍ଣୁଦୂତମାନେ 
କହିଲେ, “ ଦେଖ, ଏହି ବ୍ୟଛି ପରମ ଧର୍ମର ପାଳନ କରିଛି | ବୁଝିଲ ? ତୁମେ କହିଲ 
ଯେ ଯାହା ବେଦ ବିହିତ ତାହା ଧର୍ମ । ଆମେ କହୁଛୁ ବେଦ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ 
ପ୍ରକଟ ହେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଧର୍ମ ହେଲା ଯେ କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେ ପାପୀ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ମରଣ କାଳରେ ଯଦି ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ନେବ ତେବେ ତାର 
କୋଟି-କୋଟି ଜନ୍ମର କୋଟି-କୋଟି ପାପ ଭସ୍କ ହୋଇ ଯିବ, ସମାପ୍ତ ହୋଇଯିବ | 
ସାମାନ୍ୟ ଭାବରେ ତୁମେ ଯେଉଁ ଧର୍ମ କଥା କହିଲ,କର୍ମର ଗତି ବତେଇଲ, ସବୁ ଠିକ୍‌ | 
କିନ୍ତୁ ସେଥିରେ ଗୋଟିଏ ଅପବାଦ ମଧ୍ଯ ଅଛି । ଶେଷ ସମୟରେ ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କର 
ନାମ ନିଏ ତାକୁ କର୍ମଫଳ ଆଦି କିଛି ହେଲେ ଭୋଗିବାକୁ ପଡେ ନାହିଁ । ଏହା ହିଁ 
ନିୟମ। ଆଉ ଏହି ବ୍ୟକ୍ତି ଶେଷ ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ନେଇଛି। ତେଣୁ ୟା 
ଉପରେ ଆଉ ତୁମମାନଙ୍କର କୌଣସି ଅଧ୍ବକାର ନାହି। ତେଣୁ ତୁମେ ପଳାଅ, ” ସେମାନେ 
ପଳେଇଲେ । ତାପରେ ବିଷୁଦୂତ ମାନେ ମଧ୍ଯ ଚାଲିଗଲେ । 


ଏବେ ଅଜାମିଲ ଯେମିତି ସ୍ଵପ୍ନରୁ ଉଠିଲା । ସେ ସବୁ ଦେଖୁଲା, ସବୁ ଶୁଣିଲା | 

ତାର ଆଖୁ ଖୋଲି ଗଲା । ସେ ଭାବିଲା, ବ୍ରାହ୍ମଣ ହେଇ ମୁଁ କେତେ ନୀଚ ହେଇ ନ ଗଲି 
ସତେ ହ ମୁଁ କେତେ ବଡ ଭୁଲ କାମ କରି ପକେଇଲି । କେବଳ ଥରେ ମାତ୍ର ମୁଁ 
॥ ୨୬୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭଗବାନଙ୍କ ନା ନେଲି ଆଉ ତା ବି ନିଜ ପୁଅକୁ ଡାକିବା ପାଇଁ, ତଥାପି ଭଗବାନ 
ମୋତେ ରକ୍ଷା କଲେ । ଏବେ ଆଉ ମୁଁ ଏପରି ଖରାପ କାମ କେବେହେଲେ କରିବି 
ନାହିଁ । ତାର ପୂର୍ବ ସଂସ୍କାର ଗୁଡିକ ପୁଣି ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ । ସେ ହରିଦ୍ଵାର ଗ୍ବଲିଗଲା । 
ସେଠାରେ ସେ ନିଜ ମନକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ଲଗେଇ ଦେଲା ଏବଂ 
ମୁକ୍ତ ହେଇଗଲା । 


ଅଜାମିଲର ଏହି କଥା ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅଟେ । ଏବେ ସବୁ ଯମଦୂତ ଯମରାଜାଙ୍କ 
ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ । ତାପରେ ସେମାନେ ଗୋଟିଏ ଭଲ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରିଲ । କହିଲେ - 
ମହାରାଜ ! ଆପଣ ଆମକୁ କୁହନ୍ତୁ ଯେ ଜଗତରେ କେତେ ଜଣ ଯମରାଜ ଅଛନ୍ତି, 
କେତେ ଜଣ ଶାସକ ଅଛନ୍ତି ? ଆପଣ ଜଣେ ନା ଅନ୍ୟ କେହି ଜଣେ ଯମରାଜ ଯିଏ 
ଦୁଷ୍ଟମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ଦିଅନ୍ତି ? ଆମକୁ ତ ଲାଗୁଛି ଯେ ଆପଣ ହିଁ ଦଣ୍ଡ ଦାତା । ଆପଣଙ୍କୁ 
ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରିବା ବାଲା କେହି ନାହିଁ । ଯଦି ଆପଣଙ୍କ ଛଡା ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ଅନେକ 
ଶାସକ ହେଇଯିବେ, ତେବେ ତ କୌଣସି ନିୟମ ରହିଯିବ ନାହି | ଜଣେ ଦଣ୍ଡ ଦେବ, 
ଆଉ ଜଣେ କ୍ଷମା କରିଦେବ । ଏହାଦ୍ଵାରା ତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିବ ନାହିଁ । ଯିଏ ଦଣ୍ଡ ଦେବ 
ସେ କ୍ଷମା କରିବ ଏକଥା ବୁଝି ହେଉଛି । ସେତେବେଳେ ଯମରାଜା ପର୍‌ରିଲେ କାହିକି, 
କଣ ହେଲା ? ସେମାନେ କହିଲେ- ଆମକୁ ତଡ଼ି ଦିଆଗଲା । ଆପଣ ଆମକୁ ପଠେଇଥ୍ଲେ 
ଅଜାମିଲକୁ ଆଣିବା ପାଇଁ । ଆମେ ତାକୁ ଧରିଲାବେଳକୁ ସେ ନାରାୟଣ-ନାରାୟଣ 
କହିବାକୁ ଲାଗିଲା । ସେତେବେଳେ କେଜାଣି କୋଉଠୁ, ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର-ସୁନ୍ଦର ଚତୁର୍ଭୁଜ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଆସିଗଲେ ଆଉ ଆମକୁ ବାଧା ଦେଲେ । ଏପରି କଥା ଶୁଣି ଧର୍ମରାଜ 
ଭାବ-ବିଭୋର ହେଇଗଲେ | ଧର୍ମରାଜ ମହାନ୍‌ ଭାଗବତ, ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ | ତେଣୁ 
ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତିରେ ମଗ୍ନ ହେଇଗଲେ । ପୁଣି ନିଜକୁ ସମ୍ଭାଳି ନେଇ କହିଲେ- 
ତୁମେ ଭୁଲ କଲ । ଯିଏ ଶେଷ ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ନେବ, ତା ଉପରେ 
ମୋର କିଛି ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନାହିଁ । 


॥ ୨୬୮ ॥ 


ଶଷ୍ଷ ସ୍କନ୍ଧ 


ଳିହ୍ନା ନ ବଲି ଭଗବଦ୍‌ଗୁଣ ନାମଧେୟଂ 
ଚେତଶ୍ଚ ନ ସ୍ପରତି ତଚ୍ଚରଣାରବିନ୍ଦମ୍‌ । 
କୃଷ୍ଣାୟ ନୋ ନମତି ୟଚ୍ଛିର ଏକଦାପି 
ତାନାନୟଧ୍ଵମସତୋଃ କୃତବିଷ୍ଣୁକୃତ୍ୟାନ୍‌ ॥ ( ୬.୩. ୨ ୯ ) 


ଯାହାର ଜିଭ କେବେ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ନିଏ ନାହିଁ, ଯାହାର ମନ କେବେ 
ଭଟବାନଙ୍କ ସ୍କରଣ କରେ ନାହିଁ , ଯାହାର ମସ୍ତକ ଥରେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଆଗରେ ନୁଁଏ ନାହିଁ ଏପରି ଲୋକଙ୍କୁ ତୁମେମାନେ ଧରିଆଣ । ଅନ୍ୟମାନେ 
ପରମଧମିର ପାଳନ କରିବାଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ନା ତ ଆମର ପ୍ରଭାବ ପଡେ 
ନା ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଆମର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଅଛି । ଏହି ଭାଗବତ ଧର୍ମର ରହସ୍ୟକୁ 
ସ୍ବାଯୁମ୍ଭବ ମନୁ, ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନାରଦ, ଶୁମ୍ଭ, ସନତକୁମାର, କପିଳ, ଜନକ, ଭୀଷୁ, ବଳି , 
ବେଦବ୍ୟାସ ଆଦି କିଛି ଲୋକ କେବଳ ଜାଣିଛନ୍ତି । ସେହି ନାମର ମହିମାର ବଣ୍ଣନା 
ଏଠାରେ କରାଯାଇଛି । 


ନାମ-ମହିମା 


ଏହି ବିଷୟ ଉପରେ ବିଶେଷ ଭାବରେ ବିରଚାର କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମେମାନେ ଭାବୁ ଯେ ଆମେ ଛୋଟିଆ ପାପଟିଏ କରିଛୁ, ତେଣୁ ଆମେ 
ଛୋଟିଆ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କର୍ମ କରିବୁ । ଆଉ ଯଦି ଆମର ପାପ ବଡ଼ ତେବେ ତା ପାଇଁ ବଡ଼ 
ପ୍ରାୟଦ୍ଞିତ କର୍ମ କରିବାକୁ ପଡିବ । ଯଦି ଏପରି ହୁଏ, ତେବେ ଯେଉଁମାନେ କୋଟି- 
କୋଟି ଜନ୍ମରେ ପାପ କରିଥିବେ ତାଙ୍କ ନିସ୍ତାର କେମିତି ହେବ ? ଏହି ଗଣିତ ଅନୁସାରେ 
ତ କେବେ ନୁହଁ । ବଡ ପାପ ପାଇଁ ବଡ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ହେଇଥିଲେ ତ ତାହାର କେବେ ବି 
ଅନ୍ତ ହିଁ ହେବନି । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଜଗତରେ ଗୋଟିଏ ଖୁବ୍‌ ବଢ଼ିଆ ଜିନିଷ ରଖଦେଇଛନ୍ତି। 
ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପାପ ପାଇଁ ଭଗବାନ ସବୁଠାରୁ ସହଜ ଉପାୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ଏହା 


=” 


ଭଗବାନଙ୍କ ଅନୁଗ୍ରହ ଅଟେ । ଏହାକୁ ହି “ପୋଷଣ” କୁହାଯାଏ । ଏକଥା ଆମେ 

ବୁଝିପାରୁନାହୁଁ । ଭଗବାନ ଏହାକୁ ଏତେ ସରଳ କରି ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ସେହି ସରଳତା 
ଯୋଗୁଁ ଆମକୁ ସହଜରେ ସେଥୁରେ ବିଶ୍ଵାସ ହଉନି । 

ଆମେ ଭାବୁଛୁ ପାପ ଯେତେ ବଡ଼, ଯେତେ ଖରାପ, ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ମଧ୍ଯ ସେତେ 

ବଡ଼ ହେବା ଉଚିତ । ଏବେ ଘୋର ପାପ କରିଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି କଣ କରିବ ? ଭଗବାନ 

॥ ୨୬୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କହିଲେ ମୋ ନାମ ନିଅ, ଠିକ୍‌ ହେଇଯିବ | ତୁମେ ସବୁ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହେଇଯିବ । 
ଦେଖୂଲେ ଏହି କଥାରେ ସହଜରେ ଜଲ୍ଦି ବିଶ୍ଵାସ କରି ହେଉନି ନା? ଯେମିତି 
ହୋମିଓପ୍ୟାଥ୍କ ୫ଷଧ ଉପରେ ଲୋକେ ଶୀଘ୍ର ବିଶ୍ଵାସ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । କୌଣସି 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କିଛି ହେଇଗଲେ ତାକୁ କୁହାଯିବ ଯେ ଏଇଥିରେ ଭଲ ହେଇଯିବ, ବଡ-ବଢ଼ 
ଇଂଜେକ୍‌ସନ, ଅପରେସନ ଆଦି ଦରକାର ନାହିଁ, ତେବେ ତାକୁ ସେଇକଥାରେ ଆଦୌ 
ବିଶ୍ଵାସ ଆସିବ ନାହିଁ। ଅନେକ ଥର ଏଇମିତି ହୁଏ । ରୋଗ ବଡ ଦେଖାଯାଏ କିନ୍ତୁ ତାର 
ଉପାୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସରଳ ହେଇଥାଏ । ସେହି ଛୋଟ ଉପାୟକୁ ଆମେ ସହଜରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରିପାରୁ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଲାଗେ ଯେ ଏତେ ବଡ ପାପ ହେଲାଣି, 
କେଜାଣି କେତେ ପ୍ରକାରର ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ, ଆଦି ପୁଣ୍ଯ କର୍ମ ଆଦି କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ। ଉତ୍ତରରେ କହିଲେ ନା, ନା, ଅତ୍ୟନ୍ତ ସରଳ ଉପାୟ ଅଛି, ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ 
ନିଅ । ବାସ ! ଆଉ କିଛି କରିବା ଦରକାର ନାହିଁ । 


ଏବେ ଟିକିଏ କଥାକୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖବା । ଯେତେବେଳେ ଅଜାମିଲକୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିଗଲା, 
ସେତେବେଳେ ଦେବତାମାନେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ ହେଇ ବୈକୁଣ୍ଠକୁ ଗଲେ ଏବଂ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପଚାରିଲେ ଯେ ଅଜାମିଲ କିପରି ମୁକ୍ତ ହେଇ ପାରିଲା ? ଭଗବାନ 
କହିଲେ ଯେ ସେ ମୋ ନାମ ନେଇଛି ତେଣୁ ତାକୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିଗଲା । ପୁଣି ଦେବତା ଓ 
ରଷିମାନେ କହିଲେ, “ ଭଗବନ୍‌ ସେ ଆପଣଙ୍କ ନାମ କୋଉଠି ନେଲା |” 


ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ନେଇଛି, ' ନାରାୟଣ” କହିଛି ନା ସେ” | ପୁଣି 
ଦେବତାମାନେ କହିଲେ, ସେ ଆପଣଙ୍କୁ ମନେ ପକେଇ ନାମ ନେଇନାହିଁ । ସେ ତ 
ନିଜ ପିଲାକୁ ମନେ ପକେଇ ନାରାୟଣ ନାମ ନେଇଛି । ତାକୁ ତ ଜଣା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ ଯେ 
ଏହା ଆପଣଙ୍କର ନାମ । ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ତାକୁ ଜଣାନାହି, କିନ୍ତୁ ମୋତେ ଜଣାଅଛି 
ଯେ ଏଇଟା ମୋରି ନାମ । ” ଏହିପରି ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ବଢିଆ ଉତ୍ତର ଭଗବାନ 
ଦେଲେ । ଦେଖିଲେ, ଭଗବାନ କେମିତି । ଜୀବକୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଅପେଧ୍ଷା 
କରିଥାନ୍ତି ଯେ ଇଏ ମୋତେ କୌଣସି କାରଣ କିମ୍ବା ନିମିତ୍ତ ଦେଲେ ମୁଁ ତାକୁ ସାଙ୍ଗେ 
ସାଙ୍ଗେ ମୁକ୍ତ କରିଦେବି । 


ଜଣେ କେମେଷ୍ଟ୍ରି ପ୍ରଫେସର ଥିଲେ । ତାଙ୍କ କଲେଜରେ ଜଣେ ଫୂଟବଲ 
ଖେଳୁଥିବା ବିଦ୍ୟାର୍ଥ ଥିଲା । କେମେଷ୍ଟ୍ରି ପଢଉଥବା ପ୍ରଫେସରଙ୍କୁ ଫୁଟବଲ ଭଲ ଲାଗେ। 
ସେ ପିଲା ଭଲ ଫୁଟବଲ ଖେଳେ, ଆଉ ପ୍ରଫେସରଙ୍କୁ ଫୁଟବଲ ଭଲ ଲାଗେ, ତେଣୁ 


॥ ୨୭୦ ॥ 


ଷଷ୍ଠ ସ୍କନ୍ଧ 


ସେ ଛାତ୍ର ତାଙ୍କର ଅତି ପ୍ରିୟ । ସେହି ପିଲା କେମେଷ୍ଟ୍ରି ପଢିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲା । ତେଣୁ 
ତା'ର ଇନ୍‌ଟରଭ୍ୟୁ ଥିଲା | ପ୍ରଫେସରଙ୍କୁ ଜଣାଥିଲା ଯେ ସେ ଫୁଟବଲ ଭଲ ଖେଳେ 
କିନ୍ତୁ କେମେଷ୍ଟିରେ ତା ବୁଵି କାମ କରେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସେ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଥିଲା, ପ୍ରବେଶ 
କରାଇବାକୁ ପଡିବ । କିନ୍ତୁ କେମିତି ? ଭାବିଲେ, ଏତେ ସରଳ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବି ଯେ 
ଯାହାର ଉତ୍ତର ସେ ସହଜରେ ଦେଇପାରିବ । ଆଉ ପୁଣି ତାକୁ କୋଉ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଲେ 
ଜାଣନ୍ତି ? ଆମେ ଯେଉଁ ଲୁଣ ଖାଉଛୁ ତାର ରାସାୟନିକ ସୁତ୍ର କଣ ? ଯିଏ ଟିକିଏ ବି 
କେମେଷ୍ଟ୍ର ପଢିଥିବ ସେ ଜାଣିଥିବ ଯେ ଲୁଣକୁ ସୋଡିୟମ କ୍ଲୋରାଇଡ କୁହାଯାଏ । 
ସେହି ପିଲାକୁ ପଚାରିଲେ ତ ସେ କହିଲା ଜାଣିନି । ଠିକ୍‌ ଅଛି, ତୁମକୁ ଜଣାନାହିଁ ଆଉ 
ତୁମେ ବି ଠିକ୍‌ ଉତ୍ତର ଦେଲ ଯେ ଜାଣିନ ବୋଲି । ପ୍ରବେଶ ମିଳିଗଲା । କାରଣ ସେ 
କହିଥିଲେ ଯେ ଯିଏ ଠିକ୍‌ ଉତ୍ତର ଦେବ ତାକୁ ପ୍ରବେଶ ମିଳିଯିବ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଯିଏ ଯାହାକୁ ଭଲ ପାଏ, ତାର ହିତ କରିବା ପାଇଁ ସେ କେବଳ 
ବାହାନା ଖୋଜୁଥାଏ । ଭଗବାନ କହିଲେ ଏଇଠି ପ୍ରବେଶ ଦେବି, ଜୀବକୁ ମୁକ୍ତ କରିବି, 
ତ କିଛି ବାହାନା ଦରକାର | କେହି ତାକୁ ମୋ ନୀ ଭାବିକରି କହୁ କି ନିଜ ପୁଅ ନୀ ମାନି. 
କରି କହୁ, କିନ୍ତୁ ସେ “ ନାରାୟଣ” ତ କହିଛି ନା ? ବାସ | ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲା | 
ଭଗବାନ ଏମିତି ଗୋଟିଏ ସରଳ ଆଉ ବଢିଆ ଉପାୟ ତିଆରି କରି ରଖିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ଆମେ ୟା ଉପରେ ସହଜରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁନାହିଁ । ଆମେ କହୁଛୁ - ନାମ ନେଲେ କଣ 
ହେଇଯିବ ? “ରାମ-ରାମ' କହିଲେ ବା “ ନାରାୟଣ-ନାରାୟଣ” କହିଦେଲେ ଆମ 
ପାପ କିପରି କଟିବ ? ଆମେ କିଛି ବୁଝିପାରୁନୁ । ବାସ, କଥା କେବଳ ଏତିକି ଯେ 
ଆମକୁ ନିଜ ନାମ ଉପରେ ଅଧ୍ବକ ଭରସା ହେଇ ଗଲାଣି, ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ଉପରେ 
ନୁହଁ । 

ଅନେକଥର ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଲୋକମାନେ କୁହନ୍ତି ଯେ ସେଠିକୁ ଗଲେ ମୋ 
ନୀ ନେବ । ମୋ ନୀ କହିଦେବ । ଆଚ୍ଛା ! ନିଜ ନାଁ ଉପରେ ଏତେ ଭରସା। ମୁଁ ବି 
କୌଣସି ଅନ୍ୟ ଜାଗାକୁ ଯାଇଥିଲେ ଲୋକ କୁହନ୍ତି, “ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଯଦି ଆମେ ଆଶ୍ରମକୁ 
ଯିବୁ ଆଉ ଆପଣ ନ ଥିବେ ତ କଣ କରିବୁ ।” ମୁଁ କୁହେ, “ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ମୋ ନୀ 
କହିଦେବ, କହିବ ସ୍ଵାମୀଜୀ ପଠେଇଛନ୍ତି । ” ଓହୋ, ଦେଖୁଲେ ତ ନିଜ ନୀ ଉପରେ 
ଏତେ ବିଶ୍ଵାସ ଆଉ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ନାହି ? ଏଇଟା ବଦମାସି ନୁହଁ 
କି ? ଏହା ମନର ଅଶୁଦ୍ଧତା ନୁହଁ ତ ଆଉ କଣ ? 


॥ ୨୭୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସତ୍ୟ କେବଳ ଏତିକି ଯେ ଆମର ସବୁ ବିଶିଷ୍ଟ ଗ୍ରନ୍ଦୁ ଗୁଡିକରେ କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ ସତ୍ୟ ଯୁଗରେ ମୋକ୍ଷର ସାଧନ ତପ-ଏଧ୍ଧାନ, ତ୍ରେତାରେ ଯଜ୍ଞ, ଦ୍ଵାପରରେ ପୁଜା, 
କଳିଯୁଗରେ କେବଳ ନାମ ସ୍କରଣ । ଯଦି କେହି ବିଶେଷ ସାଧନା କରି ପାରିବ ନାହିଁ 
ତେବେ କେବଳ ନାମ ସ୍କରଣ କରୁ ।। କିନ୍ତୁ ଲୋକମାନେ ଏହାର ଅର୍ଥ ବୁଝିପାରୁନାହୀନ୍ତ | 
ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଯେହେତୁ କଠିନ କଠିନ ସାଧନାଗୁଡିକୁ ଆମେ କରିପାରିବା 
ନାହିଁ ତେଣୁ ନାମ ସ୍କରଣ କୁହାଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇଏ ଗୋଟେ ତୁଚ୍ଛ କଥା । ଅନ୍ୟ କିଛି 
କରିପାରିବ ନାହିଁ ତ ଅତି କମ୍‌ରେ ନାମ ନିଅ । ନାମ ନିଅ ଏହା ଶେଷରେ କୁହାଯାଇଛି । 
ତେଣୁ ଏଥରେ ବେଶୀ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ପରି କିଛି ନାହିଁ । ଏହାର ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବ ପଡିବ 
ନାହି ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ଲାଗୁଛି । କିନ୍ତୁ ଏହାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ଅଲଗା । ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ 
ଏହି କଳିଯୁଗରେ ପାପ ଏତେ ଘୋର ଯେ ଯଜ୍ଞ-ଯାଗ ଆଦି ଅନ୍ୟ ସାଧନ ତାକୁ ଦୂର 
କରି ପାରିବେ ନାହି । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ପାପକୁ ଯଜ୍ଞ- ଯାଗାଦି ଦୂର କରି ପାରିବେନି, ତାକୁ 
ନାମ ଦୂର କରିପାରିବ । 


ଏମିତି କହିଲେ ପୁଣି କୁହାଯିବ ଯେ- ଆପଣ କହୁଥାନ୍ତୁ, କାରଣ ଆପଣଙ୍କ ପାଟି 
ବନ୍ଦ କଲାବାଲା କେହି ନାହାନ୍ତି ତ । ଯାହାକୁ ଅନ୍ୟ କର୍ମ ମାନେ ବଞ୍ଚେଇ ପାରିଲେ ନାହିଁ 
ତାକୁ କ'ଣ ନାମ ବଞ୍ଚେଇ ପାରିବ | ୟାର ଅର୍ଥ କଣ ? ଏଠାରେ ଆମକୁ ସାଧନାର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୁଝିବାକୁ ହେବ । ଆମକୁ ସାଧନାର ଯେଉଁ ଫଳ ମିଳେ ତାହା ଆମ ପୁରୁଷାର୍ଥ 
ଦ୍ବାରା, ନିଜ ଚେଷ୍ଟା ଯୋଗୁଁ ମିଳେ । ଆଉ ଗୋଟିଏ କାରଣ ହେଲା ଯେ ଯଦି ଅନ୍ୟ 
କାହାର ଶକ୍ତି ଆମ ସାଥୁରେ ଥାଏ ତେବେ ଆମକୁ ତା'ର ଫଳ ମିଳେ । ଜପ-ତପ- 
ଧ୍ଧାନ- ଯଜ୍ଞ ଯୋଗ ଆଦି ଯାହା ସବୁ ଆମେ ନିଜ ଶକ୍ତ ଦ୍ଵାରା କରୁ, ତା ଦ୍ଵାରା ଆମର 
ଯେଉଁ ଅନ୍ୟ ପାପଗୁଡିକ ଅଛନ୍ତି, ସମାପ୍ତ ହେଇ ପାରିବେ । କିନ୍ତୁ କିଛି ପାପ ଏପରି 
ଭୟଙ୍କର ଯେ ସେଗୁଡିକୁ ଆମେ ନିଜ ଶକ୍ତ ଦ୍ଵାରା ଦୂର କରିପାରିବା ନାହିଁ। ଯଦି 
ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ଅବତରିତ ହେବ ତାହାଲେ ଯାଇଁ ସେଗୁଡିକ ଦୂର ହେଇପାରିବ । 
ସନ୍ଦୁମାନେ କୁହନ୍ତି, “ ନାମର ଯେଉଁ ପ୍ରତାପ ତୁମର ମନେ ଅଛି କି ନାହିଁ ।' 


ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି କିପରି ପ୍ରକଟ ହେବ ? ନାମ ଦ୍ଵାରା । ତାପରେ ଏହି 
ନାମ ସେହି ପାପଗୁଡିକୁ ଦୂର କରେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ନାମ ସ୍କୃରଣ କରୁ, ତାଙ୍କୁ ଆସିବାକୁ ପଡେ, ଯେମିତି ଆମେ ଯଦି ଦୁଃଖରେ ଥୁବା ବା 
ବେମାର ଥିବା ତେବେ ଆମେ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତିର ନାମ ଧରି ଡାକିବା, ତେବେ ସେ 
ଦୌଡିକରି ଆମ ପାଖକୁ ଆସେ ଏବଂ ଆମକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରେ । ତେବେ ନାମ ଆମକୁ 
॥ ୨୭୨ ॥ 


ଷଷ୍ଠ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ବଞ୍ଚେଇ ଦେଲା । କାରଣ ନାମ ହିଁ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଆମ ପାଖକୁ ଟାଣି ଆଣିଲା । ସେ 
ଦୌଡ଼ିକରି ଆସିଲା । 


ପରମାମ୍ମାଙ୍କ ନାମରେ ପରମାମ୍ବାଙ୍କ ଶକ୍ତି ନିହିତ ଅଛି । ଭାବିଲେ ଦେଖ, ଛୋଟ 
ଛୋଟ ଦେଖାଯାଉଥୁବା ବାଣ ଗୁଡ଼ିକରେ ମଧ୍ଯ କେତେ ଶକ୍ତି ଥାଏ । ସେହି ଶକ୍ତ ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ଥାଏ । ସେଥୁରେ ନିଆଁ ଲଗେଇଲା ମାତ୍ରେ, ଭଡାମ୍‌ କରି ତାହା ଫୁଟିଯାଏ | 
ବଡ-ବଡ ସୁଡଙ୍ଗ କେମିତି ଖୋଳାଯାଏ ? ବାରୁଦ, ବମ୍‌ ଆଦି ଲଗେଇ କରି | ସେଗୁଡିକ 
ମଧ୍ଯ ଛୋଟ ଛୋଟ ଦିଶୁଥାନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସେଥିରେ ବହୁତ ଶକ୍ତି ଥାଏ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ସ୍କରଣ କରୁ ସେତେବେଳେ ସେଥିରେ 
ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ଅବ୍ୟକ୍ତ ରୂପରେ ଥାଏ, ତାହା ବ୍ଯଲ୍ତ ହେଇଯାଏ । ଆଉ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତ ଶକ୍ତି 
ଆମ ପାପକୁ ସମାପ୍ତ କରେ । ସାରମର୍ମ ହେଲା ଯେ କଳିଯୁଗରେ ପାପଗୁଡିକୁ ଆମେ 
ନିଜ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସମାପ୍ତ କରିପାରିବା ନାହିଁ , ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ହି ସେଗୁଡିକୁ ସମାପ୍ତ 
କରିପାରିବ । ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାଏ । ଭଗବାନ 
ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତିବାନ୍‌ ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକଟ ହେଇଯାଏ, 
ଆମର ସମସ୍ତ ପାପ, ତାହା ଯେତେ ହଉ, ସବୁ ସମାପ୍ତ ହେଇଯାଏ | 


ଜୀବ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଯାଇ କୁହେ, “ ଭଗବାନ୍‌, ମୁଁ ତ 
ଏତେଗୁଡିଏ ପାପ କରିଛି, ସେଗୁଡିକ କିପରି ଦୂର ହେବ ? ” ଭଗବାନ କହନ୍ି, “ ତୁମେ 
ଉଭୟଙ୍କୁ ମାପ । ଓଜନ କରି ଦେଖ, ତୁମ ପାପ ବଡ଼ ନା, ମୋ ନାମ | ଆସ, ମୋତେ 
କୁହ, ଏପରି କୌଣସି ପାପ ଅଛି ଯାହା ମୋ ନାମ ଦ୍ଵାରା ସମାପ୍ତ ହେଇପାରିବ 
ନାହିଁ। ”ବୁଝିଲ ନା ନାହିଁ ? ପାହାଡ ପରି, ପର୍ବତ ପରି ପାପ ହେଲେ ମଧ୍ଯ କିଛି ଯାଏ 
ଆସେ ନାହିଁ । ନାମର ଶକ୍ତି କେତେ ବିଶାଳ, ଜାଣିଛ କି ? ବଡ଼ ବଡ଼ ପର୍ବତ ଗୁଡିକୁ 
ଯଦି ଆକାଶରେ ଦେଖେଇ ଦିଆଯିବ ତାହାଲେ ଛୋଟ ଛୋଟ ଦିଶିବେ । ଆକାଶର 
ବ୍ୟାପକତା ପରି, ପ୍ରକୃତରେ ତାଠାରୁ କାହିଁ କେତେ ଅଧ୍ଵକ ବ୍ୟାପକ ନାମର ଶକ୍ତି 
ଅଟେ। ଦେଖନ୍ତୁ, ନାମର ଅର୍ଥ କଣ ?ହ “ ନମ” ମାନେ ଆମେ ନଇଁଲୁ | ଆଉ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଯିଏ ନୁଆଁଇ ଦେବ, ତାକୁ ' ନାମ' କୁହାଯାଏ | ନାମର ଏତେ ଶକ୍ି । 


ଭଗବାନ ଏତେ ସାମାନ୍ୟ ଏବଂ ସରଳ ଉପାୟ ବାହାର କରି ରଖ୍‌ ଦେଇଛନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରାୟଃ ଅନେକ ଥର ଯେଉଁ ଜିନିଷ ବହୁତ ସରଳ ହେଇଥାଏ, ତାହାହିଁ ବହୁତ 
କଠିନ ହେଇଯାଏ, କାରଣ ଆମର ତା ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ନ ଥାଏ। ଭଗବାନଙ୍କ ନାମରେ 


॥ ୨୭୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ଯଦି କାହାର ବିଶ୍ଵାସ ହେଇଯାଏ ତେବେ ତାକୁ ଲମ୍ବା-ଚୌଡା, ବଡ-ବଡ ସାଧନା 
କରିବାର କିଛି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ କଣ କରିବା ? ଆମର ସ୍ଵଭାବ ହିଁ କର୍ମକାଣ୍ଡୀ 
ହେଇଗଲାଣି, ଭାବୁଥୁବା ଏଇଟା କରିବି, ସେଇଟା କରିବି, ତ ଏଠି କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
କେବଳ ନାମର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଉଚିତ୍‌ । “କଳିଯୁଗ କେବଲ ନାମ ଆଧାରା' 
କେବଳ ନାମ ହି ଆଧାର । ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ଯାହା ଉପରେ ଲେଖାଗଲା ସେ 
ପଥର ମଧ୍ଯ ଭାସିଲା, ତରିଗଲା | ସନ୍ଗ୍‌ କୁହନ୍ତି - ଜଳ ଉପରେ ପାଷାଣ ଭାସେ, କାହିଁକି 
ନ ତରିବେ ଦାସରେ ? ଯଦି ପଥର ଭାସି ପାରୁଛି , ତାହାଲେ ସେବକକୁ , ଦାସକୁ, 
ଭକ୍ତକୁ କାହିକି ତାରି ପାରିବେ ନାହିଁ ? ନାମର ଆଶ୍ରୟ - ସାହାରା ନେବା ଉଚିତ | ଏହା 
ହି ନାମର ମହିମା ଅଟେ । 


ଜଗତରେ ଦୁଇଟି ଜିନିଷ ଅଛି । ଗୋଟିଏ ନାମ ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ରୂପ । କିନ୍ତୁ 
ନାମର ମହତ୍ତ୍ଵ ରୂପ ଠାରୁ ଅଧକ ଅଟେ । କାରଣ ରୂପ ଆମ ସାମନାରେ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଆମେ ଯଦି ତାର ନାମ ନ ଜାଣିଛୁ ତାହାଲେ ସେ ରୂପ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ନ ଥଲା ପରି । 
ଯେମିତି, କେହି ଜଣେ ରସଗୋଲା ଖାଇଲା, କିନ୍ତୁ ତାକୁ ତା ନାମ ଜଣା ନାହିଁ । ଯଦି 
ତାକୁ ପରେ କେହି ପଚ୍ରିବ ରସଗୋଲା ଖାଇଛ ? ସେ କହିବ, ନା ଖାଇନି | ରସଗୋଲା 
କଣ ମତେ ଜଣା ନାହିଁ । ଜାଣିଥିଲେ ମଧ୍ଯ କହିବ ଜାଣିନି । କିନ୍ତୁ ଯଦି କେହି ବତେଇ 
ଦେବ ଯେ ୟାକୁ ରସଗୋଲା କୁହନ୍ତି, ତେବେ ସେ କହିବ, ଆହା ! ମୁଁ ଜାଣିଛି । 
ସେହିପରି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ସହ ଭେଟ ହେବାର ଆନନ୍ଦ ତା ରୂପରୁ ମିଳି ନ ଥାଏ। ତା 
ନାମ ଜଣା ପଡିଲେ, ଭେଟର ଆନନ୍ଦ ଆସେ | 


ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ହେଲା ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଆମଠାରୁ ଦୂରରେ ରହେ ତାକୁ 
ଆମେ ମନେ ପକଉ । କିନ୍ତୁ ସେ ସାମନାକୁ ଆସିଗଲେ ଆମେ ଦୁଇ ତିନି ମିନିଟ ତା ସହ 
କଥାବାଉଭାଁ କରି ଅନ୍ୟ କାମରେ ଲାଗିଯାଉ । ମାନେ ? ରୂପ ଏପରି ଯେ ସାମନାକୁ 
ଆସିଲେ ତାର ଉପେକ୍ଷା ହୁଏ | କିନ୍ତୁ ନାମ ଏପରି ଜିନିଷ ଯେ ଯାହା ଯୋଗୁଁ ଦୂର ଜିନିଷ 
ମଧ୍ଯ ପାଖରେ ରହିଥାଏ । କୁହାଯାଏ ବିୟୋଗରେ ହଁ ପ୍ରକୃତ ସଂଯୋଗ ଥାଏ । ଯିଏ 
ଦୂରରେ ଥାଏ, ଆମେ ତାକୁ ମନେ ପକଉ । ଯାହାକୁ ସ୍କରଣ କରୁ, ଯାହାର ରୂପ 
ସାମନାରେ ଥାଏ, ପରେ ତାର ସ୍ମରଣ ହେବ, ଏହା ଜରୁରୀ ନୁହଁ | ଯାହାର ନାମ ମନକୁ 


ଆସେ ତାର ଭୂପ ମଧ୍ଯ ଆସିଯାଏ । 


॥ ୨୭୪॥ 


ଷଷ୍ଠ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ତୁଳସୀଦାସ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସଗ୍ନଣ-ନିର୍ଗୁଣ ଉଭୟଙ୍କ ଠାରୁ ନାମ ବଡ । କାରଣ 
ନିର୍ଗୁଣ ସ୍ଵରୂପ ମଧ୍ଯ ନାମ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାଏ । ‹ ଏହା ବ୍ରହ୍ମ” ଏମିତି କହିଲେ ଯାଇ 
ସେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି । ଅନ୍ୟଥା ବ୍ରହ୍ମ ତ ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ବସି ରହିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ କାହାକୁ 
ଆନନ୍ଦ ମିଳୁଛି କି ? ଗୁରୁ ଯେତେବେଳେ ବତେଇବେ ଯେ ଏଏ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମ ସେତେବେଳେ 
ନିର୍ଗୁଣ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ସଗୁଣ ମଧ୍ଯ କହିଲା ପରେ ଯାଇଁ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି । ତେଣୁ 
ସଗୁଣ ନିର୍ଗୁଣ ଉଭୟଙ୍କୁ ନାମ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଚିହ୍ନି ହୁଏ । ତେଣୁ ନାମ ଉଭୟଙ୍କ ଠାରୁ ବଡ଼ । 
ଏହି ନାମର ମହିମା ଲୋକମାନେ ଜଲ୍ଦି ବୁଝିପାରନ୍ତି ନାହିଁ , କଣ କରିବା ? ଉପନିଷଦ୍‌, 
ଯାହା ଦେବତାମାନଙ୍କ ଶାସ୍ତ୍ର, ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ନାମର ଉପାସନା କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
“ତସ୍ଯ ତଦ୍ଵନଂ ନାମ” “ ଓ¢ ଇତି ନାମ” | ତେଣୁ କୁହାଗଲା ଯେ ନାମର ବହୁତ ମହିମା 
ଅଟେ । 


ନାମ ହିଁ ଅଜାମିଲକୁ ପବିତ୍ର କରିଦେଲା । ଏହା ଷଷ୍ଠ ସ୍କନ୍ଧର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ବିଷୟ 
ଅଟେ । ଏହାକୁ “ ଅନୁଗ୍ରହ” ଏବଂ “ ପୋଷଣ” କୁହନ୍ତି | ଭଗବାନ୍‌ ଏତେ ଦୟାଳୁ ଯେ 
ଥରେ ନାମ ନେଲେ ହିଁ ଖୁସୀ ହେଇଯାଆନତ୍ତି ଯେ ଇଏ ମୋତେ ସ୍ମରଣ କଲା । ପ୍ରକୃତରେ 
ନିଜ ଜୀବନରେ ଦେଖନ୍ତୁ , ଯେତେବେଳେ ଆମକୁ ଜଣା ପଡେ ଯେ ମୋତେ କିଏ 
ମନେ ପକାଉଛି, ଆମକୁ କେତେ ଖୁସି ଲାଗେ | ଭଗବାନ କୁହନ୍ତି, ଇଏ ମୋତେ ସ୍କରଣ 
କଲା, ୟାକୁ ମୁଁ କଣ ଦେବି ? 


ଗୋଟେ ଲୋକ ଥିଲା, ଯିଏ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନାସ୍ତିକ ଥୁଲା । କହୁଥିଲା - ମୁଁ କେବେ ବି 
ଭଗବାନଙ୍କ ନୀ ନେବିନି । ତାର ଗୋଟିଏ ସାଙ୍ଗକୁ ଥିଲା ଯିଏ ରାମ ନାମକୁ ବହୁତ ଭଲ 
ପାଉଥିଲା । ସେ ନିଜ ସାଙ୍ଗକୁ କହିଲା ତୁ ଥରେ ମାତ୍ର ରାମଙ୍କ ନାମ ନେ । ସେ କହିଲା 
ନା ନେବିନି । ଦିନେ ସାଙ୍ଗଟି ଆର ସାଙ୍ଗର ତଣ୍ଟ ଚିପି କହିଲା ତୁ ଥରେ ରାମଙ୍କ ନାମ 
ନେ । ତ ସେ ସାଙ୍ଗ କହିଲା, “ ମୁଁ ରାମଙ୍କ ନାମ ନେବିନି |” ସେ ତା ତଣ୍ଟି ଛାଡ଼ି ଦେଇ 
କହିଲା ଯେ ତୁ ତ ନାମ ନେଇ ସାରିଲୁଣି । ତୁ ଯୋଉ କହିଲୁ ଯେ “ ରାମଙ୍କ ନାମ 
ନେବିନି” ସେଥୁରେ ତ ନାମ ଆସିଗଲା । ଜାଣିଛନ୍ତି , ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ପଚରାଗଲା ଯେ 
ଲୋକଟି ଏତେ ପାପ-କର୍ମ କରିଛି, କୌଣସି ଭଲ କାମ କରିଛି କି ? ସେତେବେଳେ 
କୁହାଗଲା ଯେ ଥରେ ରାମ-ନାମ ନେଇଛି । ଏହାର ପୁଣ୍ୟ କେତେ ହ ଯମରାଜ 
କହିଲେ - ମୁଁ ଜାଣିନି ଥରେ ରାମନାମ ନେଲେ କଣ ହୁଏ ? ଗଲ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଯିବା । ବ୍ରହ୍ମା କହିଲେ - ମୁଁ ବି ଜାଣିନି ଗଲ ମହାଦେବଙ୍କ ପାଖକୁ ଯିବା । ମହାଦେବ 
ମଧ୍ଯ କହିଲେ ଯେ ମୁଁ ବି ଜାଣିନି । ରାମଙ୍କ ( ବିଷୁଙ୍କ) ପାଖକୁ ଚାଲ | 
॥ ୨୭୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସେ ଲୋକ କହିଲା - ଆପଣ ମାନେ ମୋତେ ଏଠା ସେଠା କରି ଦଉଡଉଛନ୍ତି 
କାହିଁକି ? ମୁଁ ଥକି ଗଲିଣି, ଆଉ ଯାଇପାରିବି ନାହିଁ | ତାକୁ କହିଲେ ଠିକ୍‌ ଅଛି ପାଲିଙିରେ 
ବସ, ଆମେ ନେଇ ଯାଉଛୁ | ରାମ ଦେଖିଲେ ପାଲିଙ୍କିରେ ବସେଇ ବ୍ରହ୍ମା, ମହାଦେବ 
ଏବଂ ଯମରାଜ କାହାକୁ ଆଣୁଛନ୍ତି । ନିଶ୍ଚେ କେହି ମହାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ହେଇଥବେ । ରାମ 
ତାକୁ ଭେଟିବା ପାଇଁ ଗଲେ । ଇଏ କିଏ ? ୟାକୁ ଓହ୍ଲାଅ । ବ୍ରହ୍ମା କହିଲେ ଏବେ ଆପଣ 
ୟାର ମୀମାଂସା କରନ୍ତୁ । ଇଏ କେବଳ ଥରେ ଆପଣଙ୍କ ନାମ ନେଇଥିଲା । ତାର ଫଳ 
କଣ ହେବ ? କହିଲେ ଆରେ ଏଇଆ ତ ଫଳ ଯେ ବ୍ରହ୍ମା, ମହାଦେବ ଆଉ ଯମରାଜ 
ସ୍ବୟଂ ତାକୁ ପାଲିଙ୍କିରେ ବସେଇ ଆଣିଲେ ଆଉ ମୁଁ ଦୌଡିକରି ତାକୁ ଦେଖବାକୁ 
ଆସିଲି। ଥରେ ନାମ ନେଲେ ଏଇଆ ହୁଏ, ବୁଝିଲ ? 


ଇନ୍ଦ୍ର ଦ୍ଵାରା ବୃହସ୍ପତିଙ୍କ ଅପମାନ 


ଏବେ ଇନ୍ଦ୍ର ଆଉ ବୃତ୍ରୀସୁର କଥା ଅଛି । ଥରେ ଇନ୍ଦ୍ର ଅହଂଙ୍କାର ଯୋଗୁଁ, 
ଅଭିମାନ ଯୋଗୁଁ ନିଜର ଗୁରୁ ବୃହସ୍ପତିଙ୍କର ଅପମାନ କରିଦେଲେ । ବୂହସ୍ପତି ସଭାକୁ 
ଆସିଲେ । ଇନ୍ଦ୍ର ଦେଖୁ କରି ନ ଦେଖୁଲା ପରି ରହିଲେ । ବୃହସ୍ପତି ଅପମାନିତ ହେଲେ, 
କିନ୍ତୁ କିଛି କହିଲେ ନାହିଁ । ଗୁରୁ ବୃହସ୍ପତି ଚୁପଗ୍ନପ ଗ୍ଲିଗଲେ । ପରେ ଇନ୍ଦ୍ର ପଶ୍ଚାତାପ 
କଲେ ଯେ ମୁଁ କେତେ ଖରାପ କାମ କରିଦେଲି । ସେ ଗୁରୁଙ୍କୁ ଖୋଜିବାକୁ ଗଲେ । କିନ୍ତୁ 
ସେ ଚାଲିଯାଇଥିଲେ, କୁଆଡେ ଗଲେ ଜଣା ପଡିଲା ନାହିଁ । ଗୁରୁଙ୍କ କୃପା କମ୍‌ ହେଇ 
ହେଇ ଗଲାଗୁ ୟାଙ୍କର ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ କମି କମି ଆସିଲା । ଅସୁରମାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ବଢିଗଲା । 
ଅସୁରମାନେ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରିଦେଲେ । ଇନ୍ଦ୍ର ଡରିଗଲେ । ଦେଖଲେ, 
ଗୁରୁକୂୃପା ନ ରହିଲେ କେତେ ହାନି ହୁଏ । ଏବେ କଣ କରିବେ ? 


ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ବିଶ୍ବରୂପଙ୍କ ବରଣ 


ଏମିତି ଅବସ୍ଥା ଆସିଲା ଯେ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଅସୁର ମାନଙ୍କର ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖକୁ ଯିବାକୁ 
ପଡିଲା । ସେ ଅସୁରମାନଙ୍କର ଜଣେ ଗୁରୁ ବିଶ୍ଵରୂପଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲେ । ବିଶ୍ଵରୂପ ତାଙ୍କୁ 
ନାରାୟଣ କବଚ ଦେଲେ । ଭାଗବତରେ ଏହାର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା ମିଳେ । ନାରାୟଣ 
କବଚ ଧାରଣ କରି, ଇନ୍ଦ୍ର ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଆରମ୍ଭ କଲେ । ଏଠାରେ ଯୁଦ୍ଧର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ମିଳେ। ପରେ ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ବିଜୟ ହେଲା ତ ବିଶ୍ଵରୂପ, ଯିଏ ଅସୁରଙ୍କ 
ପକ୍ଷର ଥିଲେ , ଯଜ୍ଞରେ ଆହୁତି ଦେବା ସମୟରେ ଥରେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଦେଉଥିଲେ 


॥ ୨୭୬ ॥ 


ଷଷ୍ଠ ସ୍କନ୍ଧ 


ତ ଥରେ ଲ୍ନଚେଲ କରି ଅସ୍ଵରମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଆହୁତି ଦେଉଥିଲେ । ଇନ୍ଦ୍ର ଏକଥା ଜାଣିବାରୁ 
ବିଶ୍ଵରୂପଙ୍କର ମୁଣ୍ଡ କାଟି ଦେଲେ । ତେଣୁ ବିଶ୍ଵରୂପଙ୍କ ପିତା ତ୍ଵଷ୍ଟାଙ୍କୁ ବହୁତ କ୍ରୋଧ 
ଆସିଲା । ସେ ଇନ୍ଦ୍ରକୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ବିରାଟ ଯଜ୍ଞ କଲେ । କିନ୍ତୁ ମନ୍ତ୍ର ପଢିଲା 
ବେଳେ ଟିକିଏ ଭୁଲ ହେଇଗଲା । ତେଣୁ ସେଥୁରୁ ଗୋଟିଏ ଭୟଙ୍କର ପ୍ରାଣୀ ବାହାରିଲା । 
ତା ନାମ ହେଲା ବୂତାସୁର । 


ବୃତ୍ରାସୁର ବଧ ପାଇଁ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଦଧୀଚି ରଷିଙ୍କୁ ଅସ୍ଫି ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା 


ବୃତ୍ରାସୁର ଏତେ ଭୟଙ୍କର ଥିଲା ଯେ ତା ପାଇଁ ସବୁ ଦେବତା ବ୍ୟାକୁଳ ହେଇଗଲେ 
ଯେ ୟାକୁ କେମିତି ମାରିବା ? ଭଗବାନଙ୍କ ଆଦେଶ ଅନୁସାରେ ଦେବତାମାନେ ଦଧୀଚି 
ରଷିଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲେ । ଭଗବାନ କହିଥିଲେ ଯେ ସେ ଜଣେ ବଡ ତପସ୍ଵୀ । ସେ ନିଜର 
ଅସ୍ତ ତୁମକୁ ଦେବେ । ତୁମେ ସେଥୁରୁ ଯେଉଁ ବଜ୍ର ବା ଅସ୍ତ୍ର ତିଆରି କରିବ ତାଦ୍ଵାରା 
ବୃତ୍ରାସୁରର ବିନାଶ ହେବ । ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଦେଖ ଦଧୀଚି ତାଙ୍କର ଆସିବା କାରଣ 
ପଚାରିଲେ । ଦେବତାମାନେ କହିଲେ ମହାମ୍ମନ୍‌ ଆମ ଉପରେ ବିପତ୍ତି ପଡିଛି । ଆମକୁ 
କହିବାକୁ ସଂକୋଚ ହେଉଛି, କିନ୍ତୁ ଆମକୁ ଆପଣଙ୍କର ଅସ୍ତ୍ର ଦରକାର । ତାପରେ 
କହିଲେ, “ଆପଣ ତ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀ ଆପଣଙ୍କୁ ଜଣା ଅଛି ଯେ ଆପଣ ଦେହ ନୁହଁ । 
ଆପଣ ଦେହ ନୁହଁ ତ ନିଜ ଅସ୍ତି ଆଉ କାହାକୁ ଦେଇଦେଲେ ମଧ୍ଯ କଣ ଫରକ 
ପଡିବ ? ଲୋକେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଆମେ ସ୍ଵାର୍ଥୀ ଏବଂ ଆମକୁ କାହାର ଦୁଃଖ ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ। ଆପଣ ସନ୍ଥ । ଆପଣଙ୍କୁ ଆମର ଦୁଃଖ ନିଶ୍ଚେ ଦେଖାଯିବ ।” ଦେଖୁଲେ, 
ଦେବତାମାନେ କେମିତି ଆଉ କଣ କହୁଛନ୍ତି । 


ଭବଦ୍ବିଧାନାଂ ମହତାଂ ପୁଣ୍ୟଶ୍ଲୋକେଡ୍ୟକର୍ମଣାମ୍‌ ॥(୬.୧୦ .୫) 

ଏହି ଜଗତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ବାର୍ଥପର । ଦଧୀଚି ରଷି ହସିଲେ ଏବଂ କହିଲେ, “ ତୁମେ 
ଯାହା କହୁଛ , ଠିକ୍‌ କଥା | ଜୀଇଁ କରି ଲାଭ କଣ ?” 

ଏତାବାନବ୍ୟୟୋ ଧର୍ମଃ ପୁଣ୍ୟଶ୍ଲୋକୈରୁପାସିତଃ ॥( ୬. ୧୦ . ୯ ) 

“ ସବୁଠାରୁ ବଡ ଧର୍ମ ହେଲା ଯେ ଆମ ଜୀବନ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ବା ସମଷ୍ଟିର 
କାମରେ ଲାଗିବା , ଏଥରୁ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦେବା ଉଚିତ ନୁହଁ । ତେଣୁ ମୁଁ ମୋ ଦେହ ତ୍ୟାଗ 


ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଛି ।” ଦଧୀଚି ରଷିଙ୍କର ତ୍ୟାଗ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ସେ ବ୍ରହ୍ମ ସମାଧ୍ରେ 
॥ ୨୭୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ଚାଲିଗଲେ । ଦେହ ତ୍ୟାଗ ହେଇଗଲା । ତାଙ୍କ ଅସ୍ତ୍ରୁ ବ୍ରଜ ତିଆରି କରି ଇନ୍ଦ୍ର ବୃତ୍ରାସୁର 
ସହତ ଯୁଦ୍ଧ କରବା ପାଇଁ ଠଆ ହେଲେ । ବୃତ୍ରାସୁର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧ କଲା । କନ୍ତୁ 
ତା ସେନା ପଳେଇଲେ । ସେ ତାଙ୍କୁ କହିଲା ତୁମେ ପଳଉଛ କାହିଁକି ? ଥରେ ଯୁଦ୍ଧକୁ 
ଆସିଛ ତ ମରିଯାଅ। କିନ୍ତୁ ସେନା ମାନିଲା ନାହିଁ । ସେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଗାଳି ଦେବାକୁ 
ଲାଗିଲା । 


ବୃତ୍ରାସୁରର ଭଗବଦ୍‌ ଭଳ୍ତି ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି 


ଇନ୍ଦ୍ରଦେବ ତା ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କଲାବେଳେ ଏକ ବିଚିତ୍ର ଘଟଣା ଘଟୁଛି । ବୃତ୍ରାସୁରର 
ହୃଦୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଭକ୍ତି ଥୁଲା, ତାହା ପ୍ରକଟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | ସେ 
କହିଲା, “ ହେ ଇନ୍ଦୁ, ତୁମେ ମୋତେ ମାରି ଦିଅ | ମୋ ମନ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ 
ଲାଗିଛି । ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ମୋ ମନ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଛି ।” କେତେ ବ୍ଯାକୁଳ ? 
ବୃତ୍ରାସୁର ଏଠି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର କଥା କହିଛି । 


ଅଜାତପକ୍ଷା ଇବ ମାତରଂ ଖଗାଃ 
ସ୍ତନ୍ୟଂ ୟଥା ବସ୍ବତରାଃ କ୍ଷୁଧାଉ୍ତାଃ । 

ପ୍ରିୟଂ ପ୍ରିୟେବ ବ୍ୟୁଷିତଂ ବିଷଣ୍ଣା 
ମନୋଏରବିନ୍ଦାକ୍ଷ ଦିଦୃକ୍ଷତେ ତ୍ଵାମ୍‌ ॥ (୬.୧୧.୨୬) 


ବୃତ୍ରାସୁର ମନରେ ଏପରି ଭକ୍ତି ପ୍ରକଟ ହେଲା ଯେ ସେ କହିଲା - ଅରବିନ୍ଦାକ୍ଷ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପଦ୍ମଲୋଚନ ଭଗବାନ୍‌ ମୋର ଏହି ମନ ଆପଣଙ୍କୁ ଦେଖୁବା ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ 
ହେଉଛି । କିପରି ? “ ଅଜାତପକ୍ଷା ଇବ ମାତରଂ ଖଗାଃ ' | ଯେମିତି ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କର 
ଛୋଟ ଛୋଟ ପିଲା, ଯାହାଙ୍କର ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପର ଉଠିନି, ସେମାନଙ୍କ ମା କୋଉଠିକୁ 
ଯାଇଥିଲେ, ସେମାନେ ଯେପରି ତା ଫେରିବା ବାଟକୁ ଚାହିଁ ଛୋଟ ବସାଟିରେ ଅପେଧା 
କରି ବସିଥାଆନ୍ତି ଯେ ମା ଆସିବ, ଦାନା ଆଣିବ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି | “ ସନ୍ଯଂ ୟଥା 
ବସ୍ପତରାଃ କ୍ଷୁଧାର୍ତାଃ ଯେମିତି ଗାଛ କୋଉଠିକି ଚରିବାପାଇଁଚାଲିଯାଇଥିବା ବେଳେ 
ବାଛୁରୀ ଭୋକରେ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଇ କେତେ ତୀବ୍ରତାର ସହ ଅପେକ୍ଷାରେ ଥାଏ ଠିକ୍‌ 
ସେହିପରି। ଯିଏ କେବେ ଗାଭ ଏବଂ ବାଛୁରୀର ମିଳନ ଦେଖଥୁବ ସେ ଏହି କଥା 
ବୁଝିପାରିବ । ଗାଭ କେମିତି ଦୌଡିକରି ଆସେ ଏବଂ ବାଛୁରୀ କେମିତି ଦୌଡିକରି ତା 
ଦେହରେ ଘଷି ହୁଏ ଦେଖିବାର କଥା । ' ପ୍ରିୟଂ ପ୍ରିୟେବ ବ୍ୟୁଷିତଂ ବିଷଣ୍ଣା ' କିମ୍‌ା 


॥ ୨୭୮ ॥ 


ଷଷ୍ଠ ସ୍କନ୍ଧ 


ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିଷ୍ଠାବାନ୍‌ , ନିଜ ପତିକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରେମ କରୁଥିବା କୌଣସି ସ୍ତ୍ର, ଯାହାର ପତି 
କୌଣସି ଦୂର ସ୍ତ୍ରାନକୁ ଚାଲିଯାଇଛି, ସେ ବିରହ ଅନୁଭବ କରୁଛି, ସେତେବେଳେ ସେ 
ଯେଉଁପରି ନିଜ ପତିର ଫେରିବାକୁ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରୁଛି, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି, ହେ ଭଗବାନ ! 
ମୋର ମନ ମଧ୍ଯ ଆପଣଙ୍କୁ ଦେଖବା ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଛି । 


ସେ ଇନ୍ଦ୍ରକୁ କହୁଛି, “ ଇନ୍ଦ୍ର, ଏଇଟା ହେଲା ଦୁନିଆ । ଏଠି ହାରିବା-ଜିତିବା, 
ବଞ୍ଚିବା- ମରିବା ଲାଗି ରହିଛି । ତୁମେ ମୋତେ ମାରି ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ମୋର କିଛି ଫରକ 
ପଡିବନି । ମୋ ମନ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ରମଣ କରୁଛି ।” ତା'ର ଭକ୍ତି ଦେଖ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ର 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ ହେଇଗଲେ । ସେଠି ଘମାଘୋଟ ଯୁଦ୍ଧ ହେଲା । ଶେଷରେ ବୃତ୍ରାସୁରର 
ମୂତ୍ୟୁ ହେଲା । କିନ୍ତୁ ବୃତ୍ରାସୁର ଭଗବାନଙ୍କର ସହ ଏକ ରୂପ ହେଇଗଲା । 


ବୃତ୍ରାସୁରର ପୂର୍ବ ଚରିତ୍ର 


ପରୀକ୍ଷିତ ଏହି କଥା ଶୁଣି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ । ଅତ୍ୟନ୍ତ ରାଜସିକ ଏବଂ 
ତାମସିକ ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ ବୃତ୍ରାସୁରର ହୃଦୟରେ ଏପରି ଭକ୍ତି କେଉଁଠୁ ଆସିଲା ? ତାର 
ପୂର୍ବଜନ୍ମର କଥାରେ କହିଲେ ଯେ ସେ ପୂର୍ବ ଜନ୍ମରେ ରାଜା ଚିତ୍ରକେତୁ ଥଲା । ତପସ୍ୟା 
କରିବା ପରେ ସେ ବିଦ୍ୟାଧର ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ କଲା । ଶେଷ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ 
ବିମାନରେ ବସି ବୁଲୁବୁଲୁ ଦିନେ ସେ କୈଳାସ ପର୍ବତରେ ପହଞ୍ଚୁଲା । ସେଠାରେ ସେ 
ଦେଖିଲା ଯେ ପାର୍ବତୀ ଶିବଙ୍କ କୋଳରେ ବସିଛନ୍ତି ଏବଂ ଅନେକ ରଷି-ଯମୁନି ମଧ୍ଯ 
ସେଠାରେ ବସିଛନ୍ତି । ଚିତ୍ରକେତୁ ଭଗବାନ ଶଙ୍କରଙ୍କୁ ଉପହାସ କରି କହିଲା ଯେ 
ସାଧାରଣ ଲୋକଟିଏ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କ ସାମନାରେ ନିଜ ସ୍ତ୍ରୀକୁ କୋଳରେ ଧରି ବସେ 
ନାହିଁ । ଜଣା ଯାଉଛି ଯେପରି ୟାଙ୍କୁ ସାଧାରଣ ଧର୍ମର ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ । ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ, 


ଧର୍ମର ବଡ଼ ବଡ଼ କଥା କହୁଛନ୍ତି ଆଉ ପୂର୍ଣ ସଭାରେ ପନ୍ଜୀକୁ କୋଳରେ ବସେଇଛନ୍ତି । 


ଏହା ଶୁଣି ପାର୍ବତୀ ରାଗି ଯାଇ ତାକୁ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ ଯେ ତୁ ଅସୁର ହେଇଯା। 

ସେ କହିଲା ମା କ୍ଷମା କର, ଆପଣଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ହେଲା ଏଥୁପାଇଁ ମୁଁ ଦୁଃଖୂତ । ମୁଁ ଅସୁର 
ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ । ଆପଣ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ ତ ସେଇମିତି ହେବ, କାରଣ 
ଦେବତାମାନଙ୍କ କଥା ମିଛ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେମାନେ ଯେମିତି କହନ୍ତି ସେଇଆ ହୁଏ। 
ଏମିତି କହି ଚିତ୍ରକେତୁ ଗଲିଗଲା । ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଆଡକୁ ଚାହିଁ କହିଲେ, “ ଦେଖ 
ଭକ୍ତ କିପରି ହେବା ଦରକାର ? ସେ କ୍ଷମା ମାଗିଲା କିନ୍ତୁ ଶାପମୁକ୍ତ କରି ଦିଅନ୍ତୁ ବୋଲି 
କହିଲାନି । ସେ କ୍ଷମା ଏଥପାଇଁ ମାଗିଲା କାରଣ ତୁମକୁ ଦୁଃଖ ହେଲା । ସେଥୁପାଇଁ ସେ 
॥ ୨୭୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଦୁଃଖୀତ ଥିଲା ।” ସେ ଅସୁର ହେଇଗଲା । କିନ୍ତୁ ତାର ପୂର୍ବର ଭକ୍ତି ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରକଟ ହେଇଗଲା । 


ଏବେ ଏଠି ଧର୍ମର କଥା ଦେଖନ୍ତୁ । ଚିତ୍ରକେତୁ ଯିଏ ବିଦ୍ୟାଧର ହେଇ ଆସିଥୁଲା, 
ସେ କଣ କହିଲା ? ଏହା ଯେ ସାଧାରଣ ପତିଟିଏ ମଧ୍ଯ ପନ୍ନୀ ସହିତ ଏକାନ୍ତରେ ହିଁ 
ଭେଟିଥାଏ । ସମସ୍ତଙ୍କ ସାମନାରେ ଏମିତି ସ୍ତ୍ରୀକୁ ନେଇ ବସେନି । ସେତେବେଳେ ଶିବ 
କହିଲେ, “ ଆରେ ବାବୁ, ଏ ଦୁନିଆରେ ମୋ ଛଡା ଆଉ କିଏ ଅଛି ? ଟିକିଏ ଭାବିଲ 
ଦେଖ । ତୁମେ ଭାବୁଛ ଯେ ସମାଜ ମୋ ଠାରୁ ଅଲଗା । ମୋ ପାଇଁ ସମସ୍ତେ ହେଉଛନ୍ତି 
ମୁଁ ହିଁ ମୁଁ । ତେଣୁ କାହିଁକି ଲୁଟେଇବି ? ଆଉ ସେ କେବଳ ପାଖରେ ବସିଛି । ଆମେ 
ଦୁଇଜଣ ପରି ଦିଶୁଛୁ, ଖାଲି ଦିଶୁଛୁ, ଦୁଇଜଣ ନୁହଁ ।” 


ଜଗତଃ ପିତରୌ ବନ୍ଦେ ପାର୍ବତୀପରମେଶ୍ବରୌ । 


ଏମାନେ ଜଳ ଆଉ ତରଙ୍ଗ ପରି, ଭିନ୍ନ ନୁହନ୍ତ । ପ୍ରଥମ କଥା ଯେ ମୁଁ ଆଉ 
ପାର୍ବତୀ ଦୁଇ ନୁହଁ, ଏକ । ଆଉ ଏଇ ଦୁନିଆ ମୋ ଠାରୁ ଅଲଗା ନୁହଁ । ଏହାଠୁ ବଳି 
ଏକାନ୍ତ ଆଉ କଣ ହେଇପାରେ । ଏଇଟା ଭିଡ ଆଉ ଏଇଟା ଏକାନ୍ତ, ଏପରି ଆମ 
ବୁଦ୍ଧି ଦୃଷ୍ଟିରେ ହି ଥାଏ। ଏହିପରି ସେହି ଚିତ୍ରକେତୁ ବୃତ୍ରାସୁର ହେଇଗଲା, ତାର ପୁର୍ବଭକ୍ତି 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରକଟ ହେଇଗଲା, ଆଉ ତାପରେ ସେ ମୁକ୍ତ ହେଇଗଲା | 


ଆଗକୁ ଦିତିଙ୍କ କଥା ଅଛି ଯେଉଁଠି “ ପୁଂସବନ ବ୍ରତ 'ର ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି 
ଏବଂ ଏହା ସହିତ ଷଷ୍ଠ ସ୍କନ୍ଧ ସମାପ୍ତ ହେଲା । 


॥ ୨୮୦ ॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର । ସପ୍ତମ ସ୍କପନ୍ଧର ବିଷୟ ହେଲା ଉତୟଃ-କର୍ମବାସନା | 
ପୂର୍ବ ସ୍ତାଵ୍ଵରେ ଆମେ ଦେଖୂଲେ ପୋଷଣ, ଏହା ଭଗବାନଙ୍କ କୃପା, ଅନୁଗ୍ରହ ଅଟେ | 
ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କର ଏତେ କୃପା, ଆଉ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ଅଛି, ତେବେ ସ୍ବାଭାବିକ 
ରୂପେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ ତାହାଲେ ଜୀବ ଏତେ ଦୁଃଖୀ କାହିଁକି ? ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନଙ୍କ 
କୃପା ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ଥାଏ । କିନ୍ତୁ କର୍ମବାସନା ଅଥବା ଉତି ଯୋଗୁଁ ଲୋକମାନେ 
ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି । ସେମାନେ ନିଜ କର୍ମବାସନାକୁ ଛାଡିବା ପାଇଁ ରାଜି ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହି 
ବାସନା ତିନି ପ୍ରକାରର - ଦୈବୀ ବାସନା, ଆସୁରୀ ବାସନା ଏବଂ ମାନବୀ ବାସନା, 
ଏହି ସ୍କନ୍ଧରେ ପନ୍ଦର ଅଧ୍ୟାୟ ଅଛି ଏବଂ ପାଞ୍ଚ-ପାଞ୍ଚ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରକାରର ବାସନାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ହିରଣ୍ୟକଶିପର କାହାଣୀ ଦ୍ଵାରା ଆସୁରୀ ବାସନା ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଚରିତ୍ର 
ଦ୍ଵାରା ଦୈବୀ ବାସନା କଣ ତାହା ଦର୍ଶାଯାଇଛି ଏବଂ ତାପରେ ଯୁଧଷ୍ଠିରଙ୍କ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
ଆସେ ଯେଉଁଠି ଯୁଧ୍ରଷ୍ଚିର ଓ ନାରଦ ସଂବାଦ ମାଧ୍ଯମରେ ମାନବୀୟ ଧର୍ମ, ମାନବୀୟ 
ବାସନାଗୁଡିକର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ପ୍ରକୃତିରେ ମନୁଷ୍ୟ, ଅସୁର ଏବଂ ଦେବତା ଆଦି 
ଭିନ୍ନ-ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଲୋକ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ବାସନା ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର 
ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଅନୁଗ୍ରହ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଦେଖାଯାଏ । 
ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କର ନା କାହା ସହିତ ରାଗ ଥାଏ ନା ଦ୍ଵେଷ । ଭଗବାନ ସବୁବେଳେ 
ନିଷ୍ପକ୍ଷ । କିନ୍ତୁ ଆମ ମାନଙ୍କୁ ଲାଗେ ଯେ ସେ ସବୁବେଳେ ଦେବତା ମାନଙ୍କ ପକ୍ଷ 
ନେଉଛନ୍ତି । 


ଏଠାରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ପଚାରିଛନ୍ତ - ଭଗବାନ ତ ସମ, ତାଙ୍କର 
କାହା ସହିତ ରାଗଦ୍ଵେଷ ନାହିଁ, ସେ ନିଷ୍ପକ୍ଷ, ଏପରି କୁହାଯାଏ । ପୁଣି ସେ 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ପକ୍ଷ ସବୁବେଳେ କାହିଁକି ନିଅନ୍ତି ହ ଅସୁରମାନଙ୍କ ପକ୍ଷ କାହିକି 
ନିଅନ୍ତି ନି ? 


॥ ୨୮୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 
ଏହାର ଗୋଟିଏ ଉତ୍ତର ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି - 


ସମୋଏଃହଂ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ନ ମେ ଦ୍ଵେଷ୍ୟୋଃସ୍ତି ନ ପ୍ରିୟଃ । 
ୟେ ଭଜନ୍ତି ତୁ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ମୟି ତେ ତେଷୁ ଚାପ୍ୟହମ୍‌ ॥ 
(ଭ.ଗୀତା ୯.୨୯) 


ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ମୋର କାହାରି ସହିତ ରାଗଦ୍ଵେଷ ନାହିଁ , କିନ୍ତୁ ଯିଏ ଭକ୍ତି 
ପୂର୍ବକ ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି, ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ରହେ ଏବଂ ସେମାନେ ମୋ 
ଭିତରେ ରୁହନ୍ତି।” ଭଗବାନ ଶଙ୍କରାଗ୍ରର୍ଯ୍ୟ ଏହାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଉଦାହରଣ ଦେଇଛନ୍ତି | 
ଯେପରି ଅଗ୍ନି ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ ଅଟେ । ଶୀତ ଦିନରେ ଯିଏ ନିଆଁ ଜଳେଇ ତା 
ପାଖରେ ଯାଇ ବସେ ତାକୁ ଶୀତ ଲାଗେ ନାହି । କିନ୍ତୁ ଯିଏ ଦୂରରେ ବସିଛି ତ ସେ 
ଶୀତରେ କମ୍ପୁଥୁବ । ଏବେ ଯଦି ସେ କହିବ ଯେ ଦେଖିଲ, ନିଆଁ ସେହି ଲୋକଟିର 
ଶୀତ ତ ଦୂର କରୁଛି କିନ୍ତୁ ମୁଁ ବି ଏଇଠି ବସିଛି କିନ୍ତୁ ମୋ ଶୀତକୁ ଦୂର କରୁନି । 
ସେତେବେଳେ ଅଗ୍ନି କହିବ - ମୁଁ ତୁମ ଦୁହିଁଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ । ତୁମେ ମୋ ପାଖକୁ ତ 
ଆସ । ସେହିପରି ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ସାହାଯ୍ୟ ମାଗିବା ପାଇଁ ଯାଏ, ତା 
ଉପରେ କୃପା ହେଉଥାଏ । ଦୂରରୁ ଅନୁଭବ ହେଇପାରେ ଯେ ଭଗବାନ ଜଣଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ 
କରୁଛନ୍ତି ଅନ୍ୟକୁ ନୁହଁ । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ତୁମେ ମୋ ପାଖକୁ ତ ଆସ, ମୁଁ ତୁମକୁ 
ମଧ୍ଯ ସାହାଯ୍ୟ କରିବି । ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଲା ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ କୌଣସି 
ପ୍ରକାରର ରାଗଦ୍ଵେଷ ନ ଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ଲାଗେ ଯେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କ 
ଉପରେ ରାଗି ତାଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ଦେଉଛନ୍ତି । ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନ ଅସୁରମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରସନ୍ନ । କେହି ବି ପଗ୍ନରିପାରେ ଆପଣ କେମିତି ଜାଣିଲେ ? ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି କଥା 
କେବଳ ଆପଣଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଛୁ ମାନଙ୍କରେ ହି ମିଳିବ ଯେଉଁଥିରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଦ୍ଵେଷ କଲେ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତି ମିଳିପାରିବ । ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ଏମିତି କଥା 
ମିଳିବ ? ଏଠି ତ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଦ୍ଵେଷ କରିବ ଭଗବାନ 
ତାଂକୁ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତି ଦିଅନ୍ରି, କେବଳ ପ୍ରେମ କରିବା ଲୋକକୁ ନୁହଁ । 


।॥ ୨୮୨ ॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 
ଯୁଧ୍ବଷିରଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନ - ନାରଦଙ୍କ ସମାଧାନ 


ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପଚରା ଯାଲଥବା ପ୍ରଶ୍ଵର ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ ଯାଇ ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ 
ନାରଦ ମୁନିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କଥିତ ଗୋଟିଏ କଥା ଶୁଣେଇଲେ । ଯୁଧଷ୍ଠିର ଯେତେବେଳେ 
ରାଜସ୍ଵୟ ଯାଜ୍ଞ କରୁଥିଲେ ସେଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅଗ୍ରପୂଜାର ସମ୍ମାନ ଦିଆଗଲା । 
ସେତେବେଳେ ଶିଶୁପାଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଗାଳି ଦେବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେ ଶହେଟି ଗାଳି 
ଦେଇ ସାରିଲା ପରେ ଭଗବାନ ଚକ୍ର ଦ୍ଵାରା ତାକୁ ମାରି ଦେଲେ । ସେତେବେଳେ ତା 
ଶରୀରରୁ ଜ୍ୟୋତି ବାହାରି ଗଲା ଏବଂ ତାହା ଭଗବାନଙ୍କ ଭିତରେ ସମାହିତ ହୋଇଗଲା । 
ସମସ୍ତେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ଦେଖୂଲେ ଦିନରାତି ଦ୍ଵେଷ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଭଗବାନ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଲେ । ଯୁଧୂଷ୍ଠିରଙ୍କୁ ବହୁତ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗିଲା । ସେତେବେଳେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଭାରେ ସେ 
ନାରଦଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ ଯେ ସର୍ବଦା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦ୍ଵେଷ କରୁଥିବା ଶିଶୁପାଳଙ୍କୁ ଭଗବତ 
ପ୍ରାପ୍ତି କେମିତି ହେଲା । ଏଠାରେ ସିଧା କଥା ଏତିକି ଯେ ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ସମାନ, ଯିଏ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଏ, ତାକୁ ତାଙ୍କ କୂପା ମିଳେ । 


ଆମେ ଅଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ ଆରୋପ କରୁଛୁ ଯେ ଭଗବାନ ଅମୁକ-ଅମୁକ ସହିତ 
ପକ୍ଷପାତ କରୁଛନ୍ତି । ସତ କଥା ତ ଏତିକି ଯେ ଦେବ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ଦାନବ, ସୁର ହୁଅନ୍ତୁ 
ବା ଅସୁର, ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କର । ଅସୁର ଯଦି ଦ୍ଵେଷ ସହିତ ତାଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରୁଛି 
ତାହାଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ମୁକ୍ତି ଦେଉଛନ୍ତି । ଏହା ନାରଦ ଯୁଧୁଶ୍ଚିରଙ୍କୁ କହିଲେ । 
ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵଭାବ ବିଚିତ୍ର । ତାଙ୍କୁ ନିଜ ନାମକୁ ସେ ବହୁତ ଭଲ ପାଆନ୍ତି । ଆରେ 
ବାବୁ, ସେଥୁପାଇଁ ତ ଆମକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ନାମ ବହୁତ ଭଲ ଲାଗେ । ତେଣୁ ଦାନ 
ସମୟରେ କହନ୍ତି ଯଦି ମୋ ନୀ ଲେଖିବି ମୁଁ ଦେବି । ତେବେ ଏହି ଭାବନା ମନରେ 
କାହିଁକି ଆସେ ? କାରଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜ ନାମ ବହୁତ ଭଲ ଲାଗେ । ଯେମିତି ନିଜ 
ଲେଖାରେ ନିଜ ନାମ ନ ଦେଖିଲେ ଲୋକଟି ଭାବେ ମୋ ନୀ ତ ନାହିଁ। ତାକୁ କୁହନ୍ତୁ 
ଭୁଲ ହୋଇଗଲା । କିନ୍ତୁ ଆପଣଙ୍କ ଏତେ ବଡ଼ ଲେଖା ତ ଛପାଗଲା । ସେ କହିବ ଏତେ 
ବଡ ଲେଖା ଛାପିଦେଲ, ଟିକିଏ ନା କୁ ନାଟାକୁ ଛାପି ଦେଇ ଥ୍ରଲେ କଣ ବିଗିଡ଼ି 
ଯାଇଥାନ୍ତା ? ଦେଖୁଲେ, ଲେଖାଛପା ଗଲା କିନ୍ତୁ ନିଜ ନୀ ନ ଦେଖଲେ କ୍ରୋଧ ଆସେ | 
କେବଳ ନାମ ଛାପନ୍ତୁ , ଲେଖାଛପା ନ ଗଲେ ବି ଚଳିବ | ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ନାମ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ । ସେ ଭାବନ୍ତି ଯେଉଁ ଭାବନାରେ ହେଉପଛେ, ମତେ ତ ସ୍କରଣ କରୁଛି । 
ବାସ୍‌ ! ନାରଦ କହିଲେ, ଭଗବାନ ତ ଏମିତି ଯେ - 


॥ ୨୮୩॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସ୍ନେହାକ୍ଵାମେନ ବା ୟୁଞ୍ଜ୍ୟାତ୍‌ କଥଂଚିନ୍କେକ୍ଷତେ ପୂଥକ୍‌ ॥( ୭. ୧. ୨୫) 


କିଏ ତାଙ୍କୁ ସ୍ନେହର ସହିତ ସ୍କରଣ କରୁଛି, କି କାମନାର ସହ କି ଶତ୍ରୁ ଭାବରେ, 
ଭଗବାନ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ । ସେ ଖାଲି ଦେଖନ୍ତି ଯେ ମୋତେ ସ୍କରଣ କରୁଛି । ସତ କଥା 
ହେଲା ଯେ ଦ୍ଵେଷ କଲା ବ୍ୟକ୍ତୂକୁ ସ୍କରଣ କଲା ବେଳେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ତୀବ୍ରତାର ସହ ତାକୁ 
ସ୍ମରଣ କରୁ । ତନ-ମନରେ ! ଯେମିତି ଆମ ଶରୀରର ପ୍ରତ୍ୟେକ କୋଷ ତାକୁ ମନେ 
ପକାଉଛି । 


ୟଥା ବୈରାନୁବନ୍ଧେନ ମର୍ତ୍ୟସ୍ତନ୍ମୟତାମିୟାତ୍‌ । 


"୬୬ ୫ =ବ 


ନ ତଥା ଭକ୍ତିୟୋଗେନ ଇତି ମୈଁ ନିଶ୍ଚିତା ମତିଃ ||[( ୭.୧.୨ ୬) 


ଏଠାରେ ନାରଦ ଯୁଧଷ୍ଠିରଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - ଦ୍ଵେଷ ସହ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍କରଣରେ 
ଯେଉଁ ତୀବ୍ରତା ଥାଏ ତାହା ପ୍ରେମ ସହ ସ୍କରଣ କରିବାରେ ନ ଥାଏ । ଏହାର ଅର୍ଥ 
ଆଦୌ ନୁହେଁ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଦ୍ଵେଷ କରିବା । ଏଇଆ ବୁଝିବା ଯେ ଯେଉଁମାନେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦ୍ଵେଷର ସହିତ ସ୍ମରଣ କଲେ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ କରି 
ଦେଲେ, ତେଣୁ ଯିଏ ପ୍ରେମର ସହ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରିବ ଭଗବାନ ତାହାପାଇଁ 
କଣ ନ କରିବେ ? ଭଗବାନ ବୁଝିପାରନ୍ତିନି ଯେ ମୁଁ ୟା ଲାଗି କଣ କରିବି । ଭାଗବତରେ 
ଏଥୁପାଇଁ ଗୋଟେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ଲୋକ ଅଛି । 


କାମାଦ୍‌ ଦ୍ଵେଷାଦ୍‌ଭୟାତ୍‌ସ୍ନେହାଦ୍ୟଥା ଭକ୍ତ୍ୟେଶ୍ବରେ ମନଃ । 
ଆବେଶ୍ୟ ତଦଘଂ ହିତ୍ଵସା ବହବସ୍ତଦ୍ମତିଂ ଗତାଃ ॥ (୭,୧. ୨ ୯) 
ଗୋପ୍ୟଃ କାମାଉୟାକ୍ରଂସୋ ଦ୍ଵେଷାଜୈଦ୍ୟାଦୟୋ ନୂପାଃ । 
ସମ୍ବନ୍ଧାଦ୍‌ ବୃଷ୍ଣୟଃ ସ୍ନେହାଦ୍ୟୟଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ବୟଂ ବିଭୋ ॥ ( ୭,୧.୩୦) 
କତମୋଏପି ନ ବେନଃ ସ୍ୟାପ୍ଞ୍ଚାନାଂ ପୁରୁଷଂ ପ୍ରତି । 

ତସ୍ମାତ୍‌ କେନାପ୍ୟୁପାୟେନ ମନଃ କୃଷ୍ଣେ ନିବେଶୟେତ୍‌ ॥ (୭.୧.୩୧) 


କହିଲେ ଯେ - କାମାତ୍‌, କାମ ବାସନା ମାଧ୍ଯମରେ ମଧ୍ଯ ଯଦି କୌଣସି ସ୍ତ୍ରୀ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପତି ରୂପରେ ଚାହିଁଲା, ଅଥବା ଦୋଷ ବା ଭୟ ବା ସ୍ଲେହ - ପ୍ରେମରେ 
ଚାହିଲା, ତେବେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଉଦାହରଣ ଦେଇଛନ୍ତ ଯେ 


“ କାମାତ୍‌ ଗୋପ୍ୟଃ”' - ଅନେକ ଗୋପୀ କାମନାର ସହ ଉଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରିଥିଲେ, 
॥ ୨୮୪ ॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 


ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ମଲ୍ଲ ହୋଇଗଲେ । “ ଭୟାକୁଂସଃ”- ଭୟ ଯୋଗୁ କଂସ ଦିନରାତି 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରୁଥଲା ସେ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲା । ' ଦ୍ଵେଷାଦ୍‌ ଟୈଦ୍ୟାଦୟଃ - 
ଶିଶୁପାଳ ଆଦି ଦ୍ଵେଷ ସହ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରୁଥଲେ, ସମ୍ବନ୍ଧାତ୍‌ ବୃଷ୍ଣୟଃ” - ସମର୍ଣ 
ବୁଷ୍ଣବଂଶ, କୁଟୁମ୍ବ ସମ୍ବନ୍ଧୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରେମର ସହ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍କରଣ 
କରୁଥିଲେ , ଆମେ ସମସ୍େ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭକ୍ତିର ସହିତ ତାଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରୁଛୁ । ରାଜା ବେନ 
କୌଣସି ପ୍ରକାରରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କଲା ନାହିଁ । ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
ଦ୍ଵେଷ କରି ଥଲେ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିଥାନ୍ତା । କିନ୍ତୁ ସେ ଦ୍ଵେଷ ମଧ୍ଯ କଲା ନାହିଁ । 
ତେଣୁ କୁହାଯାଏ ଯେ ନାସ୍ତିକର ସ୍ଥିତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୟନୀୟ ହୁଏ । ତାଠାରୁ ଭଲ ବରଂ ଯିଏ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶତ୍ଦୁ ହୁଏ । କହିଲ ଦେଖି କୋଉ ଧର୍ମରେ ଏପରି କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଦ୍ଵେଷ 
ପୂର୍ବକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରିବ, ତେବେ ବି ତାକୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିପାରିବ ? 


ଭଗବାନଙ୍କ ହାତରେ ହିରଣ୍ୟକଶ୍ୟପୁ ଏବଂ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ଉଭୟଙ୍କୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିଗଲା । 
ଆମେ ପୁର୍ବରୁ ଦେଖି ସାରିଛେ ଯେ କିପରି ଜୟ-ବିଜୟଙ୍କୁ ସନତ୍‌କୁମାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଅଭିଶାପ ମିଳିଲା ଏବଂ ସେଇମାନେ ହି ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ଏବଂ ହିରଣ୍ୟକଶ୍ୟପୁ ହେଲେ । 
ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ କଥା ଆମେ ଦେଖ ସାରିଛେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଭାଇ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର କାର୍ଯ୍ୟ 
କଳାପ ଦେଖିବା । 


ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ବଧ ପରେ ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର ଉପଦେଶ 


ନିଜ ଭାଇର ମୂତ୍ୟୁ ଖବର ପାଇ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଦୁଃଖୀ, ବ୍ୟାକୁଳ, ଏବଂ କ୍ରୋଧ୍ଵତ 
ହେଲା । ସେ ସବୁ ଦାନବ ମାନଙ୍କୁ ଡକାଇଲା ଏବଂ ତାଙ୍କୁ କହିଲା - ନିଜ ନିଜର ଅସ୍ତ୍ର 
ଶସ୍ତ୍ର ନେଇ ଯାଅ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ମନ୍ଦିର ଦେଖିବ, ତାକୁ ଭାଙ୍ଗକିଦିଅ | ଯେଉଁଠି ଯାଗ-ଯଜ୍ଞ 
ଗଲିଥିବ ତାକୁ ଧ୍ଵସ୍ତ କରିଦିଅ , କୌଣସି ସାଧୁକୁ ଜପ-ତପ କରିବାର ଦେଖିଲେ ତାକୁ 
ମାରିଦିଅ । କୋଉଠି କିଛି ଧର୍ମର କଥା ଦେଖଲେ ତାକୁ ଶେଷ କରିଦିଅ , କାରଣ 
ଏସବୁ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ରହିବା ସ୍ଥ୍ରାନ । ଏହି ସ୍ଥାନଗୁଡିକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେଲେ ଭଗବାନ 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଶକ୍ତି ସମାପ୍ତ ହୋଇଯିବ । ଆଚ୍ଛା ! ତାହାହେଲେ ବୋଧେ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଶକ୍ତି 
ଅଛି କେବଳ ଏହି ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କ ଯୋଗୁଁ । । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ କହିଲା ଏହି ମାନଙ୍କୁ ସମାପ୍ତ 
କରିଦିଅ - ବ୍ରାହ୍ମଣ, ମନ୍ଦିର, ଯଜ୍ଞ ଏବଂ ଗାଭ | ଜାଣିଛନ୍ତି ତ, ଲୁଟିଲା ବାଲାକୁ ସେମିତି 
ବି ଭଙ୍ଗା-ରୁଜା କରିବାକୁ ଭଲ ଲାଗେ । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର ଆଦେଶ ଶୁଣି ମାର-କାଟ କହି 
ସେମାନେ ଦୌଡିଲେ । 


॥ ୨୮୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସମସ୍ତ ଦୈତ୍ୟଙ୍କୁ ଆଦେଶ ଦେଇ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଘରକୁ ଆସିଲା । ତା'ର ସବୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀ, ଆମ୍ମୀୟ ସ୍ଵଜନ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ବଧର ସମାଚାର ଶୁଣି କାନ୍ଦୁଥିଲେ । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ବେଦାନ୍ତର ଏକ ଲମ୍ବା-ଚୌଡା ଭାଷଣ ଦେଲା । ଯାହାର ଜନ୍ମ ହୁଏ, ତା'ର ମୁତ୍ୟୁ ହୁଏ, 
କିନ୍ତୁ ଆମ୍ମା ଅମର । ଦେଖଲେ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଏହି ଅସୁରମାନେ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରି ତାକୁ ଦେହଠାରୁ ଅଲଗା ଭାବୁଥିଲେ । ଏହି ଅସୁରମାନେ ତପ , ଯଜ୍ଞ 
କରୁଥିଲେ, ବେଦକୁ ବି ମାନୁଥିଲେ | ଯଜ୍ଞ ଆଉ ତପର ଶକ୍ତିକୁ ମାନୁଥିଲେ, ଭଗବାନଙ୍କ 
ଅସ୍ତତ୍ଵକୁ ମଧ୍ଯ ମାନୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ଦୟା, ଯାହା ଧର୍ମର ମୁଳ, ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ 
ତାହା କିଞ୍ଜୁତ୍‌ ମାତ୍ର ହେଲେ ନ ଥୁଲା। ସେମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସ୍ଵୟଂର ଦୁଃଖ ହିଁ ସତ୍ୟ, ଅନ୍ୟର 
ଦୁଃଖ ମିଥ୍ୟା, ଏହା ହିଁ ସେମାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଥିଲା | 


ଏବେ ଦେଖିବା ଅସୁର କାହାକୁ କୁହାଯାଏ ? ମନେ ରଖୁବେ ଯିଏ ନିଜ ଦୁଃଖକୁ 
ସତ୍ୟ ଏବଂ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖକୁ ମିଥ୍ୟା ମାନେ ସେ ହି ଅସୁର ଅଟେ । ସନ୍ଛ୍‌ କିଏ ? ଯିଏ 
ନିଜ ଦୁଃଖକୁ ମିଥ୍ୟା ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଦୁଃଖକୁ ସତ୍ୟ ମାନେ ସେ ସନ୍ଥ । 


ଥରେ ଜଣେ ଲୋକ ଆସି ମୋତେ କହିଲା-ଓ ସ୍ଵାମୀଜୀ, ମୁଁ କଣ କରିବି ? 
ଦଶହଜାର ଟଙ୍କାର କ୍ଷତି ହେଲାଣି । ମୁଁ କହିଲି - ଆରେ, କ୍ଷତି ତ ହେଉଥାଏ । 
ଯେତେବେଳେ ପୁରା ଦୁନିଆ ମିଥ୍ୟା ସେତେବେଳେ ଦଶହଜାର ଟଙ୍କା କଣ ? ଗଲିଗଲା 
ତ ଗଲା । ଏଥରେ ଦୁଃଖୀ ହେବାର କଣ ଅଛି । ତାକୁ ବେଦାନ୍ତ ଶୁଣେଇଲି | ଗ୍ରିଦିନ 
ପରେ ସେ ପୁଣି ଭେଟିବାକୁ ଆସିଲା ତ ମୁଁ କାନ୍ଦୁଥିଲି । ସେ କହିଲା , “ ସ୍ଵାମୀଜୀ କଣ 
ହେଲା ?” ମୋର ଦଶଟଙ୍କା ହଜିଗଲା । ସ୍ଵାମୀଜୀ ପୁର୍ବଦିନ ମୋର ଦଶହଜାର ଟଙ୍କାର 
କ୍ଷତିକୁ ଆପଣ କହିଲେ ଦଶହଜାର ମିଥ୍ୟା, ଦୁଃଖ ମିଥ୍ଯା, ପୁରାଦୁନିଆ ମିଥ୍ୟା, ଆପଣଙ୍କର 
ଖାଲି ଦଶଟଙ୍କା ଗଲା ତ ଏତେ କାନ୍ଦ । ମୁଁ କହିଲି - ଫରକ କେବଳ ଏତିକି ଯେ 
ଦଶହଜାର ଟଙ୍କା ତୁମର ଥୁଲା ଏବଂ ଦଶଟଙ୍କା ମୋର । କହିବାର ଅର୍ଥ ଏଇଆ ଯେ 
ଅନ୍ୟର ଲାଭ-ହାନି ମିଥ୍ୟା ଏବଂ ନିଜର ଲାଭ-ହାନି ସତ୍ୟ , ଏହା ଆସୁରୀ ଲକ୍ଷଣ । 


ଦୈତ୍ୟମାନେ ହଣାକଟା ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ ଆଉ ଘରେ ହିରଣ୍ୟକଘଶିପୁ 
ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ ବେଦାନ୍ତ ଶୁଣଉଥିଲା । ବେଦାନ୍ତ କଥା ସମସ୍ତଙ୍କ ମୁହଁରେ ଶୋଭା ଦିଏ 
ନାହିଁ । କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଯେକୌଣସି କଥା କହିଲେ ବି ଭଲ ଲାଗେନି । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି କମ୍‌ କରିବା ପାଇଁ ଯଜ୍ଞାଦି ସବୁ ନଷ୍ଟ କରି ଦେବା ପାଇଁ ଆ୍ଛା 
ଦେଇସାରିଥିଲା । ତଥାପି ତାକୁ ଲାଗିଲା ଯେ ମୋ ନିଜର ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ ବୂଦ୍ଧି ହେବା 


॥ ୨୮୬ ॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଦ 


ଦରକାର । ଏହା ଭାବି ସେ ତପସ୍ୟା କରିବା ପାଇଁ ଚାଲିଗଲା । ଦେଖନ୍ତୁ, ଅସୁରମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଏକାଗ୍ରତା ଥଲା, କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ଚିତ୍ତଶୁଵି ନ ଥିଲା | ଆମ ମନରେ ଦୁଇଟି 
ଜିନିଷ ରହିବା ଦରକାର । ପ୍ରଥମତଃ ଚିତ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ ହେବା ଦରକାର, ଆଉ ଏକାଗ୍ରତା ବି 
ଦରକାର । କୌଣସି ଠାରେ ମନ ଲାଗି ଗଲେ ତାକୁ କେହି ହଲେଇ ପାରିବେନି , 
ବିଚଳିତ କରିପାରିବ ନାହିଁ । 

ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର ତପସ୍ୟା ଏବଂ ବରଦାନ “ପ୍ରାପ୍ତି 


ସେ କେମିତି ତପସ୍ୟା କରିବାକୁ ଲାଗିଲା ? ଗୋଡର ବୁଢା ଆଙ୍ଗୁଠି ଉପରେ 
ଛିଡାହୋଇ, ହାତ ଉପରକୁ ଟେକି ଏବଂ ଦୃଷ୍ଟି ଉପରକୁ କରି ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ତପସ୍ୟା 
କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । ତା ତପସ୍ୟା ଏତେ ଭୟଙ୍କର ହେଲା ଯେ ତା ଶରୀରରୁ ଜ୍ବାଳା ପରି 
ଉତ୍ତାପ ବାହାରିବାକୁ ଲାଗିଲା । ତାର ତପସ୍ୟାର ଉତ୍ତାପରେ ପୁରା ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଜଳିବାକୁ 
ଲାଗିଲା । ସମସ୍ତ ଦେବତା ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଗଲେ । ସେମାନେ ମିଶି ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଗଲେ ଏବଂ କହିଲେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଭୟଙ୍କର ତପସ୍ୟା କରୁଛି । ବ୍ରହ୍ମା କହିଲେ - ମୁଁ 
ତା”ପାଖକୁ ଯାଉଛି । ବ୍ରହ୍ଲାଙ୍କ ସ୍ଥିତି ଏପରି ଯେ କେହି ତପସ୍ୟା କରି ଯାହା ମାଗିଲେ ବି 
ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ତାକୁ ସେଇଆ ଦେବାକୁ ପଡେ । ତାପରେ ତା ଉପରେ ତାଙ୍କର କୌଣସି 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରହେ ନାହିଁ । ସେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ପାଖକୁ ଗଲେ ତା'ର ଦେହ ଦେଖା ଯାଉ ନ 
ଥିଲା । ମାଟିରେ ଲୁଚିଯାଇଥୁଲା । ବ୍ରହ୍ମା ତା ଉପରେ ନିଜର ଦିବ୍ୟ ଜଳ-ସିଞ୍ଚନ କରିବାରୁ 
ସେ ସେହି ମାଟିଗଦା ଭିତରୁ ବାହାରି ସାମନାରେ ଠିଆ ହେଲା । ବ୍ରହ୍ମା ପଗରିଲେ, 
“ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ତୁମର କଣ ଦରକାର ? ”' ଅସୁର ମାନେ ଗୋଟିଏ ଦାବୀ ସବୁବେଳେ 
କରନ୍ତି ଯେ ମୁଁ କେବେ ମରିବିନି । ମୁଁ ମରିବିନି ମାନେ ମୋର ଶରୀର ରହିବ । 
ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ମଧ୍ଯ ସେଇଆ ମାଗିଲା । 


ଏମିତି ହେଲେ ଅସୁରର ପରିଭାଷା କଣ ହେଲା ? ନିଜ ଦେହରେ ଆସକ୍ତ 
ହେଇ ଏହି ଦେହ ହିଁ ମୁଁ, ଦେହ ଭୋଗ କରୁଥାଉ, ଦେହ ଅମର ରହୁ, ଏପରି ଭାବନା, 
ନିଜ ଦୁଃଖକୁ ସତ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖକୁ ମିଥ୍ୟା ଭାବିବା, ନିଜକୁ ସୁଖ ମିଳୁ, ଅନ୍ଯକୁ ମିଳୁ 
କି ନ ମିଳୁ, ଯିଏ ଏପରି ଭାବେ ତାକୁ ଅସୁର କୁହାଯାଏ । ତେଣୁ ଯେତେବେଳେ 
ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ, ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଆଦି ନାମ ନିଆଯାଏ ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଶିଙ୍ଘ ଥୁବ, 
ବଡ ଭୟଙ୍କର ହୋଇଥୁବ, ବଡ ବଡ ଓଠ ଓ ଦାନ୍ତ ଥୁବ ଏପରି ଚିତ୍ର ତିଆରି କରିବା ବା 
ଏପରି ଭୟଙ୍କର ରୂପର କଳ୍ପନା କରିବା ଦରକାର ନାହି । ଯାହାକୁ ଅନୁଭବ ହେଲା ଯେ 


॥ ୨୮୭ |॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମୁଁ ଦେହ ଅଟେ ତା ଭିତରେ ଅସୁରର ଗୋଟିଏ ଲକ୍ଷଣ ଆସିଗଲା, ଯେତେବେଳେ 
ଲାଗିବ ଯେ ମୋତେ ଦେହ ଭୋଗ ମିଳୁଥାଉ ସେତେବେଳେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଲକ୍ଷଣ ମଧ୍ଯ 
ଆସିଗଲା । ଅନ୍ୟକୁ ମିଳୁ କି ନ ମିଳୁ । କିଛି କଥା ନାହିଁ । ଏଇଟା ତୃତୀୟ ଲକ୍ଷଣ । ଏ 
ସମସ୍ତ ଆସୁରୀ ଲକ୍ଷଣ ଯାହା ପାଖରେ ଥାଏ ସେ ଅସୁର । 


ବ୍ରହ୍ମା ହିରଣ୍ୟକଶିପୁକୁ କହିଲେ- ସୃଷ୍ଟି ନିର୍ମାଣ ବିଭାଗ ମୋ ପାଖରେ ଅଛି । କିନ୍ତୁ 
ସଂହାର ବିଭାଗ ନାହି । ମୁଁ କେବଳ ନିର୍ମାଣ କରେ । ତେଣୁ ତୁମର ମରଣ ହେବନାହିଁ. 
ଏପରି ବର ମୁଁ ଦେଇପାରିବି ନାହିଁ, ମୋ ହାତରେ ନାହିଁ । 


ଅସୁରମାନେ ନିଜକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବୁଦ୍ଧିମାନ ଭାବୁଥିଲେ । ଯିଏ ନିଜକୁ ଅତିବୁଵିଆ 
ଭାବେ ସେ ଗଡବଡ କାମ କରିଦିଏ । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ବହୁତ ବୁଦିମାନ 
ଭାବୁଥିଲା । ସେ ଭାବିଲା ମୋର ମରଣ ନ ହେଉ ଏମିତି ବର କେମିତି ମାଗିବି ? 
ଅନ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ବାହାର କରି କହିଲା, “ ଆପଣଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର, ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ମୋତେ ମାରିପାରିବ ନାହିଁ । ମୋର ମରଣ ଘର ଭିତରେ ହେବନି କି ବାହାରେ 
ମଧ୍ଯ ହେବନି, ଆକାଶରେ ଉପରେ ହେବନି, ଭୁମି ଉପରେ ମଧ୍ଯ ହେବନି, ଅସ୍ବଦ୍ଵାରା 
ହେବନି କି ଶସ୍ତ୍ରଦ୍ଵାରା ହେବନି ।” ଏତେ ସଉ୍ତ ରଖୂଦେଲା । ବ୍ରହ୍ମା କହିଲେ ତଥାସ୍ତୁ । 
ତାଙ୍କୁ ତଥାସ୍ତୁ କହିବାକୁ ପଡିଲା । ଏମିତି ବର ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପୂର୍ବରୁ ଭୟଙ୍କର ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଥିବା ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଆହୁରି ସାମର୍ଥ୍ୟବାନ୍‌ ହେଇଗଲା । ତାର ଶକ୍ତି, ଅହଙ୍କାର ତଥା ବଳ 
ବଢିଗଲା । ସେ ଘରକୁ ଫେରିଆସିଲା । 


ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଯେତେବେଳେ ତପସ୍ୟା କରିବାକୁ ଗଲା, ଇନ୍ଦ୍ର ଦେଖୂଲେ ଯେ 
ଭଲ ସୁଯୋଗ ଜୁଟିଛି । ଏବେ ଆମେ ସବୁ ଅସୁରଙ୍କୁ ମାରିପାରିବା । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର 
ପନ୍ନୀ କୟାଧୂ ଗର୍ଭବତୀ ଥଲା । ଇନ୍ଦ୍ର ତାକୁ ସାଂଗରେ ନେଇଯାଉଥ୍ୁଲେ ଯେ ପୁଅ ଜନ୍ମ 
ହେଲେ ତାକୁ ମାରିଦେଇ ମା'କୁ ଛାଡିଦେବେ | କିନ୍ତୁ ସେଠି ନାରଦ ପହଞ୍ଚାଯାଇ କହିଲେ 
- ମୁଁ ୟାକୁ ନିଜ ଆଶ୍ରମକୁ ନେଇଯିବି କାରଣ ଏହାର ପୁତ୍ର ମହାଭାଗବତ ହେବ । ସେ 
ତାକୁ ନେଇଗଲେ । ସେହି ପୁତ୍ରର ନାମ ପ୍ରହ୍ଲାଦ । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର ଗରିପୁଅ ହେଲେ । 
କିନ୍ତୁ ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ଗୁଣବାନ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଥୁଲେ । ଆମେ ତାଙ୍କର କିଛି ଗୁଣ 
ଏଠି ଦେଖୁବା । 


॥ ୨୮୮ ॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 
ପ୍ରହ୍ଲାଦ-ଚରିତ୍ର 


ପ୍ରଥମେ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ବୁଝିବା । ପ୍ରହ୍ଲାଦ - 'ହ୍ାଦ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା 
ଆନନ୍ଦ । ତେଣୁ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯିଏ ସବୁବେଳେ ଆନନ୍ଦରେ ରହେ । 
‹ ପ୍ରକୃଷ୍ଟଃ ହ୍ଲାଦଃ ୟସ୍ୟ” ଯାହାର ଆନନ୍ଦ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉଚ୍ଚ କୋଟୀର, ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ତାକୁ 
ପ୍ରହ୍ଲାଦ କହନ୍ତି । ' ପ୍ରକର୍ଷେଣ ହୃଦୟତି” ଅନ୍ୟକୁ ଯିଏ ଆନନ୍ଦିତ କରେ ତାକୁ ପ୍ରହ୍ଲାଦ 
କହନ୍ତି । ଯିଏ ନିଜେ ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ, ଅନ୍ୟକୁ ଆନନ୍ଦିତ କରେ ସେ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଅଟେ । 


ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ପାଖରେ କେଉଁ-କେଉଁ ଗୁଣ ଥୁଲା ? ` ବ୍ରହୁଣ୍ୟଃ' - ସେ ବ୍ରାହ୍ଣମାନଙ୍କୁ 
ସମ୍ମାନ କରୁଥିଲେ, “ ଶୀଲ ସମ୍ପନ୍ନଃ' ତାଙ୍କର ଶୀଳ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରର ଥିଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାଙ୍କର ଚରିତ୍ର, ବ୍ୟବହାର ଏବଂ ଭାବ ସବୁକିଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଥୁଲା । “ସତ୍ଯସନ୍ଧଃ୮ ସେ 
ସତ୍ୟ କହୁଥିଲେ , କାହାକୁ ବଚନ ଦେଲେ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ତାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରୁଥିଲେ । 
“ ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ' ନିଜ ଇନ୍ଦ୍ରିଗଗୁଡିକ ଉପରେ ପୁର୍ଣ୍ଣ ସଂଯମ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିଥିଲେ, “ ଆମବତ୍‌ 
ସର୍ବଭୂତାନାଂ ଏକଃ ପ୍ରିୟସୁହୂଭମଃ” ଯେପରି ସେ ନିଜକୁ ଦେଖୁଥୁଲେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଦେଖୁଥିଲେ । ତେଣୁ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରିୟ ହେଇଯାଇଥିଲେ । 
“ ଦାସବସ୍ବଂନତର୍ୟାଙ୍ଘ୍ରି” “ ଆର୍ଯ୍ୟ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ସମୁଖରେ ସେ ଦାସ 
ରୂପରେ ଠିଆ ହେଉଥଲେ। “ ଭ୍ରାତୃବତ୍‌ ସଦୂଶେ ସ୍ଵିଗ୍‌ଧଃ' ନିଜ ସମସ୍କା୍ଧମାନଙ୍କ 
ସହିତ ସେ ଭାଇ ଭଳି ବ୍ୟବହାର କରୁଥିଲେ ଏବଂ ' ଗୁରୁଷୁ ଭଶ୍ଵରଭାବନଃ” ଗୁରୁ ହଁ 
ଭଗବାନ ଅଟନ୍ତି, ଏହା ମାନୁଥିଲେ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୁରୁଙ୍କୁ କେବେହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ ମାନୁ ନ 
ଥଲେ । ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଏପରି ଗୁଣ ଥିଲା । 


ବିଦ୍ୟାର୍ତରୂପଜନ୍ମାଢ୍ୟୋ ମାନସ୍ତମ୍ଭବିବର୍ଜିତଃ ॥ (୭.୪,୩୨ ) 


ବିଦ୍ୟାରେ, ରୂପରେ, ଅର୍ଥରେ, ସବୁରେ ସେ ଥିଲେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଲେଶ 
ମାତ୍ର ମଧ୍ଯ ଅଭିମାନ ନ ଥିଲା । 


° ନୋଦ୍ଵିଗ୍ଧଚିତ୍ତୋ ବ୍ୟସନେଷୁ ନିଃସ୍ପୃହଃ' ॥(୭,୪ ,୩୩) 


କୌଣସି ପ୍ରକାରର ବ୍ୟସନ-ସଂକଟ, ବା କଷ୍ଟର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ 
ବିଚଳିତ ହେଉ ନ ଥିଲେ। ତାଙ୍କର କୌଣସି ବସ୍ତୁରେ କୌଣସି ସ୍ପୃହା,ଆସକ୍ତି ବା 
ଲାଳସା ନଥ୍ଲା । ଦେଖିଥିବା ବସ୍ତୁ ବା ନ ଦେଖୁଥିବା ବସ୍ତୁ, ଜ୍ଞାତ- ଅଜ୍ଞାତ ସେ ସବୁଠାରୁ 
ବିରକ୍ତ ଥଲେ । ' ପ୍ରଶାନ୍ତକାମୋ ରହିତାସୁରୋଃସୁରଃ” ଅସୁର ଜାତିରେ ଜନ୍ମ ନେଇ 
॥ ୨୮୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ମଧ୍ଯ ଅସୁରମାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ହେଲେ ଲକ୍ଷଣ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ନଥିଲା । ଏହା ଦେବର୍ଷି 
ନାରଦଙ୍କ କୃପା, ସନ୍ଛଙ୍କ କୃପା । ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ଗୁଣଗୁଡିକର ଯେତେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା, କମ 
ହେବ । 


ବାସୁଦେବେ ଭଗବତି ୟସ୍ୟ ନୈସର୍ଗିକୀ ରତିଃ ॥ (୭.୪.୩୬) 


ଭଗବାନ ବାସୁଦେବଙ୍କ ନିକଟରେ ତାଙ୍କର ସହଜ, ସରଳ, ନୈସର୍ଗିକ ପ୍ରେମ 
ଥିଲା । ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ମନ ଲଗେଇବା ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ପଡ଼ୁ 
ନ ଥଲା । ତାଙ୍କ ମନ କେବେ ବି ସେଠାରୁ ଦୂରକୁ ଯାଉ ନ ଥୁଲା, ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟ ତ 
ଏଇଆ । ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥ୍ାରେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ଖେଳରେ ତାଙ୍କ ମନ କେବେ ବି ଲାଗୁ ନଥୁଲା । 


କୃଷ୍ଣଗ୍ରହଗୂହୀତାମ୍ବା ନ ବେଦ ଜଗଦୀଦୂଶମ୍‌ ॥ ( ୭.୪.୩୭) 


ଲୋକମାନେ ଯେପରି ଗ୍ରହମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପୀଡିତ ହୁଅନ୍ତି, ଯେମିତି ତାଙ୍କୁ ଭୂତ 
ଲାଗେ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସତେ ଯେମିତି ତାଙ୍କୁ କୃଷ୍ଣ ଲାଗିଯାଇଥିଲେ | ତାଙ୍କୁ ଜଗତର 
ଅନୁଭବ ହି ହେଉ ନଥିଲା । ବସିଥୁବା ବେଳେ, ଶୋଇଥିବା ବେଳେ, ଗ୍ଲୁଥୁବା 
ବେଳେ, ସବୁବେଳେ ସେ ଗୋବିନ୍ଦ-ଗୋବିନ୍ଦ, ହରି-ହରି ଏହିପରି ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ 
ସ୍ମରଣ କରୁଥିଲେ ଏବଂ ' କ୍ଵଟିଦ୍‌ରୁଦତି” ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରି କୌଣସି ଲୀଳା ମନେ 
ପଡିଗଲେ ହସିବାକୁ ଲାଗୁଥିଲେ । “' କ୍ଵଟିଦ୍‌ହସତି” କେବେ ହଠାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ ହସ 
ମନେପକାଇ ହସିବାକୁ ଲାଗୁ ଥିଲେ । କେବେ ଆନନ୍ଦିତ ହେଉଥିଲେ ତ କେବେ ଗୀତ 
ଗାଉଥୁଲେ, କେବେ ନୁତ୍ୟ କରୁଥିଲେ ତ କେବେ ନାଚିନାଚି ଏକଦମ୍‌ ବସି ଯାଉଥିଲେ 


ଏବଂ ସ୍ତବ୍ଧ ହେଇଯାଉଥିଲେ । ତାଙ୍କୁ ଏପରି ପରା ନିବୃୂଭି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଇଯାଉଥିଲା । 
ସ ଉତ୍ତମଶ୍ବୋକପଦାରବିନ୍ଦୟୋ- 
ରିଁଷେବୟାକିଞ୍ଚନସଙ୍ଲବ୍ଧୟା | 
ତନ୍ଵନ ପରାଂ ନିର୍ବୃତ୍ତିମାମ୍ବନୋ ମୁହୁ- 
ର୍ଦୁଃସଂଗଦୀନାନ୍ୟମନଃ ଶମଂ ବ୍ୟଧାତ୍‌ ॥( ୭.୪.୪ ୨ ) 


ସନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ସହିତ ରହିବା ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କୁ ଏପରି ଦୁର୍ଲଭ, ନିମଳ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଇଗଲା । ଏପରି ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ସହ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଦ୍ଵେଷ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା, ଏହା ଶୁଣି 
ଯୁଧ୍ବଷ୍ଚିର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ । ତାଙ୍କ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଲା ଯେ ଏପରି ସୁନ୍ଦର ଏବଂ 


॥ ୨୯୦ | 


ସପ୍ତମ ସ୍କୀନ୍ଦଧଂ 


ଗୁଣବାନ ବାଳକ ସହିତ ହିରଣ୍ୟକଶିପ୍ନ ଦ୍ଵେଷ କାହିଁକି କଲା ? ପ୍ରକୃତ କଥା ଏହା ଯେ 
ପ୍ରହ୍ଲାଦ ହରିଭଲ୍ତ ଥିଲେ । ହରିଭକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସେ ହିରଣ୍ଯକଶିପୁର ଦ୍ଵେଷର ପାତ୍ର 
ହେଇଗଲେ । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର ସବୁଠାରୁ ବଡ ଶତ୍ଦୁ ମାନେ ହରି । 

ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ ପଢ଼ିବା ପାଇଁ ଗୁରୁକୂଳକୁ ପଠେଇଦିଆଗଲା । ଶୁକ୍ରାଗର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଦୁଇପୁତ୍ର 
ଶଣ୍ଡ ଏବଂ ଅମର୍କ ଅସୁର ବାଳକମାନଙ୍କୁ ପଢ଼ଉଥଲେ । ଦେଖଲେ 1 ଗୁରୁଙ୍କୁ ନିଜଘରକୁ 
ଡାକୁ ନ ଥଲେ । ପିଲାଙ୍କୁ ଗୁରୁକୂଳକୁ ପଠାଯାଉଥିଲା । 

ସେଠାରେ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ ଅର୍ଥ/ କାମ ଆଦିର, ପଇସା ରୋଜଗାର କରିବାର ଏବଂ 
ଶକ୍ତି ସମ୍ପାଦନର ବିଦ୍ୟା ପଢାଯାଉଥିଲା । କିନ୍ତୁ ଧର୍ମ ବା ନୀତିର କଥା ସେଠି ପଢାଯାଉ 
ନ ଥିଲା । ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ ଏସବୁ ଭଲ ଲାଗୁ ନ ଥୁଲା। ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପିତୂଭକ୍ତ ଥିଲେ, 
ଗୁରୁଭକ୍ତ ଥିଲେ, ତେଣୁ କିଛି କହୁ ନ ଥୁଲେ | ସବୁ ଶିଖୁଥୁଲେ, ମନ ଭିତରେ ଭିତରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ହିଁ ସ୍ମରଣ କରୁଥାଏ । ଥରେ ଯେତେ ବେଳେ ସେ ଗୁରୁକୂଳରୁ ଘରକୁ 
ଆସିଥୁଲେ, ସେତେବେଳେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରେମର ସହିତ ତାଙ୍କୁ କୋଳରେ ବସାଇ 
ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ପଚାରିଲା - 


ପପ୍ରଚ୍ଛ କଥ୍ଯତାଂ ବସନ ମନ୍ୟତେ ସାଧୁ ୟଉବାନ୍‌ ॥ (୭.୫.୪ ) 
ତୁମେ ନିଜ ଜୀବନରେ କାହାକୁ ସବ୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବୁଛ, କହିଲ | ପ୍ରହ୍ଲାଦ କହିଲେ- 
ତସ୍ପାଧୁ ମନୋଃସୁଖର୍ୟ ଦେହିନାଂ 

ସଦା ସମୁଦ୍ବିଗ୍ନଧ୍‌ୟାମସଦ୍‌ଗ୍ରହାତ୍‌ । 
ହିତ୍ସାଃଃ ମ୍ରପାତଂ ଗୂହମନ୍ଧକୂପଂ 

ବନଂ ଗତୋ ଯଦ୍ଦରିମାଶ୍ରୟେତ୍‌ ॥(୭.୫.୫ ) 


ମୋତେ ଲାଗୁଛି ଯେ ଆମେ ମାନେ ଦେହାମତ୍ମଭାବ (ବା ଦେହବୁଦ୍ଧି) ଏବଂ 
ଦେହ ସହିତ, ଘରେ ରହି, ଅନେକ ପ୍ରକାରରେ ଆସକ୍ ହୋଇ ନିଜକୁ ନିଜେ ପତିତ 
କରୁଛୁ, ତାଠାରୁ ଭଲ ତ ଏହା ଯେ ଘର ଛାଡି ବଣକୁ ଚାଲିଯିବା ଏବଂ ଶ୍ରୀହରିଙ୍କ ଶରଣ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଏହି ଅନ୍ଧକୂପରେ, ସଂସାରକୂପରେ ପଡିବାନି । ଏହା ହିଁ ସବୁଠାରୁ ଭଲ 
କଥା । 


॥ ୨୯୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏହା ଶୁଣିବା କ୍ଷଣି ଯେ “ ଶ୍ରୀ ହରିଙ୍କ ଶରଣ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ ' ହିରଣ୍ୟକଶିପୁକୁ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ କ୍ରୋଧ ଆସିଲା । କ୍ରୋଧ ତ ବହୁତ ଆସିଲା କିନ୍ତୁ ସେ ଭାବିଲା ଯେ ଛୋଟ 
ପିଲା, ଗୁରୁକୂଳରେ କିଏ କଣ କହି ଦେଇଥିବେ | ଏମାନେ ତ ହରିଙ୍କ ଶରଣକୁ ଯିବାର 
କଥା କହି ମୋ ପିଲାର ବୁଝି ବିଗାଡ଼ି ଦେଉଛନ୍ତି । ତାକୁ ଲାଗିଲା ଯେ ଶତ୍ରୁପକ୍ଷର କିଛି 
ଲୋକ ଗୁରୁକୂଳରେ ପଶିଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରଗ୍ନର କରୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ 
କଥା ସେଇଆ ନ ଥୁଲା । 


ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ ପୁଣି ଗୁରୁକୁଳକୁ ପଠେଇଦିଆଗଲା । ଶଣ୍ଡ- ଅମର୍କଙ୍କୁ କୁହାଗଲା ଯେ 
ଏହା ଉପରେ ନଜର ରଖ । ଏହାକୁ ଇଆଡ଼ୁ-ସିଆଡ଼ୁ କିଛି ପଢ଼ାଅନି । ଦେଖଲେ, ତା 
ବୁଦ୍ଧି ! ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣକୁ ଯିବା ଏହା ତା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଇଆଡ଼ୁ- ସିଆଡ଼ୁ କଥା । ଏଇମାନେ 
ହି ଅସୁର । ଏବେ ଶଣ୍ଡ ଏବଂ ଅମର୍କଙ୍କୁ ଡର ମାଡିଲା । ସେମାନେ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ ଶିଖେଇଲେ 
ଯେ ତୁମେ ଅର୍ଥ ଶିଖ, କାମ ଶିଖ ଏବଂ ରାଜନୀତି ଶିଖ । ପ୍ରହ୍ଲାଦ କିଛି କହନ୍ତିନି । ପୁଣି 
ପର ଛୁଟୀରେ ସେ ଘରକୁ ଆସିଲେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ପୁଣି ତାଙ୍କୁ ପାଖରେ ବସେଇଲା 
ଏବଂ ପଚାରିଲା ଯେ ବାବୁରେ ଏତେ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୁମେ କଣ କଣ ଶିଖୂଛ ? 
କୋଉ ଭଲ କଥା ଶିଖୂଛ ? ସେ କହିଲେ - 


ଶ୍ରବଣଂ କୀର୍ତନଂ ବିଷ୍ଣୋଃ ସ୍ମ୍ରରଣଂ ପାଦସେବନମ୍‌ । 
ଅର୍ଚନଂ ବନ୍ଦନଂ ଦାସ୍ୟଂ ସଖ୍ୟମାମ୍ମନିବେଦନମ୍‌ ॥(୭,୫.୨୩) 


ମୁଁ ନବଧା ଭକ୍ତି ଶିଖୂଛି । ଭଗବାନଙ୍କ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଶ୍ରବଣ, ଭଗବାନଙ୍କ ଗୁଣ 
ଗୁଡ଼ିକର କୀର୍ଭନ, ଭଗବାନଙ୍କର ନାମର ସ୍କରଣ, ତାଙ୍କର ଚରଣ-ସେବା, ତାଙ୍କ ରୂପର 
ପୂଜା, ତାଙ୍କର ବନ୍ଦନା କରିବା, ତାଙ୍କର ଦାସହେବା, ପୁଣି ତାଙ୍କର ମିତ୍ର ହେବା ଏବଂ 
ଅନ୍ତତଃ ତାଙ୍କ ଚରଣରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପିତ କରିଦେବା, ଏମିତି ନବଧା ଭକ୍ତି ମୁଁ ଶିଖୂଛି 
ଯାହା ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଏହା ଶୁଣି ହଁରଣ୍ଯକଶିପୁ କ୍ରୋଧ୍ବତ ହେଇ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ ନିଜ 
କୋଳରୁ ତଳକୁ ଠେଲିଦେଲା । ଆଉ ତାଙ୍କ ଗୁରୁ ଶଣ୍ଡ ଓ ଅମର୍କଙ୍କୁ ଡାକି କହିଲା ତୁମକୁ 
ମୁଁ କଣ କହିଥିଲି ? ଏମିତି ବୁଝି ସେ କୋଉଠୁ ପାଇ ଏଠାକୁ ଆସିଛି ¢? ଗୁରୁ ଡରିଗଲେ 
ଏବଂ କହିଲେ ଏମିତି ବୁଦ୍ଧି ତାକୁ କେହି ଦେଇନାହାନ୍ତି । 

' ନ ମତ୍ପଣୀତଂ ନ ପରପଣୀତଂ'( ୭,୫,୨୮) ଏସବୁ ନା ମୁଁ ଶିଖେଇଛି 
ନା ଅନ୍ୟ କେହ । ' ସୂତୋ ବଦତ୍ୟେଷ - ତବେନ୍ଦ୍ରଶତ୍ରୋ” ଏପରି ବୁଦି ସେ ନିଜେ ହିଁ 
ନଜ ସହିତ ଆଣିଛନ୍ତି । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ କହିଲା - ' ଆରେ ପ୍ରହ୍ଲାଦ, ଏପରି ଓଲଟା ବୁଝି 
॥ ୨୯୨॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 


କୋଉଠୁ ଆଣିଲ୍ପ” ? ସେତେବେଳେ ସେ ହାତ ଯୋଡି କହିଲେ, “ ରାଜନ୍‌ , ଓଲଟା 
ବୁଦ୍ଧି ଏମାନଙ୍କର । ମୋ ବୁଦ୍ଧି ଓଲଟା ନୁହଁ । ନିଜକୁ ଦେହ ମାନିବା, ନିଜକୁ ନୁ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବିବା ଏବଂ ବିଷୟରେ ସୁଖ ଅଛି ବୋଲି ଭାବିବା, ଏହା ହି ଓଲଟା ବୁଝି । 
ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ମନ ଲଗେଇବା ସଦ୍ବୁଵଦ୍ଧି ଅଟେ । ଦୁନିଆରେ ଏହାଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
କିଛି ନାହିଁ । ” 

ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ଉପରେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର ଅତ୍ୟାଚାର 


ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଏହା ଶୁଣି ରାଗିଗଲା । କହିଲା, ଏ ପିଲାକୁ ମାରିଦେବା ଦରକାର | 
ଏହାକୁ ବଧ କର । ଇଏ ମୋ ଶତ୍ରୁର ପ୍ରଶଂସା କରୁଛି । ତା'ର ଭକ୍ତ ହେଇଛି । ଶୁଣିଲା 
ମାତ୍ରେ ସବୁ ରାକ୍ଷସମାନେ “ ଛିନ୍ଧି-ଭିନ୍ଧି, ‹ ମାର-ହାଣ' କହି ତାଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ 
ଦୌଡିଲେ । ସେ ଚୁପଚାପ୍‌ ବସିଛନ୍ତି । ନା ଡରିଲେ, ନା ଦୌଡିଲେ, ନା କାନ୍ଦିଲେ, ନା 
ପାଟିକଲେ, କିଛି ବି କଲେ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ ବିଫଳ ହେଲେ । 
ପ୍ରହ୍ଲୁଦଙ୍କୁ ପର୍ବତ ଉପରକୁ ନେଇଗଲେ ଏବଂ ସେଠାରୁ ଠେଲିଦେଲେ, କିନ୍ତୁ ତଳେ ତ 
ତାଙ୍କୁ ବଞ୍ଚେଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଠିଆ ହେଇଥିଲେ, ତ ସେ କେମିତି ମରିବେ | ସରି 
ଦ୍ଵାରା ଦଂଶନ କରେଇଲେ, ବିଷ ପିଏଇଲେ , ତଥାପି ସେ ମଲେ ନାହିଁ । 


ହିରଣ୍ୟକ ଶିପୁର ଗୋଟିଏ ଭଉଣୀ ଥରିଲା ହୋଲିକା । ତାକୁ ବର ମିଳିଥୁଲା ଯେ 
ନିଆଁ ତାକୁ ଜଳେଇପାରିବ ନାହିଁ । ତାକୁ କୁହାଗଲା ଯେ ପ୍ରହ୍ଲାଦକୁ କୋଳରେ ଧରି 
ତୁମେ ଚିତା ଉପରେ ବସ , ଆମେ ସେଥିରେ ନିଆଁ ଲଗେଇ ଦେବୁ | ଦେଖନ୍ତୁ ପହ୍ାଦ 
ତ ସମର୍ପିତ ଆତ୍ମା । ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କ କୋଳରେ ବସିଛି ତାର ପୁଣି ଚିନ୍ତା କଣ ? ସେ 
କଣ ସତରେ ହୋଲିକା କୋଳରେ ବସିଥିଲେ ? ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ତାଙ୍କୁ ହୋଲିକା କୋଳରେ 
ବସେଇଥିଲେ ବି ପ୍ରକୃତରେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ କୋଳରେ ଥ୍ବଲେ । ଦେଖୁଲେ ତ , 
କେତେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ ହୋଲିକାର ବରଦାନ ମିଥ୍ୟା ହେଇଗଲା । ସେ ନିଆଁରେ 
ଜଳି ମରିଗଲା, ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କର କିଛି ହେଲାନି । ତେଣୁ ହୋଲିକା ଦହନ କରାଯାଏ । 
ଏହା ହିଁ ହୋଲିକା ଦହନ । “ ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଶକ୍ତିକୁ ସମାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଯେତେ ଚେଷ୍ଟା 
କରାଗଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ସମାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ।। କେତେ-କେତେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଆସିଲେ, 
ଗଲେ । ସେମାନେ କଣ କେବେ ବି ଆଧ୍ୟାମ୍ରିକ ଶକ୍ତିକୁ ସମାପ୍ତ କରିପାରିଲେ ? ନା ! 
ଭୌତିକ ଶକ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ ନିଜେ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯିବେ କିନ୍ତୁ କେବେହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମଶକ୍ତିକୁ 
ସମାପ୍ତ କରିପାରିବେ ନାହି । 


॥ ୨୯୩॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପ୍ରହ୍ଲାଦ ତ ମରୁ ନାହିଁ, ଏହା ଦେଖୁ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁକୁ ବହୁତ ଭୟ ଲାଗିଲା । ତାଙ୍କୁ 
ମାରିବା ପାଇଁ ଗୁରୁପୁତ୍ରମାନେ ନିଜ ଶକ୍ତିରୁ ଏକ କୃତ୍ୟା ରାକ୍ଷସୀର ନିର୍ମାଣ କଲେ । କିନ୍ତୁ 
ସେ ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ ଆସିଲା ସେତେବେଳେ ସୁଁ ସୁଁ କରି ଭଗବାନଙ୍କ 
ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ଆସି କୃତ୍ୟା ରାକ୍ଷସୀର ମୁଣ୍ଡ କାଟିଦେଲା ଆଉ ତାପରେ ଶଣ୍ଡ- ଅମର୍କଙ୍କର 
ମଧ୍ଯ ମୁଣ୍ଡ କାଟିଦେଲା । ଉଭୟ ଗୁରୁପୁତ୍ର ମରି ତଳେ ପଡିଗଲେ । ଏହା ଦେଖୁ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ 
ବହୁତ ଦୁଃଖ ହେଲା । ସେ ଆଖୁ ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ । ତାଙ୍କ ଆଖୁରୁ ଲୁହ ଝରି ପଡିଲା । 
ସେ ହାତ ଯୋଡି କହିଲେ, “ ଭଗବାନ୍‌ ! ମୋ ମନରେ ଏହି ଗୁରୁମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କେବେ 
ହେଲେ ଦେ୍‌ଷଭାବ ଆସି ନାହିଁ ତ ଏମାନେ ଉଠି ପଡନ୍ତୁ ।” ତା'ପରେ କଣ ହେଲା 
ଜାଣନ୍ତି ? ସେ ଦୁହେଁ ଉଠି କରି ବସିଲେ ଯେମିତି ନିଦରୁ ଉଠିଛନ୍ତି । ଏମିତି ଥୁଲା 
ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କର ଶକ୍ତି । ଏମିତି ଥୁଲା ତାଙ୍କ ଗୁଣ । “ ଗୁରୁଷୁ ଭଶ୍ଵରଭାବନଃ | 


ଦେଖନ୍ତୁ , ନିଜ ପିତାଙ୍କୁ ପ୍ରହ୍ଲାଦ କେବେହେଲେ ଭୁଲ କଥା କହି ନ ଥ୍ରଲେ । 
କିନ୍ତୁ ପିତା ସେମିତି ଥୁଲେ । ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ମନରେ ଥୁବା ପିତା ବା ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି 
କେବେ ବି କମ ହେଲା ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ଭୁଲ କଥାକୁ ସେ ମାନୁ ନ ଥିଲେ । 
ଗୁରୁପୁତ୍ର ଶଣ୍ଡଅମର୍କ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁକୁ କହିଲେ ଆମେ ଏହାକୁ ସମ୍ଭାଳିପାରିବୁନି । କିନ୍ତୁ 
ଆମେ ଏହାକୁ ଗୁରୁକୂଳରେ ରଖୁବୁ । ଆମ ପିତା ଶୁକ୍ରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଫେରିଆସିଲେ ବୋଧେ 
ୟାର ବୁଦ୍ଧିକୁ ସୁଧାରିପାରିବେ । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ କହିଲା - ମରୁନି ତ, ୟାକୁ ନେଇଯାଅ , 
ଆଉ କଣ କରିବା, ଖାଲି ଚେଷ୍ଟା କରିବା କଥା । କହିଲେ ଦେଖୁ, ପିଲାକୁ ବିଗାଡିବାକୁ 
ଏମାନେ ସୁଧାରିବା କହୁଛନ୍ତି । ସେମାନେ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଖରାପ ହେଉ । ଏହା ପରେ ଶଣ୍ଡ- 
ଅମକ୍କ ତାଙ୍କୁ ନେଇଗଲେ । 


ପ୍ରଜ୍ଲାଦ ଦ୍ଵାରା ଅସୁର ବାଳକମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ 


ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କର ଶକ୍ତି ଦେଖ ତାଙ୍କ ସାଂଗରେ ପଢୁଥୁବା ସବୁ ଅସୁର ବାଳକମାନଙ୍କୁ 

ବହୁତ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗିଲା ଯେ ୟାଙ୍କ ଭିତରେ କେତେ ଶକ୍ତି ଅଛି । ସେ ସେମାନଙ୍କର 
ସମ୍ମାନର ପାତ୍ର ହେଲେ । ଦିନେ ଶଣ୍ଡ-ଅମର୍କ ଗ୍ଗହକାର୍ଯ୍ୟରେ ବାହାରକୁ ଯାଇଥୁଲେ ତ 
ପ୍ର୍ଲାଦର ସାଙ୍ଗମାନେ ଦେଖଲେ ଯେ କେହି ଗୁରୁ ତ ନାହାନ୍ତି । ଏହା ଦେଖ୍ସ୍‌ ସେମାନେ 
ପ୍ରଜ୍ଲାଦଙ୍କୁ ମଝିରେ ବସେଇଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ଚାରିପାଖେ ବସିଗଲେ । ସେମାନେ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ 
କହିଲେ - ଆରେ ପ୍ରହ୍ଲାଦ, ତୁମ ପାଖରେ ଏତେ ଶକ୍ତି ଅଛି , ଏତେ ଜ୍ଞାନ ଅଛି , ଏତେ 
ଭକ୍ତି ଅଛି, ତାର ଟିକିଏ ଉପଦେଶ ଆମକୁ ବି ଦିଅନା | ଦେଖୁଲେ, ସତ୍ସଙ୍ଗର କେତେ 


॥ ୨୯୪ ॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ପ୍ରଭାବ ପଡେ । ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ଏମିତି କିଛି ହେଲେ କଥାବାର୍ତା 
କରି ନ ଥିଲେ । ଲୋକମାନେ ପ୍ରାୟ ପଗରନ୍ତି ଆମେ ନିଜ ପିଲାଙ୍କୁ ସଂସ୍କାର କିପରି 
ଦେବୁ ? ସମାଜକୁ କିପରି ସୁଧାରିବୁ ? ଆଗେ ନିଜେ ସୁଧୁରି ଯାଅ । ବାକି ସବୁ ଠିକ୍‌ 
ହୋଇଯିବ । ଆମେ ତ ଖାଲି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସୁଧାରିବାର କଥା କହୁଛେ । ଦେଖନ୍ତୁ ପ୍ରହ୍ଲାଦ 
ତ କାହାକୁ ବି ଉପଦେଶ ଦେଇ ନ ଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ଦେଖ ସବୁ ଅସୁର 
ବାଳକ ନିଜେ ନିଜେ ପ୍ରଭାବିତ ହେଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ଟିକିଏ ଜ୍ଞାନ ଆମକୁ 
ଦିଅ । ଦେଖନ୍ତୁ , ଛୋଟ ପିଲା ପ୍ରହ୍ଲାଦ ସେଠି ବସିଛନ୍ତି |। ଅନ୍ୟମାନେ ବି ଛୋଟ ଛୋଟ 
ପିଲା । ଗୋଟିଏ ଛୋଟ ପିଲା ଅନ୍ୟଛୋଟ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ପଢାଉଛି । ବାଃ ,କି ଦୃଶ୍ୟ ! 
ଦେଖଲେ ତ ପ୍ରଥମ ବାଲବିହାର କ୍ଲାସ ଗଲିଛି । ସେଥୁରେ ମଧ୍ୟ ପିଲାଙ୍କୁ ସଂସ୍କାର 
ଦିଆଯାଉଛି । ତେଣୁ ପ୍ରଥମ ବାଲବିହାର କ୍ଳଲାସର ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ପ୍ରହ୍ଲାଦ । ଏହା ସବୁ 
ସେ ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲେ । ପିଲାଟିଏ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଶିଖେଇବା ଆରମ୍ଭ କଲା । ଆଉ 
ଦେଖନ୍ତୁ କଣ କହିଲେ ? ଏପରି କଥା କହିଲେ ଯେ ତାହା ବଡ଼ମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ବିଚାର 
କରିବା ଉଚିତ | ସେ କହିଲେ - 


କୌମାର ଆଚରେତ୍‌ପ୍ରାଜ୍ଞୋ ଧର୍ମାନ୍‌ ଭାଗବତାନିହ । 
ଦୁର୍ଲଭଂ ମାନୁଷଂ ଜନ୍ମ ତଦପ୍ୟଧୁବମର୍ଥଦମ୍‌ ॥(୭.୬.୧) 


ବନ୍ଧୁଗଣ, କୁମାର ଅବସ୍ଥାରୁ ହି ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତିରୂପୀ ଧର୍ମର ପାଳନ କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ । ଯିଏ ତୁମକୁ କହୁଛି ଯେ ଏହା ପଛରେ କରିବ, ସେ ତୁମର ଶତୃ | ମନେରଖ, 
ଏହି ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ମ ଦୁର୍ଲଭ । ତାହା ଅସ୍ଥିର ଓ ଚଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯ । ‹ ନିଶ୍ଵାସେ ନ ହି ବିଶ୍ଵାସଃ 
କଦା ରୁଦ୍ଧୋ ଭବିଷ୍ଯତି । ନିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କଣ ? ଆର ମୁହୁର୍ତରେ ନିଶ୍ଵାସ 
ନେଇପାରିବା ୟାର କୌଣସି ଭରସା ଅଛି କି ? ଏହି ନିଶ୍ଵାସ ଏବେ ଗଲୁଛି, 
କେତେବେଳେ ବନ୍ଦ ହୋଇଯିବ ଜଣାନାହି । ଯିଏ କୁହେ ମୁଁ ପରେ କରିବି, ସେ କୋଉ 
ପର କଥା କୁହେ ? ଲୋକେ ଏମିତି କଥା କୁହନ୍ତି ସତେ ଯେମିତି ପୁରା ଭବିଷ୍ଯ 
ଜାଣନ୍ତି । କେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଞ୍ଜୁବା କିଛି ଜଣା ନାହିଁ । ଏଇ ଯେଉଁ ଲୌକିକ ସୁଖ- ଦୁଃଖ 
ଏଇମିତି ଆସୁଥୁବ, ଯାଉଥୁବ । କହିଲ ଦେଖ, ଆମେ ଜୀବନରେ ଦୁଃଖ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା 
କରୁ କି ? ବିନା ଚେଷ୍ଟାରେ ଦୁଃଖ ଆସେ , ତେଣୁ ବିନା ଚେଷ୍ଟାରେ ଲୌକିକ ସୁଖ ବି 
ଆସିବ । ତୁମେ ନିଜ ମନକୁ କାହିକି ବିକ୍ଷିପ୍ତ କରୁଛ । 


॥ ୨୯୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସର୍ବତ୍ର ଲଭ୍ୟତେ ଦୈବାଦ୍ୟଥା ଦୁଃଖମୟତ୍ନତଃ ॥( ୭.୬.୩) 
ତତ୍‌ପ୍ରୟାସୋ ନ କର୍ତବ୍ୟୋ ୟତ ଆୟୁବ୍ୟୟଃ ପରମ୍‌ ॥( ୭.୬. ୪ ) 


ଲୌକିକ ସୁଖର ପ୍ରାପ୍ତି ଏବଂ ଦୁଃଖକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ତୁମେ ରାତି-ଦିନ 
ନିଜର ସମୟ ବ୍ୟର୍ଥରେ ନଷ୍ଟ କରୁଛ । ତାଦ୍ଵାରା କ୍ଷେମର ପ୍ରାପ୍ତି ତ ହେଉନି । କ୍ଷଣକ 
ପାଇଁ ଲାଗୁଛି ଯେ ଆମେ ଦୁଃଖକୁ ହଟେଇ ଦେଲୁ, ଦୂର କରିଦେଲୁ , ସୁଖ ମିଳିଗଲା | 
ମୁଁ ସୁଖୀ ଭାବିଲା ବେଳକୁ କୋଉଠୁ ଗୋଟେ ଚଟକଣା ଆସି ଢୋ କରି ବାଜୁଛି । 
ଯେମିତି ମୁହଁରେ ଲଢୁଟେ ଅଛି , ଚଟକଣୀ ବସିଲା ମାତ୍ରେ ମୁହଁରୁ ଲଡ଼ୁଟା ବାହାରି 
ଆସିଲା , ଠିକ୍‌ ସେଇମିତି, ପୁଣି ଦୁଃଖୀ ହୋଇଯାଉଛୁ | କାଳ ଆମ ସାଙ୍ଗରେ ଖେଳୁଛି | 
ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ ପ୍ରେମ ହୋଇଗଲେ ଯେମିତି ଶାନ୍ତି ମିଳେ ସେମିତି ଆଉ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁରୁ ମିଳେ ନାହିଁ । କେତେ ଭୋଗ କରିଲେ ମଧ୍ଯ ଦିନେ ନା ଦିନେ ତ ବୁଢା ହେବା, 
ଆଉ ରୋଗୀ ବି ହେବା। ଆମର ଶହେ ବର୍ଷର ଆୟୁରୁ ଅଧା ତ ଶୋଇ ଶୋଇ ଗାଲିଯାଏ। 
ଆଉ ଅଧୁକରୁ କିଛି ପିଲାଦିନର ଖେଳକୁଦରେ ଗାଲିଯାଏ । ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥାରେ ସେମିତି ବି 
କିଛି କରିପାରିବା ନାହିଁ । ବାକି ରହିଲା ଗୋଟେ ଯୁବାବସ୍ଥା, ସେଥିରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ କାମ 
ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଉଛୁ । ଆଉ ନିଜକୁ ନଷ୍ଟ କରି ଦେଉଛୁ । 


ସୁଖଦୁଃଖେଚ୍ଛାଲାଭାଦିତ୍ୟକ୍ତେ କାଲେ ପ୍ରତୀକ୍ଷ୍ୟମାଣେ । 
କ୍ଷଣାଥମପି ବ୍ୟର୍ଥଂ ନ ନେୟମ୍‌ ॥ ( ନାରଦ-ଓଭକ୍ିିସୂତ୍ର-୭୭) 


ଆମକୁ ଯେବେ ବି ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତି କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଏ , ଆମେ କହୁ 
ଯେ ତାପାଇଁ ସମୟ କାହିଁ ? ଦେଖନ୍ତୁ , ଯମରାଜ ପରରିବନି ଯେ ତୁମ ପାଖରେ ସମୟ 
ଅଛି ନା ନାହିଁ । ସେ କହିବେ - ତୁମକୁ ନେଇଯିବା ପାଇଁ ମୋ ପାଖରେ ଖାଲି ସମୟ ହିଁ 
ସମୟ ଅଛି । ଦେଖଲେ ତ ଆମେ କେତେ ଅହଂକାରୀ ହୋଇ ଗଳୁଣି ? ଦୁଇମିନିଟ 
ହେଲେ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ନେବା ପାଇଁ ଆମ ପାଖରେ ସମୟ ନାହିଁ । କହିବେ ରୁହ, 
ପିଲା ବାହାଘର ସରୁ, ଭକ୍ତି କରିବି | ଏମତି ଯେଉଁମାନେ ସମୟର ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରନ୍ତି , 
ସେମାନେ ପ୍ରତୀକ୍ଷାରେ ରହିଯିବେ । ଇଏ ତ ଏମିତି କଥା ଯେମିତି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି 
ସମୁଦ୍ରରେ ସ୍କାନ କରିବା ପାଇଁ ଯାଇଥିବ ଆଉ କୂଳରେ ଠିଆ ହୋଇ ଅପେକ୍ଷା କରିବ 
ଯେ ସବୁ ଲହରୀମାନେ ଶାନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମୁଁ ସ୍ବାନ କରିବି । କରୁଥାଅ ପ୍ରତୀକ୍ଷା, ଏପରି 
କ୍ଷଣ କେବେହେଲେ ଆସିବ ନାହି । 'କ୍ଷଣାର୍ଧମପି ବ୍ଯର୍ଥଂ ନ ନେୟମ୍‌' କାଳର ପ୍ରତୀକ୍ଷା 


॥ ୨୯୬॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 


କରୁଥିବ ଏବଂ ପରେ କହିବ ଯେ ଏତେ ବଡ଼ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା ତ ବହୁତ 
କଠିନ କାମ । ମୁଁ କେମିତି କରିବି ? 


ନ ହ୍ୟଚ୍ୟୁତଂ ପ୍ରୀଣୟତୋ ବହ୍ଲାୟାସୋଃସୁରାମ୍ବଜାଃ । 
ଆତ୍ମତ୍ବାତ୍‌ ସର୍ବ ଭୂତାନାଂ ସିଦ୍ଧତ୍ବାଦିହ ସର୍ବତଃ ॥( ୭.୬.୧୯) 


ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା କୋଉ କଠିନ କାର୍ଯ୍ୟ କି ? କାହିଁକି କଠିନ ନୁହଁ ? 
କାରଣ ସେ ତୁମର, ଆମର, ସମସ୍ତଙ୍କର ନିଜର ଆମ୍ବା ଏବଂ ନିତ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ । ତୁମେ 
ଯେତେବେଳେ କହିବ, ତୁମେ ଯେତେବେଳେ ଚାହିବ, ସେ ସେଇଠି ଠିଆ ହେଇଥବେ | 


ତସ୍ପାତ୍‌ ସର୍ବେଷୁ ଭୂତେଷୁ ଦୟାଂ କୁରୁତ ସୌହୂଦମ୍‌ । 
ଆସୁରଂ ଭାବମୁନ୍ଜୁଚ୍ୟ ଯୟା ତୁଷ୍ୟତ୍ୟଧୋକ୍ଷଜଃ ॥( ୭.୬. ୨୪) 


ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ବସିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ଦୟା କରିବା 
ଉଚିତ, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଲ ପାଇବା ଉଚିତ | ତୁମେମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ମନରୁ ଆସୁରୀ ଭାବନାଗୁଡିକୁ 
ତ୍ୟାଗକରି ଦିଅ । ଏହି ଜ୍ଞାନ, ଯାହା ମୁଁ ତୁମକୁ କହୁଛି, ମୋତେ ନାରଦ ମୁନିଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଇଥିଲା । ନାରଦ ମୁନିଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଇ ଥୁଲା ? ଶୁଣି ଅନ୍ୟ ଅସୁର ବାଳକମାନେ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ । ସେମାନେ କହିଲେ, “ ପରହ୍ାଦ ଏକଥା ଆମେ ଚୁଝିପାରୁନୁ । ଆମେ 
ସମସ୍ତେ ଏକା ସାଂଗରେ ପଢୁଛୁ ଆଉ ତୁମର ଆୟୁ ଆମ ସହ ସମାନ, ଗୁରୁପୁତ୍ର ଶଣ୍ଡ- 
ଅମର୍କଙ୍କ ଛଡା ଆଉ କୌଣସି ଗୁରୁଙ୍କୁ ଆମେ ଜାଣିନୁ । ତୁମକୁ ନାରଦ କୋଉଠି ମିଳିଲେ ? 
ନାରଦଙ୍କଠାରୁ ତୁମକୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ କିପରି ମିଳିଲା ?”” ସେତେବେଳେ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସବୁ କଥା କହିଲେ, ଯାହାକୁ ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ଜାଣି ସାରିଛେ । 


ନାରଦ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ ଗର୍ଭରେ ଜ୍ଞାନ ଦେଇଥିଲେ । ପିଲା ମା ଗର୍ଭରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ 
ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ । ଜଣେ ମହିଳା ସତ୍‌ସଂଗରେ ମୋତେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥଲେ ଯେ 
ଆମେ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ସଂସ୍କାର ଦେବା କେବେଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରିବୁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଇଠି 
ଏହାର ଉତ୍ତର ଅଛି ଯେ ପିଲା ଗର୍ଭକୁ ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତୁ । ମାନେ, ଆଗେ 
ନିଜେ ସଂସ୍କାରିତ ହୁଅ ଏବଂ ତାପରେ ପିଲା ଗର୍ଭକୁ ଆସିଲେ ତାପରେ ତାକୁ ସଂସ୍କାର 
ଦେବା ଆରମ୍ଭ କର । ଏହା ହି ଗର୍ଭାବସ୍ଥାରୁ ହିଁ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରିବା ଅଟେ । ପ୍ରହ୍ଲାଦ 
କହିଲେ - ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦେବର୍ଷି ନାରଦ ମତେ ଦେଇଥିଲେ ତାହା ହିଁ ମୁଁ ତୁମ ମାନଙ୍କୁ 
କହିଲି । ଏବେ ତୁମେମାନେ ତାକୁ ପାଳନ କରିବ । 
॥ ୨୯୭॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ଗୁରୁଶୁଶୁଷୟା ଭକ୍ତ୍ୟା ସର୍ବଲବ୍‌ଧାର୍ପଣେନ ଚ । 
ସଂଗେନ ସାଧୁଭକ୍ତାନାମୀଶ୍ବରାରାଧନେନ ଚ ॥ (୭.୭.୩୦) 


ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଭଗବାନ ଶଙ୍କରାଗାର୍ଯ୍ୟ ଲେଖୁଛନ୍ତି 
“ ଗୁରୁଚରଣାମ୍ବୁଜ ନିର୍ଭର ଭକ୍ତଃ ଭବ” ପୁର୍ଣ୍ଣ ରୂପେଣ ଗୁରୁଚରଣ-କମଳରେ ଆସ୍ଥଶିତ 
ଭକ୍ତ ହୁଅ ଏବଂ ନିଜର ସବୁ କିଛି ତୁମେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଚରଣରେ ଅର୍ପିତ କର । ସାଧୁମାନଙ୍କ 
ସାଙ୍ଗରେ ରୁହ । ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଦ୍ଵାରା, ଶ୍ରବଣ ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରଦ୍ଧା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ପୁଣି ଶ୍ରଦ୍ଧାରୁ ରତି 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତ ଭକ୍ତି ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଅଲୌକିକ ଭକ୍ତି ହୁଏ ସେତେବେଳେ କଣ ହୁଏ ? 


ନିଶମ୍ୟ କର୍ମାଣି ଗୁଣାନତୁଲ୍ୟାନ୍‌ 

ବୀର୍ଯ୍ୟାଣି ଲୀଲାତନୁଭିଃ କୃତାନି । 
ୟଦାତିହର୍ଷୋପ୍ୁଲକାଶ୍ରୁଗଦ୍ମଦଂ 

ପ୍ରୋକୂଣ୍ସ ଉଦ୍‌ଗାୟତି ରୌତି ନୂତ୍ୟତି ॥(୭.୭,୩୪) 


ଯେତେବେଳେ ଏପରି ରସରୂପା ଭକ୍ତି କାହାର ହୃଦୟରେ ଆସେ, ତାହାଲେ 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଯେବେ ବି ଭଗବାନଙ୍କର ଚରିତ୍ର ଶୁଣେ, ଶୁଣିବା ମାତ୍ରକେ ତାର ଶରୀରରେ 
ରୋମାଞ୍ଚ ହେବାକୁ ଲାଗେ । ଭଗବାନଙ୍କ ଚରିତ୍ର ସହ ସେ ଏପରି ଏକରୂପ ହେଇଯାଏ 
ଯେ କେତେବେଳେ କାନ୍ଦେ, କେତେବେଳେ ଗାଏ, କେବେ ତାର କଣ୍ଠ ଗଦ୍‌ଗଦ୍‌ 
ହେଇଯାଏ । 


ମୁହୁଃ ଶ୍ଵସନ୍ଧନ୍ତି ହରେ ଜଗପ୍ରତେ 
ନାରାୟଣେତ୍ୟାମ୍ମମତିର୍ଗତତ୍ରପଃ ॥( ୭, ୭ ,୩୫ ) 


ତା ଆଡ୍ନରୁ ଲୁହ ବୋହିବାକୁ ଲାଗେ । ସେତେବେଳେ ତାର ଆଉ ଲଞ୍ଞା- 
ସଂକୋଚ କିଛି ରହେ ନାହିଁ । ତାର ତ ସମୟ ଜ୍ଞାନ ବି ରହେ ନାହିଁ । ବାରମ୍ବାର ଶ୍ଵାସ 
ନେଇ ସେ ' ହରେ ନାରାୟଣ ଜଗପୂତେ ' କହୁଥାଏ | ଏପରି ସ୍ତୁତି ଆସିଲେ “ ପୁମାନ୍‌, 
ସେହ ମନୁଷ୍ୟ ମୁକ୍ତ ହେଇଯାଏ । ଦେଖନ୍ତୁ , ନିଢ ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରେମାଶ୍ରୁ ଠାରୁ ବଳି ଅନ୍ୟ କଛ ନାହିଁ । ଆଗରୁ କୁହାଯାଇଛି - ତଦଶ୍ମସାର ହୃଦୟଂ 
ସେହି ହୃଦୟ ପଥର ପରି, ବଜ୍ରପର, ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କର ଚରିତ୍ର ଏବଂ ନାମ ଶୁଣି ମଧ୍ଯ 
॥ ୨୯୮॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 


ତଲଳେ ନାହିଁ, ଯାହାର ଆଖିରେ ଲୁହ ଆସେ ନାହିଁ । ମନକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ଞଓଷଧ ନାହି । ଏହି ପ୍ରେମାଶ୍ରୁ ବଡ ଭାଗ୍ୟ ଥିଲେ ଆସେ ଏବଂ ସେତେବେଳେ 
ତା ହୃଦୟର ସମସ୍ତ ବନ୍ଧନ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ଏତାବାନେବ ଲୋକେଏସ୍ପିନ୍‌ପୁଂସଃ ସ୍ଵାର୍ଥଃ ପରଃ ସ୍ପୃତଃ । 
ଏକାନ୍ତଭଲ୍ତିଗୌବିନ୍ଦେ ୟତ୍‌ ସର୍ବତ୍ର ତଦୀକ୍ଷଣମ୍‌ ॥( ୭.୭.୫୫ ) 


ଆଉ ଥରେ ଟିକିଏ ମନେ ପକେଇବା, ଶୌନକଙ୍କର ପ୍ରଥମ ପ୍ରଶ୍ନ କଣ ଥିଲା ? 
ପରୀକ୍ଷିତ କଣ ପର୍ରିଥୁଲେ ? ଏହା ଯେ ଜୀବନର ପରମ ଶ୍ରେୟ କେଉଁଥିରେ ଅଛି ? 
ସବୁଠାରୁ ବଡ ଶ୍ରେୟ ହେଲା ଯେ ‹ ଏକାନ୍ତଭଳ୍ତିଗୌବିନ୍ଦେ' । ପ୍ରଥମେ ତ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଏକନିଷ୍ଠ ଭକ୍ତି, ତାପରେ “ ସର୍ବତ୍ର ତଦୀକ୍ଷଣମ୍‌” , ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ସବୁଠାରେ 
ଦେଖିବା । ଏମିତିନୁହେଁ ଯେ ମୋ ହୃଦୟରେ ଭଗବାନ ବସିଛନ୍ତି । ଆଉ ଅନ୍ୟ ହୃଦୟରେ 
ସୈତାନ ବସିଛି । ଏହା ଭକ୍ତିର ଲକ୍ଷଣ ନୁହେଁ । ତାହା ସବୁଠାରୁ ବଡ ପୁରୁଷାର୍ଥ ନୁହଁ । 
ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନିଜର ସମସ୍ତ ମିତ୍ରଙ୍କୁ ଏହିପରି ଜ୍ଞାନର କଥା ଶୁଣେଇଲେ । ତାପରେ କଣ 
ହେଲା ହ କ୍ରାନ୍ତି ଆସିଗଲା । ସବୁ ଅସୁର ବାଳକ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ସହିତ ମିଶିଗଲେ । ଏବେ 
ତାଙ୍କୁ ଶଣ୍-ଅମର୍କଙ୍କର କୌଣସି କଥା ଭଲ ଲାଗୁ ନ ଥଲା । 


ଦେଖଲେ, ଯିଏ ନିଜ ଜୀବନ ନିଜ ଜ୍ଞାନ ଅନୁସାରେ ତିଆରି କରୁଥିବ, ତା 
ଶବ୍ଦରେ କିପରି ଶକ୍ତି ଆସେ | ଅନେକ ସମୟରେ ମାତା-ପିତା, ଗୁରୁ ବା ଅନ୍ୟଲୋକମାନେ 
ମଧ୍ଯ କୁହନ୍ତି ଯେ ଏମାନେ କଥା ମାନୁନାହାନ୍ତି । ଯଦି ଏମିତି ହୁଏ ତେବେ ଦୁର୍ବଳତା ନିଜ 
ଭିତରେ ଅଛି । ଶୁଣୁ ନାହାଁନ୍ତି ୨ ଆପଣ ସେତେବେଳେ କହୁଛନ୍ତି ଯେତେବେଳେ କେହି 
ଶୁଣିବାକୁ ଚାହୁଁନାହାନ୍ତି । ଶୁଣିବାକୁ ନ ଗ୍ହହିଲା ବେଳେ ଶୁଣେଇଲେ ତାର କିଛି ପ୍ରଭାବ 
ପଡିବନି । ନହେଲେ ସେ ଶୁଣିବାକୁ ତ ଚାହୁଁଛି, କିନ୍ତୁ ଶୁଣାଇଲା ବାଲାର ଆଚରଣରେ 
ସେ କଥା ନାହିଁ, ତେଣୁ ତା କଥାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ୁ ନାହ । ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନିଜେ କିଛି କହିନାହାନ୍ତି । 
ପଚାରିଲା ପରେ ଯାଇ କହିଲେ | 


| ୨୯୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 
ନୂସିଂହ-ଅବତାର 


ସେତେବେଳେ ସବୁ ଅସୁରବାଳକ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ହୋଇଗଲେ , ତ 
ହିରଣ୍ୟକଶିପୁକୁ ଡର ମାଡିଲା । ଯିଏ ନିଜକୁ ବଡ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଭାବୁଥିଲା, ସେ ଗୋଟିଏ 
ଛୋଟ ପିଲାକୁ ଡରିଲା । ଦେଖୂଲେ ତ ଆଧ୍ଯାମ୍ବ ର ଶକ୍ତି । ଅନେକ ଯାଗାରେ ଏପରି 
ଛୋଟପିଲା ଧ୍ରୁବ ବା ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନ ମିଳେ । ଭାଗବତ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରହ୍ଲାଦ 
ସର୍ବାଧ୍କ ପ୍ରିୟ । ତାଙ୍କ ନାମ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଆସେ - ପ୍ରହ୍ଲାଦ, ନାରଦ, ପୁଣ୍ଡରୀକ ଆଦି | 
ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଯେତେବେଳେ ଜାଣିଲା ଯେ ସବୁ ଅସୁରବାଳକ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ପକ୍ଷରେ ଅଛନ୍ତି, 
ସେ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ ଡକେଇଲା, ଆଉ ରାଗି ଯାଇ କହିଲା- 


ହେ ଦୁର୍ବି ନୀତ ମନ୍ଦାତ୍ବନ୍‌କୁ ଲଭେଦକରାଧମ । 
ସ୍ତବ୍ଧଂ ମନ୍ଦାସନୋଦ୍‌ଭୂତଂ ନେଷ୍ୟେ ତ୍ସାଦ୍ୟ ୟମକ୍ଷୟମ୍‌ ॥ (୭.୮.୬) 


ତୁ ବହୁତ ଦୁବିନୀତ, ଅଭିମାନୀ ହୋଇଯାଇଛୁ । ସ୍ତବ୍ଧ ହୋଇଯାଇଛୁ । ମୂଢ଼ 
ଆଜି ମୁଁ ତତେ ଯମାଳୟକୁ ପଠେଇଦେବି । 


କ୍ରଦ୍ଧସ୍ଯ ୟସ୍ୟ କମ୍ପନ୍ତେ ତ୍ରୟୋ ଲୋକାଃ ସହେଶ୍ଵରାଃ । 
ତସ୍ୟ ମେଃଭୀତବନ୍ଦୁଢ ଶାସନଂ କିମ୍ବଲୋବତ୍ୟଗାଃ ॥ (୭.୮.୭) 


ମୋ ନାମ ଶୁଣି ତିନିଲୋକ ଥର-ଥର ହୋଇ କଞ୍ଚିବାକୁ ଲାଗନ୍ତି । ତୁ କାହା 
ବଳରେ ଏପରି ନିର୍ଭୟ ହୋଇ ମୋ ସାମ୍‌ନାରେ ଛିଡା ହୋଇଛୁ ? ଏହା ତୋ ନିଜ ବଳ 
ତ ନୁହଁ । ତୁ ତ ଏତେ ଛୋଟ ପିଲାଟେ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ନମ୍ରତା ଦେଖ, ହାତଯୋଡିକରି ଛିଡା 
ହୋଇଛନ୍ତି । କହିଲେ - ରାଜନ୍‌, ଆପଣ ପଚାରିଥିଲେ ଯେ ମୁଁ କାହା ବଳରେ ଏଠି 
ଠିଆ ହୋଇଛି ? ଦୁନିଆରେ ଜଣ ବଳ ବା ଶକ୍ତିର ସ୍ରୋତ ଅଲଗା-ଅଲଗା କି ? ଜଣେ 
ଏକପ୍ରକାର ଶକ୍ତି ତ ଆଉ ଜଣେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାରର ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ବଞ୍ଚୁଛନ୍ତି କି ଲସ 
ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଆପଣ ତିନିଲୋକଙ୍କୁ ଡରାଉଛନ୍ତି ସେ ତାହାର ହିଁ ବଳ, ସବି 


ଆପଣ ବୁଝୁଛନ୍ତି ଯେ ଆପଣ ନିଜ ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କୁ ଡରାଉନ୍ଥନ୍ତି । 


॥ ୩୦୦ |॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 


ନ କେବଳଂ ମେ ଭବତଷ୍ଚ ରାଜନ୍‌ 

ସ ବୈ ବଳଂ ବଲିନାଂ ଚାପରେଷାମ୍‌ | 
ପରେବବରେଏମୀ ସ୍ଫିରଜଂଗମା ୟେ 

ବ୍ରହ୍ମାଦୟୋ ୟେନ ବଶଂ ପ୍ରଣୀତାଃ ॥(୭.୮-୮) 


ହେ ରାଜନ୍‌, କେବଳ ମୋର ନୁହେଁ ଆପଣଙ୍କ ବଳ, ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ବଳ, 
ମାୟାର ବଳ, ସବୁ ଦେବୀ ଦେବତାଙ୍କର ବଳ, ବ୍ରହ୍ମା,ବିଷ୍ୁୁ ଏବଂ ମହେଶ ଆଦି, 
ଯେଉଁମାନେ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର କାମ କରୁଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ବଳ, ସବୁ ସେହି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଠାରୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। “ ସଲଶ୍ଵର” ସେହି ଭଶ୍ଵର ହିଁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଅଟନ୍ତି । ଶକ୍ତିର ସେହି ଏକମାତ୍ର 
ସ୍ପରୋତ ଆଉ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସ୍ରୋତ ନାହିଁ । ସେହି ଜଣେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ବଳ ଆମ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଅଛି । 


ଜହ୍ୟାସୁରଂ ଭାବମିମଂ ତ୍ଵମାମ୍ବନଃ 
ସମଂ ମନୋଧସ୍ତ୍ଵ ନ ସନ୍ତି ବିଦ୍ବିଷଃ ॥ (୭,୮.୧୦) 


ଆପଣ ମଧ୍ଯ ଏହି ଆସୁରୀ ସ୍ଵଭାବ ଛାଡ଼ି ତାର ଶକ୍ତିକୁ ବୁଝି , ତା ପ୍ରତି ନିଜକୁ 
ସମପିତ କରିଦିଅନ୍ତୁ । ଏହି ସବୁ ଇନ୍ଦ୍ରିଗୁଡିକ ଆମକୁ ଲୁଟିନେବେ । ଆପଣ ସେମାନଙ୍କ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣକୁ ଯାଆନ୍ତୁ ନାହିଁ । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ସବୁ ଭୋଗ ଭୋଗି ସାରିଥାଲା । କିନ୍ତୁ ତାକୁ 
କେବେ ବି ଶାନ୍ତି ମିଳି ନ ଥିଲା । ସେ ସର୍ବଦା ଅତୃପ୍ତ କାମ କରୁଥିଲା । ପ୍ରହ୍ଲାଦ କହିଲେ 
ଯେ - ଏହି ଇନ୍ଦିୟମାନେ କେବେହେଲେ ଆପଣଙ୍କୁ ଶାନ୍ତି ଦେଇପାରିବେ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଆପଣ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣକୁ ଯାଆନ୍ତୁ । 


ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ କହିଲା - ‹ ବ୍କଂ ତ୍ଵଂ ମରୁକାମୋଃସି”( ୭.୮.୧୨) ଏବେ 
ମୁଁ ବିଶ୍ଵାସ କଲି ଯେ ତୁ ମରିବାକୁ ଚାହୁଁଛୁ । “ ଅତିମାତ୍ରଂ ବିକତ୍ଥସେ” କାରଣ ଏବେ 
ତୁ ସୀମା ବାହାରକୁ ଗାଲି ଯାଉଛୁ , ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ଅତିକ୍ରମଣ କରୁଛୁ । ଛୋଟ ମୁହଁରେ 
ବଡ-ବଡ କଥା କହୁଛୁ । ମୋରି ପୁଅ ହେଇ ମୋତେ ଉପଦେଶ ଦେଉଛୁ । ଅନ୍ତ 
ସମୟରେ ତୋ ବୁଝି ବିପରୀତ ହେଇଯାଉଛି । 


॥ ୩୦୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ୟସ୍ତ୍ବୟା ମନ୍ଦଭାଗ୍ୟୋକ୍ଵୋ ମଦନ୍ୟୋ ଜଗଦୀଶ୍ବରଃ । 
କ୍ଵାସୌ ୟଦି ସ ସର୍ବତ୍ର କସ୍ମାତ୍‌ ସ୍ତମ୍ଭେ ନ ଦୃଶ୍ୟତେ ॥ ( ୭.୮. ୧୩) 


ତୁ ଯେଉଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କଥା ଏବେ କହୁଛୁ, ମୋ ଛଡା ସେହି ଭଶ୍ଵର କିଏ ? 
କେଉଁଠି ଅଛି ? ଯଦି ସବୁଠି ଅଛି ତେବେ ଏହି ସ୍ତମ୍ଭରେ କାହିକି ଦିଶୁନି ? ଯଦି ତୋ 
କଥା ସତ୍ୟ, ତେବେ ଏହି ସ୍ତମ୍ଭକୁ ମୁଁ ବର୍ଭମାନ ଭାଙ୍ଗି ଦେଉଛି, ଆଉ ଦେଖୁବି ଯେ ତୋ 
ଭଗବାନ କେଉଁଠି ଅଛି ? ଏହିପରି ଖରାପ ଭାଷା କହି, କ୍ରୋଧତ ହୋଇ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ 
ସେହି ସ୍ତମ୍ଭକୁ ଭାଙ୍ଗିବା ପାଇଁ ଗଲା । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏକଦମ୍‌ ଠିକ୍‌ ସମୟ, ସନ୍ଧ୍ଯା ସମୟ 
ଏବଂ ସ୍ତମ୍ଭ ଭିତରେ ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି । 


ଖଡ୍‌ଗଂ ପ୍ରଗ୍ହ୍ୟୋତପ୍ସତିତୋ ବରାସନାତ୍‌ | 
ସ୍ତମ୍ଭଂ ତତାଡାତିବଲଃ ସ୍ବମୁଷ୍ଟିନା ॥ (୭.୮. ୧୫) 


ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଗୋଟିଏ ହାତରେ ଖଣ୍ଡା ଧରି ସ୍ତମ୍ଭ ଆଡକୁ ଦଉଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲା 
ଏବଂ ସେହି ସ୍ତମ୍ଭ ଉପରେ ଗୋଟିଏ ମୁଥ ମାରିଲା । କୌଣସି ସାଧାରଣ ସ୍ତମ୍ଭକୁ କିଏ 
ଆଘାତ କଲେ ସେଥୁରୁ ଅଳ୍ପ ଧ୍ଵନି ବାହାରି ପାରେ, କିନ୍ତୁ ସେତେବେଳେ ଏପରି ଧ୍ଵନି 
ହେଲା ଯେମିତି ପୁରା ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଫାଟି ଯିବ । “ ୟେନାଣ୍ଡୟକଟାହମସ୍କୁଟତ୍‌ ' । ସେହି 
ଭୟଙ୍କର ଧ୍ଵନିକୁ ଶୁଣି ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଚମକି ପଡି ପଛକୁ ଫେରି ଆସିଲା , ସେ ଭାବିଲା 
ଖମ୍ଭକୁ ମାରିଲେ ତ ଏମିତି ଧ୍ଵନି କଦାପି ହେବ ନାହିଁ । ତାପରେ ସ୍ତମ୍ଭ ଭାଙ୍ଗିଗଲା । 


ସତ୍ୟଂ ବିଧାତୁଂ ନିଜଭୂତ୍ୟଭାଷିତଂ 
ବ୍ୟାପ୍ତିଂ ଚ ଭୂତେଷ୍ଵଖୂଲେଷୁ ଗମ୍ବନଃ । 
ଅଦୂଶ୍ୟତାତ୍ୟଭୂୁତରୂପମୁଦ୍ବହନ୍‌ 
ସ୍ତମ୍ଭେ ସଭାୟାଂ ନ ମୂଗଂ ନ ମାନୁଷମ୍‌ ॥ (୭.୮.୧୮) 
ପ୍ରହ୍ଲାଦ କହିଥିଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ହି ସବୁଠାରେ କାମ କରେ । ସେହି 
ଭଗବାନ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଅଟନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବାନ ନିଜ ଭକ୍ତର, ସେବକର, ଭୂତ୍ୟର 
ବାଣୀକୁ ସତ୍ଯ କରିବା ପାଇଁ, ତାକୁ ପ୍ରମାଣିତ କରିବା ପାଇଁ ସେହି ସ୍ତମ୍ଭରୁ ପ୍ରକଟ 
ହେଲେ । ଏପରି ଅଲୌକିକ, ବିଚିତ୍ର, ବିଲକ୍ଷଣ, ' ନ ଭୂତୋ ନ ଭବିଷ୍ଯତି' ଅପୁର୍ବ 
ଦୃଷ୍ଟ ରୂପ ସେଠାରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟ ହେଲା । ତାକୁ ନା ନର କହି ପାରିବା 
॥ ୩୦୨ | 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 


ନା ପଶୁ କହିପାରିବା । ଏପରି ନୂସିଂହ ରୂପ ପ୍ରକଟ ହେଇ ବିଶାଳକାୟ ହେବାକୁ 
ଲାଗିଲା। ରାଳମହଲର ଛାତ ଦେଖାଯାଉ ନ ଥଲା । ଏପରି ଲାଗୁଥଲା ଯେପରି ଘରର 
ଛାତ ନାହ କିମ୍ବା ଛାତ ବି ଧୀରେ-ଧୀରେ ବଢିବାରେ ଲାଗିଛି । 
ନୂସିଂହରୂପସ୍ତଦଲଂ ଭୟାନକମ୍‌ ପ୍ରତପ୍ତଗମୀକରଚଣ୍ଡ ଲୋଚନଂ 
ସ୍କୂରସୂଟାକେସରକୂମ୍ଭିତାନନମ୍‌ ॥ ( ୭.୮. ୨ ୦ ) 
କରାଲଦଂଷ୍କଂ କରବାଲଚଞ୍ଚଲ - 
କ୍ଷୁରାନ୍ତଜିହ୍ନଂ ଭ୍ରୁୂକୁଟୀମୁଖୋଲ୍‌ବଣମ୍‌ । (୭.୮. ୨୧) 


କଟିଠାରୁ ଉପରକୁ ସିଂହ ଏବଂ ତଳଭାଗ ମନୁଷ୍ୟର । ତାଙ୍କର କେଶ ଉଡୁଛି । 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟଙ୍କର ପାଟିଥୁବା ଭୟଙ୍କର “ ନୃସିଂହ ରୂପ' ସେଠାରେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ | 


ପ୍ରାୟେଣ ମେୈୟଂ ହରିଣୋରୁମାୟିନା 

ବଧଃ ସ୍ମତୋଃନେନ ସମୁଦ୍ୟତେନ କିମ୍‌ |(୭.୮.୨ ୩) 
ଏବଂ ବୁବଂସ୍ତ୍୍‌ଭ୍ୟପତଦ୍‌ ଗଦାୟୁଧୋ 

ନଦନ୍‌ ନୂସିଂହଂ ପ୍ରତି ଦୈତ୍ୟକୁଞ୍ଜରଃ ॥ (୭.୮. ୨୪ ) 


ତାଙ୍କୁ ଦେଖୁ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଡରିଗଲା, ସେ କହିଲା, “ ମତେ ମାରିବା ପାଇଁ 
ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ଏହି ରୂପ ନେଇ ନାହାନ୍ତି ତ ? ମୁଁ ୟାକୁ ମାରିଦେବି ।” ଏହା କହି ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡକୁ ଏପରି ଦୌଡ଼ିଗଲା ଯେମିତି କୌଣସି ପୋକ ଜଳନ୍ତା ଅଗ୍ନି ଆଡକୁ 
ଦୌଡ଼େ । ନିଜର ବିନାଶ ପାଇଁ ସେ ନିଜେ ସେପରି ଦୌଡ଼ିଲା । 


॥ ୩୦୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତତୋଃଭିପଦ୍ୟାଭ୍ୟହନନ୍ମହାସୁରୋ 

ରୁଷା ନୁସିଂହଂ ଗଦୟୋରୁବେଗୟା | (୭.୮.୨୫) 
ତଂ ବିକ୍ରମନ୍ତଂ ସଗଦଂ ଗଦାଧରୋ 

ମହୋରଗଂ ତାର୍ଷ୍ୟସୁତୋ ୟଥାଗ୍ରହୀତ୍‌ । 
ସ ତସ୍ୟ ହସ୍ତୋକ୍ଲିତସ୍ତ ଦାସୁରୋ 

ବିକ୍ରୀଡତୋ ୟଦ୍ଵଦହିର୍ଗରୁମ୍ମତଃ ॥ (୭.୮.୨୬) 
ଅସାଧ୍ଵମନ୍ୟନ୍ତ ହୃତୌକସୋଃମରା 

ଘନଚ୍ଛଦା ଭାରତ ସର୍ବଧୂଷ୍ଣ୍ୟପାଃ ॥ (୭.୮.୨୭) 


ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡକୁ ଦୌଡ଼ୁଥୁଲା, ସେତେବେଳେ 
ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଯାଉଥିଲେ । ଏହି ସମୟରେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ତାଙ୍କ 
ହାତରୁ ଖସି ବାହାରି ଗଲା । ସବୁ ଅସୁର ଏବଂ ଦେବତାମାନେ ଏହା ଦେଖୁଥିଲେ । ଏହା 
ଦେଖି ଦେବତାମାନେ ଡରିଗଲେ । କିନ୍ତୁ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଭାବିଲା ଯେ ଏହି ନୃସିଂହ 
ଭଗବାନ ତ ନିର୍ବଳ, ମୋ ବଳକୁ ଡରୁଛନ୍ତି । ଏମିତି ଭାବି ସେ ପୁଣିଥରେ ନୃସିଂହ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡକୁ ଦୌଡିଲା । ଆଉ ସେତେବେଳେ - 


କୃତ୍ଵାଟ୍‌ଟହାସଂ ଖରମୁସ୍ଵନୋଲ୍ଵଣଂ 
ନିମୀଲିତାକ୍ଷଂ ଜଗ୍ଧେହ ମହାଜବଃ । (୭.୮. ୨୮) 
ବିଷ୍ପକ୍‌ ସ୍ତୂରନ୍ତଂ ଗ୍ରହଣାତୁରଂ ହରି- 
ର୍ବ୍ୟାଲୋ ୟଥାଃ୪ଖୁଂ କୁଳଶାକ୍ଷତତ୍ଵଚମ୍‌ । (୭.୮. ୨ ୯) 


ଭଗବାନ ଜୋର୍‌ରେ ଗର୍ଜନ କଲେ, ଅବଟ୍ଟହାସ କଲେ ଏବଂ ଅଳ୍ପ ସମୟ ପ୍ରତୀକ୍ଷା 
କଲେ । କାରଣ ବ୍ରହ୍ମା ତାକୁ ବର ଦେଇଥିଲେ ଏବଂ ଭଗବାନ ସେହି ବରଦାନକୁ 
ସମ୍ମାନ ଦେଲେ । ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଦେଖୁଲେ ଯେ ନା ଦିନ ନା ରାତି, ସନ୍ଧ୍ୟା 
ସମୟ ହୋଇଛି, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଏରୁଖ୍ତୀ ବନ୍ଧକୁ ଟାଣିକରି ନେଇଗଲେ । କାରଣ 
ମହଲ ଭିତରେ କି ବାହାରେ ମାରିବେ ନାହିଁ । ସେହି ସମୟ ନା ଦିନ ଥ୍ବଲା ନା ରାତି , 
ଘର ଭିତର ନୁହଁ କି ବାହାର ନୁହଁ, ପୂଥବୀ ନୁହଁ କି ଆକାଶ ନୁହଁ , ତେଣୁ ତାକୁ ନିଜ 


॥ ୩୦୪ ॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 


କୋଳକୁ ଟେକି ନେଲେ । କୋଳ ବି ନୁହଁ, ଦଇ ଆଣୁ ଉପରେ ଥୋଇଦେଲେ । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ରୂପ ବ୍ଵହ୍ମାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ପୃଷ୍ଟ ରୂପ ନୁହଁ , ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ହଁ 
ବର ମାଗିଥିଲା । । ବହ୍ମାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ମତେ ମାରିପାରିବ ନାହି । ତାକୁ ନର 
କହିପାରିବା ନାହିଁ କି ସିଂହ କହିପାରିବା ନାହିଁ । ନର ବି ମାରିବନି କି ପଶୁ ବି ମାରିବନି, 
ସେ ଥିଲେ ନୂସିଂହ । ଆଉ ଗୋଟେ ବି କଥା ବି କହିଥିଲା ସେ - ଅସ୍ତରେ ବି ମରିବିନି 
କି ଶସ୍ପ୍ରେ ବି ମରିବିନି । ସିଂହର ନଖ ତା ଶରୀରର ଅଙ୍ଗ । ତାହା ଅସ୍ତ ନୁହେଁ କି ଶସ୍ତ୍ର 
ନୁହେଁ । କାରଣ ଶରୀର ଠାରୁ ଅଲଗା ନୁହଁ ଯେ ତାକୁ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର କହିବା , ଭଗବାନ 
ଦେଖଲେ ଯେ ଏବେ ସମୟ ଆସିଗଲା - 


ଦଦାର ଲୀଲୟା ନଣୈର୍ୟଥାହିଂ ଗରୁଡୋ ମହାବିଷମ୍‌ ॥ (୭.୮. ୨ ୯) 


ଯେପରି ଗରୁଡ ମହାବିଷଧାରୀ ସାପକୁ ଫାଡ଼ିଦିଏ , ସେହିପରି ଭଗବାନ ତା 
ପେଟକୁ ଫାଡିଦେଲେ । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର ବଧ ହୋଇଗଲା , କିଛି କ୍ଷଣ ପାଇଁ ସେହି 
ସ୍ଥାନ ନିସ୍ତନ୍କ ହୋଇଗଲା । କଣ ହୋଇଗଲା କେହି କିଛି ବୁଝିପାରିଲେ ନାହିଁ । 
ଦେବତାମାନେ ପ୍ରଥମେ ଭାବୁଥିଲେ ଯେ ଆଉ ଆମ୍ଭେମାନେ ବଞ୍ଚବୁନି । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ 
ତ କେବେ ବି ମରିବନି । କିନ୍ତୁ ତା ମୃତ୍ୟୁ ଦେଖି ଦେବତା, ନାଗ, ଯକ୍ଷ, ସୁର, ଗନ୍ଧବ, 
କିନ୍ନର, ବିଦ୍ୟାଧର, କିଂପୁରୁଷ, ବୈତାଳିକ, ମନୁ, ପ୍ରଜାପତି, ବ୍ରହ୍ମା, ରୁଦ୍ର, ରଷି, 
ପିତର, ଆଦି ସମସ୍ତେ ଆନନ୍ଦିତ ହେଲେ ଏବଂ ନିଜ- ନିଜ ରୀତି ଅନୁସାରେ ଦିବ୍ୟ ସ୍ତୁତି 
କଲେ । ଭଗବାନ ତାର ବଧ ତ କଲେ ନାହିଁ ବରଂ ତାକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଦେଲେ । ତାକୁ 
ମାରିଲେନି ବରଂ ତାରି ଦେଲେ । 


ସେହି ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ରୂପ ଏତେ ଉଗ୍ର ଥିଲା ଯେ ରଷିଂ-ପମୁନି ବା 
ଦେବତାମାନେ କେହି ହେଲେ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯିବା ପାଇଁ ସାହାସ କରି ପାରିଲେ ନାହି । 
ସେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ କହିଲେ, “ ଦେବୀ, ଦୟାକରି ଆପଣ ନିଜ ସ୍ଵାମୀ ପାଖକୁ ଯାଆନ୍ତୁ ।” 
ଭଗବାନଙ୍କ ରୂପ ଦେଖି ସେ ଡରିଗଲେ । କହିଲେ- ସ୍ଵାମୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ଏହା ତାଙ୍କର 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉଗ୍ର ରୂପ । ଏମିତି ରୂପ ମୁଁ ପୂର୍ବରୁ କେବେ ବି ଦେଖି ନ ଥ୍ବଲି । ଏବେ ମୁଁ ତାଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଯାଇପାରିବିନି । ସେଠାରେ ସମସ୍ତେ ଭାବୁଥିଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ କ୍ରୋଧ ଶୀଘ୍ର 
ଶାନ୍ତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । କ୍ରୋଧ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ କଣ କରାଯିବ ? ସମସ୍ତେ କହିଲେ - 
ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟକୁ ପଠାଅ । ଛୋଟପିଲାଟିକୁ ଦେଖି କାହାର ବି କ୍ରୋଧ 
ଶାନ୍ତ ହୋଇଯିବ । ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କର ଆଦୌ ଭୟ ନାହିଁ । ସେ ନିଜର ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯେକୌଣସି 

ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ଚିହ୍ନିପାରିବେ । 
॥ ୩୦୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ତେଣୁ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ପଠାଗଲା ସେ ନିର୍ଭୟ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଗଲେ । ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ହାତ ଯୋଡି ତାଙ୍କୁ ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ ପ୍ରଣାମ କଲେ । 
ସେ ପାଦ ତଳେ ପଡିଥିବା ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ ଦେଖି ଭଗବାନଙ୍କ କ୍ରୋଧର ଚିହ୍ନବର୍ଣ୍ଣ ମଧ୍ଯ ରହିଲା 
ନାହି । ସେ ତାଙ୍କୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରେମର ସହିତ କୋଳକୁ ଉଠାଇ ନେଲେ , ଆଉ ମୁଣ୍ଡ 
ଉପରେ ହାତ ରଖି କଣ କହିଲେ ଜାଣନ୍ତି ? ପୁତ୍ର, ଯଦି ମୋର ଆସିବାରେ ବିଳମ୍ବ 
ହୋଇଯାଇଛି ତେବେ ମୋତେ କ୍ଷମା କରିଦିଅ । ତୁମକୁ ଏହି ରାକ୍ଷସ ବହୁତ କଷ୍ଟ 
ଦେଇଛି । ମୋତେ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଆସିବାର ଥୁଲା । “କ୍ଷମସ୍ଵ ୟଦି ମେ ବିଲମ୍ବଃ' | 
ଆସିବାରେ ମୁଁ ବହୁତ ଡେରି କରି ଦେଲି , ମୁଁ ତୁମକୁ ବହୁତ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରେଇଲି । 
ଅନେକ ପରୀକ୍ଷା ମଧ୍ଯ ନେଲି । ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ଶରୀରର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଙ୍ଗକୁ ଦେଖିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ ଯେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ତାଙ୍କୁ କୋଉଠି-କୋଉଠି କି-କି କଷ୍ଟ ଦେଇଛି , ଆଉ 
ତାର କିଛି ଚିହ୍ନ ଅଛି କି ନାହିଁ । ପ୍ରହ୍ଲାଦ ହାତ ଯୋଡି ତାଙ୍କର ସ୍ତୁତି କଲେ । ତାଙ୍କୁ 
ନମସ୍କାର କଲେ । ସେହି ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖନ୍ତୁ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ହୃଦୟ କିପରି ? ସେ 
କହିଲେ , “ ଭଗବାନ, ମୁଁ ବୁଝିଗଲି ଯେ ଆପଣଙ୍କୁ କାହାର ଧନ, ବିଦ୍ୟା, ଜ୍ଞାନ, 
ଏଶ୍ଵଯ୍ୟ, ସାଧନା ଆଦି ପ୍ରସନ୍ନ କରିପାରନ୍ତିନି । ଆପଣଙ୍କୁ ସରଳ ପ୍ରେମ, ସରଳ ହୃଦୟର 
ଭଲ ପାଇବା ହି ପ୍ରସନ୍ନ କରିପାରେ । ଆଉ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଜିନିଷ ଆପଣଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ 
କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ନୁହଁ । ଏହା ହି ମୁଁ ଦେଖୁଛି ।” 


ନାହଂ ବିଭେମ୍ୟଜିତ ତେଃତିଭୟାନକାସ୍ୟ | (୭.୯.୧୫) 


“ ଆପଣଙ୍କର ଏହି ଭୟଙ୍କର ରୂପ ଦେଖି କିଏ ଡରିଗଲେ ମଧ୍ଯ, ମୋତେ ଟିକିଏ 
ହେଲେ ଡର ଲାଗୁନି । ଯେଉଁମାନେ ଏହି ସଂସାରଚକ୍ରରେ ପେଶୀ ହୋଇଯାଉଛନ୍ତି 
ମୋତେ ସେହିମାନଙ୍କୁ ଦେଖି ଡର ମାଡୁଛି ଏବଂ ଦୁଃଖ ଲାଗୁଛି । ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କ ବୁଦ୍ଧି 
ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଟିକିଏ ମନେ ପକାଇବା । ତାଙ୍କୁ ଦୁଃଖୀ ଦେଖି ମୋତେ 
ଦୁଃଖ ଲାଗୁଛି । ତାଙ୍କ ସ୍ଥିତି ଦେଖି ମୋତେ ଭୟ ଲାଗୁଛି ଯେ ଏମାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥା କଣ 
ହେବ ? ଏମାନେ ଏହି କଥା କାହିକି ବୁଝିପାରୁ ନାହାନ୍ତି ? ” 


ଦୁଃଖୌଷଧଂ ତଦପି ଦୁଃଖମତଵିୟାହଂ 
ଭୂମନ୍‌ଭ୍ରମାମି ବଦ ମେ ତବ ଦାସ୍ୟୟୋଗମ୍‌ ॥ (୭,୯,୧୭) 


ଆମେ ମଧ୍ୟ ଏହି ଚକ୍ରରେ କେଜାଣି କେବେଠାରୁ ବୁଲୁଛୁ । ଆପଣ ନିଜର 
ଦାସ୍ୟଯୋଗ ଆମମାନଙ୍କୁ କହି ଦିଅନ୍ତୁ । ଆପଣଙ୍କ ଭକ୍ତ କିପରି କରିବା ପାଇଁ ପଡ଼ିବ 


॥ ୩୦୬ ॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଏହା ମଧ୍ଯ ବତେଇ ଦିଅନ୍ତୁ । ଆମେ ମାନେ ଅନ୍ୟ ବହୁତ କର୍ମକାଣ୍ଡ କରୁ , ସ୍ଵର୍ଗାଦିକୁ 
ଯିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଅନେକ କର୍ମ କାଣ୍ଡ କରୁ । ମୁଁ ଦେଖଛି, ମୋ ପିତା ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ 
ଗୋଟିଏ ଆଖ ଉଠେଇ ଚାହିବା ମାତ୍ରେ ଦେବତାମାନେ ସ୍ବର୍ଗରୁ ଗଡ଼ି ଗଡ଼ି ତଳେ ପଡି 
ଯାଉଥିଲେ । ଲୋକମାନେ ଏପରି ଦେବତାମାନଙ୍କର ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛୁକ । 
ମୋତେ ଏହି ସବୁ ଦରକାର ନାହିଁ । ଆପଣ ମୋ ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତୁ । ଏହି ମାୟା 

ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରବଳ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାନଙ୍କର ବିଷୟଗୁଡିକ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଆକର୍ଷଣ ତାହା ହଁ 
ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ମାୟା । ଏହି ଜିଭ ଆମକୁ ଗୋଟିଏ ଆଡକୁ ଟାଣୁଛି ତ ନାକ ଅନ୍ୟ 
ଆଡକୁ ତ କାନ ତୃତୀୟ ପଟକୁ । ଏପରି ସ୍ତ୍ରିତି ହେଇଛି । ଜଣେ ସ୍ଵାମୀର ଅନେକ ସ୍ତ୍ରୀ 
ଥିଲେ ତା ଅବସ୍ଥ୍ରା ଯେପରି ହୁଏ , ଠିକ୍‌ ସେହି ସ୍ତରତି ଏହି ଜୀବର ହେଇଯାଇଛି । ମନର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୂତ୍ତି ତାକୁ ସେହି ପଟକୁ ଟାଣୁଛି । ତା'ର କଲ୍ୟାଣ କିପରି ହେବ ? ଭଗବାନ୍‌ ? 
ଏବେ ଆପଣଙ୍କୁ ହି ତାଙ୍କ ଉପରେ କୃପା କରିବାକୁ ପଡିବ । ଏହି ସଂସାରୀ ଲୋକମାନେ 
ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ଗ୍ଧହସ୍ପାଶ୍ରମରେ ବହୁତ ସୁଖ ଅଛି । ସେମାନେ ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ବହୁତ ସୁଖ ମିଳିବ । କିନ୍ତୁ ସେହି ସୁଖ ଠିକ୍‌ କୁଣ୍ଡିଆ ପରି, ଶରୀର କୁଣ୍ଡେଇ ହେଲା, 
କୁଣ୍ଡେଇଲେ ବହୁତ ସୁଖ ମିଲିଲା । କୁଣ୍ଡେଇଲେ ସୁଖ ମିଳେ କି ? ତାକୁ କଣ ସୁଖ 
କୁହାଯାଏ ? ପ୍ରଭୁ ! ଆମକୁ ଆପଣଙ୍କ ସେବା କରିବାର ସୁଯୋଗ ଦିଅନ୍ତୁ | ଆପଣ ଆମ 
ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତୁ । ଭଗବାନ କହିଲେ - 


ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଭଦ୍ର ଭଦ୍ରଂ ତେ ପ୍ରୀତୋଃହଂ ତେଃସୁରୋତ୍ତମ । 
ବରଂ ବୁଣୀଷ୍ମାଭିମତଂ କାମପୁରୋଏସ୍ପ୍ୟହଂ ନୂଣାମ୍‌ ॥ ( ୭.୯.୫ ୨ : 


ପୁତ୍ର ପ୍ରହ୍ଲାଦ, ମୁଁ ତୁମ ଉପରେ ଅତି ପ୍ରସନ୍ନ । ତୁମେ ଯେଉଁ ବର ଚାହୁଁଛ । ମାଗି 
ନିଅ । ମୁଁ ସବୁ କାମନା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରେ , ତୁମକୁ ଯାହା ଦରକାର ମାଗିନିଅ । ପ୍ରହ୍ଲାଦ 
ଭାବିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ଭଗବାନ ତ ମୋତେ ମାଗିବା ପାଇଁ କହିଲେଣି । “ ଭଗବାନ 
ଆପଣ ମାଗିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି ? ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ମାଗିବି ? ତେବେ ତ ଏହା ବ୍ୟବସାୟ 
ହେଲା । ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଯେଉଁ ପ୍ରେମ ତାହା କଣ ବ୍ୟବସାୟ ଯେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଏତିକି 
ପ୍ରେମ କଲି, କହିଲେ ଆପଣ କହିବେ ଯେ - କିଛି ମାଗ ଆଉ ସେତେବେଳେ ମୁଁ ସେହି 
ପ୍ରେମ ବଦଳରେ କିଛି ମାଗିବି । ଏହା କଣ ମୂଲ-ରଚଲର ଜିନିଷ କି ?” 


ଏଠାରେ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଗୋଟିଏ ଭଲ କଥା କହିଲେ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ପ୍ରେମ 
ବଦଳରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ମାଗେ ସେ ଗୋଟିଏ ବେପାରୀ ପରି । ଆଉ ଯେଉଁ ମାଲିକ 
॥ ୩୦୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ଜିନିଷ ଦେଇ-ଦେଇ କାହାକୁ ନିଜର ଆଶ୍ରିତ କରିଦିଏ, ନିଜର ଦାସ କରି ରଖିବା ପାଇଁ 
ତାକୁ ସବୁବେଳେ ଜିନିଷ ଦେଉଥାଏ, ସେ ଭଲ ମାଲିକ ନୁହଁ | ସେବକ ନିଜ ସେବା 
ବଦଳରେ କୌଣସି ଜିନିଷ ମାଗିଲେ ସେ ମଧ୍ଯ ଭଲ ସେବକ ନୁହଁ । କିନ୍ତୁ ଏବେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ବରର ଅପମାନ ସେ କିପରି କରିବେ । ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଭାବିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ 
ଯେତେବେଳେ ମୁଁ କହୁଛି ଯେ ମୋତେ କିଛି ଦରକାର ନାହିଁ , ତାପରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ କିଛି ମାଗ, ତେବେ ନିଜ୍ଚିତ ରୂପେ କେଉଁଠି ନା କେଉଁଠି ମୋ ମନରେ 
କୌଣସି କାମନା ଲୁଚି କରି ରହିଛି, ଯାହାର ଜ୍ଞାନ ମୋର ନାହିଁ । ଏପରି ଭାବି ସେ 
କହିଲେ - 


ୟଦି ରାସୀଶ ମେ କାମାନ୍‌ ବରାଂଂସ୍ତ୍ଵଂ ବରଦର୍ଷଭ । 
କାମାନାଂ ହୃଦ୍ୟସଂରୋହଂ ଭବତସ୍ତୁ ବୃଣେ ବରମ୍‌ ॥ (୭.୧୦.୭) 


ଭଗବାନ୍‌, ଆପଣ ମୋ ଉପରେ ଯଦି ପ୍ରସନ୍ନ ଏବଂ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ମୋତେ 
କୌଣସି ବର ଦେବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ତେବେ ମୋତେ ଏହି ବର ଦିଅନ୍ତୁ ଯେ ମୋ ମନରେ 
ଯେପରି କୌଣସି କାମନା ଉପ୍ରନ୍ନ ନ ହେଉ । 


ନମୋ ଭଗବତେ ତୁଭ୍ୟଂ ପୁରୁଷାୟ ମହାତ୍ମନେ । 
ହରୟେଃଭୁତସିଂହାୟ ବ୍ରହ୍ମଣେ ପରମାମ୍ମନେ ॥ (୭.୧୦.୧୦) 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଯେଉଁଠି ନୁସିଂହ ଭଗବାନଙ୍କର ପୂଜା ହୁଏ ସେହି ସ୍ଥାନରେ ( ବର୍ଷ) 
ତାଙ୍କର ସ୍ତୁତି କେବଳ ପ୍ରହ୍ଲାଦ କରନ୍ତି । 


ଭଗବାନ କହିଲେ, ମୁ ତୁମ ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ, ଏବେ ତୁମକୁ ମାୟା କୌଣସି 
ପ୍ରକାରରେ ହଇରାଣ କରିବ ନାହିଁ । ତୁମ ମନରେ, ଏବେ ନା ତ ଆଉ କୌଣସି ଇଚ୍ଛା 
ବାକି ଅଛି, ନା କୌଣସି କାମନା କେବେ ବି ଉପ୍ରନ୍ନ ହେବ । ତୁମକୁ ସବୁକିଛି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇସାରିଛି । କିନ୍ତୁ ଏହି ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ତୁମପରି ରାଜା ମିଳିବା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ, 
ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଏମାନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ ହେବ । ତୁମକୁ ତ ଆଉ କିଛି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଏମାନଙ୍କୁ ଦେବା ପାଇଁ ଅଛି | ତେଣୁ ତୁମେ ରାଜସିଂହାସନରେ ବସି ଶାସନ 
କର ।” ଏତିକି କହି ଭଗବାନ ଭାବିଲେ ଯେ ଯେଉଁ ସିଂହାସନରେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ 
ବସିଥିଲା ସେଥରେ ମୁଁ ପ୍ରହ୍ଲାଦକୁ କିପରି ବସାଇବି ? ତେଣୁ ଆଗ ନିଜେ ସିଂହାସନରେ 
ବସିଗଲେ । ତାପରେ ତାକୁ ପ୍ରସାଦ ରୂପରେ ପ୍ରହ୍ଲାଦକୁ ଦେଲେ । ଦେଖୁଲେ । ପ୍ରହ୍ଲାଦକୁ 
॥ ୩୦୮॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍ବାନ୍ଧ 


ପ୍ରସାଦ ମିଳିଗଲା । ଭଗବାନ ସେହି ସିଂହାସନକୁ ପ୍ରଥମେ ନିଜ ସ୍ପ୍ର୍ଶଦ୍ଵାରା ପବିତ୍ର 
କରିସାରିଲା ପରେ ଦେଲେ । ପ୍ରହ୍ଲାଦ କହିଲେ, “ ଭଗବାନ ଆପଣ ମୋ ପ୍ରତି ପ୍ରସନ୍ନ 
ତ ?” କହିଲେ - ହଁ | “ ତେବେ ମୁଁ ଗୋଟିଏ ଜିନିଷ ମାଗିବି |” ଏବେ କହୁଥିଲେ ମୋ 
ମନରେ କୌଣସି କାମନା ନାହିଁ । ଏବେ କହୁଛନ୍ତି ମୋର ଗୋଟିଏ ଇଚ୍ଛା ଅଛି, ପୂର୍ଣ୍ର 
କରନ୍ତୁ । ପ୍ରହ୍ଲାଦ କହିଲେ - ଭଗବାନ ମୋର ପିତା ଅଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ ଆପଣଙ୍କ ସହିତ 
ଦ୍ଵେଷ କଲେ । ସେ ବ୍ୟର୍ଥରେ ଆପଣଙ୍କ ସହ ଶତ୍ଦୁତା କଲେ, ଆପଣଙ୍କୁ ଗାଳି ଦେଲେ | 
ଭଗବାନ । ତାଙ୍କର କଦାପି ଦୁର୍ଗତି ନ ହେଉ । ତାଙ୍କ ପାଇଁ ମୁଁ କ୍ଷମା ମାଗୁଛି । 


ତସ୍ପାତ୍‌ ପିତା ମେ ପୂୟେତ୍‌ ଦୁରନ୍ତାଦ୍‌ ଦୁସ୍ତରାଦଘାତ୍‌ | 
ପୂତସ୍ତେଅପାଙ୍ଗସଂଦୃଷ୍ଟସ୍ତଦା କୂପଣବସୂଳ ।॥ (୭,୧୦.୧୭) 


ଦେଖୁଲେ। ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କର ଗୋଟିଏ - ଗୋଟିଏ ଗୁଣର କେତେ ବଣ୍ଠନା କରିବା ? 
ଭଗବାନ କହିଲେ , “ ଆରେ ପ୍ରହ୍ୟଦ, ତୁମ ପରି ପୁତ୍ର ଯାହାର ଥିବ, ତାର ସଦ୍ଗତିରେ 
କଣ ଆଉ ଶଙ୍କା ଅଛି ? ତୁମେ ତ ତୁମର ଏକୋଇଶି ପୁରୁଷକୁ ପବିତ୍ର କରିଦେଲ । 
ତୁମେ ଗୋଟିଏ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ କଥା କଣ କହୁଛ ? ଯାହାର ପ୍ରହ୍ଲୁଦ ପରି ପୁତ୍ର , ତାର 
ତ ଦୁର୍ଗତିର ପ୍ରଶ୍ନ ହି ନାହିଁ ।” ନିଜ ପିତାଙ୍କର ଦୁର୍ଗତି ହେବ ନାହିଁ , ଏହା ଶୁଣି ପ୍ରହ୍ଲାଦ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । 


ତାପରେ ବ୍ରହ୍ମା ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ, “ ଭଗବନ୍‌ ! ମୁଁ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁକୁ 
ଯେଉଁ ବର ଦେଇଥିଲି, ତାହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟଙ୍କର ସିଦ୍ଧ ହେଲା, ଆପଣ ତାକୁ ବଧ କରି 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରି ଦେଲେ । ବହୁତ ଭଲ ହେଲା ” । ଭଗବାନ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଉପରେ 
ଟିକିଏ ରାଗିଯାଇଥିଲେ । ସେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ କହିଲେ, “ ଦୁଷ୍ଟ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏପରି ବର 
ଦିଅନ୍ତୁ ନାହି ।” 
ମୈବଂ ବରୋଏସୁରାଣାଂ ତେ ପ୍ରଦେୟଃ ପଦମ୍‌ସଂଭବ । 
ବରଃ କ୍ୁରନିସର୍ଗାଣାମହୀନାମମୃତଂ ୟଥା ॥ (୭. ୧୦.୩୦) 


“ ଦୁଷ୍ଟ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏପରି ବର ଦେବା ବିଷାକ୍ତ ସାପକୁ କ୍ଷୀର ପିଏଇବା ସହ 
ସମାନ । ମୋର ପିଲାଟାକୁ କେତେ କଷ୍ଟ ହେଲା ଆପଣ ଜାଣନ୍ତି କି ? ବାସ୍‌ , ବର 
ଦେଇଦେଲେ ।” ବ୍ରହ୍ମା କେତେ ଲୋକଙ୍କୁ ଏମିତି ବର ଦେଇଥୁବେ ଯେଉଁଠି ଶେଷରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ହିଁ ଆସି ସମସ୍ୟାକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ପଡିଥୁବ । କିନ୍ତୁ ଆଉ କେଉଁଠି ଭଗବାନ 

॥ ୩୦୯ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତାଙ୍କୁ ଗାଳି ଦେଇ ନାହାନ୍ତି । କେବଳ ଏଇଠି ଗାଳି ଦେଇଛନ୍ତି । କାହିଁକି ? କାରଣ 
ପ୍ରହ୍ଲାଦ ପରି ପିଲାକୁ ବହୁତ କଷ୍ଟ ସହିବାକୁ ପଡିଲା । 

ତାପରେ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ତୁତି କଲେ ଏବଂ ଶେଷରେ ଭଗବାନ ସେଠାରୁ 
ଅନ୍ତର୍ଧାନ ହୋଇଗଲେ । ଭଗବାନ ନିଜେ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କର ରାଜ୍ୟାଭିଷେକ କରିଦେଇଥିଲେ, 
ତେଣୁ ଆଉ କାହାକୁ କିଛି କରିବାକୁ ପଡିଲା ନାହିଁ । ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଅସୁରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ରାଜା ଥୁଲେ । ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଏହି ବରଦାନ ମଧ୍ଯ ଦେଇଥିଲେ ଯେ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ମୁଁ ତୁମ କୂଳର ଲୋକମାନଙ୍କୁ କେବେହେଲେ ମାରିବିନି । ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ 
ଭକ୍ତି, ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର ବଧ ଏବଂ ନୂସିଂହ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରାକଟ୍ୟ ସହ ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧର 


ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟ ପୁର୍ଣ୍ଣ ହେଲା । 


ଏହି ସ୍କନ୍ଧରେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଦେଖୂଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର କୃପା ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଉପରେ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଜୀବନରେ ତା'ର ପ୍ରଭାବ ସମାନ ଭାବରେ ଦେଖା ମଧ୍ୟ 
ଯାଏ ନାହିଁ । କାହାରି-କାହାରି ଜୀବନରେ ଦୁଃଖ ହି ଦୁଃଖ କାହିକି ଦେଖାଯାଏ ? ଏହାର 
ଉତ୍ତର ହେଲା ଜୀବମାନଙ୍କର କର୍ମବାସନା । ଏହି କର୍ମବାସନା ତିନିପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ, 
ଦୈବୀ, ମାନବୀୟ ଏବଂ ଆସୁରୀ | ଆସୁରୀ ବାସନାର ସ୍ଵରୂପ ଆମେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ର 
ଜୀବନ ଦେଖିଲେ। ପ୍ରଥମେ ହେଲା - ଦେହାମ୍ବଭାବ - ' ମୁଁ ଦେହ ଅଟେ” ଏହି ଭାବ, 
ତାପରେ ସେହି ଭାବଯୋଗୁଁ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଆସୁରୀ ଭାବ ଉପ୍ତନ୍ନ ହେଉଥାଆନ୍ତି । 
ଏହାର ଠିକ୍‌ ବିପରୀତ ହେଲା ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ଜୀବନ । ତାଙ୍କ ବିଷୟରେ ଯେତେ କୁହାଯିବ 
କମ ଅଟେ । ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ସଂସ୍କାର ଥିଲା ଦୈବୀ । ଏଠି ଦୁଇପ୍ରକାରର ବାସନାର ବର୍ଣ୍ଣନ 
ହେଇସାରିଛି । ଏବେ ଆଗକୁ ମାନବୀୟ ବାସନାର ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ଯୁଧଷ୍ଠିର ନାରଦଙ୍କୁ ଯେଉଁପରି ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରିଥିଲେ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ 
ଶୁକଦେବଙ୍କ ସାମନାରେ ପ୍ରଶ୍ନର ସୂଚୀ ରଖ୍ନ ଦେଇଥିଲେ । ଯେଉଁଥୁରେ ସେ ମନୁଷ୍ୟର 
ସାମାନ୍ୟ ଧର୍ମ, ବିଶେଷ ଧର୍ମ, ବର୍ଣାଶ୍ରମ ଧର୍ମ ଆଦି ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶ୍ନ ପର୍ରିଥିଲେ। 
କିନ୍ତୁ ବିଦୁର ତ ସମସ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡିକର ଉତ୍ତର ନ ଶୁଣି ରାଲିଗଲେ । କାରଣ ନା ତ ତାଙ୍କ 
ମନରେ ସେ ସବୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଜିଜ୍ଞାସା ଥିଲା, ନା ଆବଶ୍ୟକତା । ତାଙ୍କ ମନ ଭଗବତ୍‌ 
ପ୍ରେମରେ ପୁରି ଯାଇଥିଲା ତେଣୁ ସେ ସେଠାରୁ ଚାଲିଗଲେ । ତାଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନ ତଥାପି ରହିଗଲା। 
ତେଣୁ ଏବେ ଦ୍ବିତୀୟ ପ୍ରସଂଗ ଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ସେହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦିଆଯାଇଛି । ଯୁଧୂଷ୍ଠିର 
ପଚାରିଲେ ଯେ - 


॥ ୩୧୦ | 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଭଗବଞ୍ଚୋ ତୁମିଚ୍ଛାମି ନୃଣାଂ ଧର୍ମଂ ସନାତନମ୍‌ || ( ୭.୧୧.୨) 


ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ସାଧାରଣ ଧର୍ମ କଣ ? ବିଶେଷ ଧର୍ମ କଣ ? ନାରଦ ସର୍ବ 
ପ୍ରଥମେ କହୁଛନ୍ତ ଯେ ଦେଖନ୍ତୁ, ସବୁ ଧର୍ମର ମୁଳ ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ । ଅନ୍ୟ 
ଶାସ୍ତ୍ରଟୁଦିକରେ ସ୍ମୃତିକାରମାନେ କହିଛନ୍ତି ଯେ “‹ବେଦୋଃଖୂଲଂ ଧର୍ମମୂଲଂ”, ବେଦ 
ହେଲେ ଧର୍ମର ମୂଳ । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଧର୍ମର ମୁଳ ତ ମୁଁ ସ୍ଵୟଂ | 
ଯେହେତୁ ବେଦଗୁଡିକ ଭଗବାନଙ୍କର ନିଃଶ୍ବାସ ତେଣୁ ପ୍ରକୃତରେ ସ୍ଵୟଂ ବେଦର ମୁଳ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ହି ଅଟନ୍ତି, ତେଣୁ ଭଗବାନ ଧର୍ମର ମଧ୍ଯ ମୂଳ ଅଟନ୍ତି । ଆମେ 
ଯମଦୂତମାନଙ୍କର ସମ୍ବାଦ ଦେଖୂଲେ, ପୁଣି ଯମରାଜଙ୍କର ସମ୍ବାଦ ମଧ୍ଯ ଦେଖିଲେ । 
ଯମଦୂତ ମାନେ କହିଲେ ଯେ ବେଦର ଜ୍ଞାନ ହି ଧର୍ମ । କିନ୍ତୁ ଯମରାଜ କହିଲେ ଯେ - 
ଯାହା ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଣୀତ, ତାହା ହି ଧର୍ମ | “ ଧର୍ମମୁଳଂ ହି ଭଗବାନ୍ସର୍ବବେଦୋ 
ମୟୋ ହରିଃ' (୭. ୧୧.୭) ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକି କହିପାରିବ ଯେ - ନା, ନା ବେଦ 
ହି ଧର୍ମର ମୂଳ । କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ 
' ବେଦାନ୍ତକୂୃଦ୍ବେଦବିଦେବ ଚାହମ୍‌' ( ଭ.ଗୀତା ୧୫.୧.୫) ମୁଁ ହିଁ ବେଦମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରକଟ କରେ, ବେଦମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଜାଣିବା ଯୋଗ୍ୟ ମୁଁ ହିଁ ଅଟେ ଏବଂ ବେଦମାନଙ୍କୁ 
ଜାଣିବା ବାଲା ମଧ୍ଯ ମୁଁ ହିଁ ଅଟେ । ଏଠାରେ କେବଳ ଅଦ୍ଵୈତ ହି ଅଛି । ବେଦର କଥାକୁ 
ସ୍ମୃତିକାରମାନେ ସ୍ମୃତି ଶାସ୍ତ୍ରରେ କହିଛନ୍ତି । 


ବର୍ଣ୍ରାଶ୍ରମ- ଧର୍ମ 


ଏବେ ‹ ବର୍ଣ୍ଣର ତଥା “ ଆଶ୍ରମର ଚର୍ଚ୍ଚା କରିବା | “ଆଶ୍ରମ”ର ଅର୍ଥ କଣ ? 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନରେ ଅଲଗା- ଅଲଗା ଅବସ୍ଥାଗୁଡିକ ଦେଇ ଗତି କରନ୍ତି । ଯେମିତି, 
ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ବିଦ୍ୟାର୍ଥି ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ, ତାକୁ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଆଶ୍ରମ କୁହନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟ 
ଜୀବନର ଏହା ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ଥା । ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଆଶ୍ରମରେ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସାରିବା ପରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଗୂହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ପ୍ରବେଶ କରେ । ସେତେବେଳେ ତାର ବୈବାହିକ ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ 
ହୁଏ । ଏହା ତା ଜୀବନର ଦ୍ବିତୀୟ ଅବସ୍ଥା । ଏଥୁରେ ଜୀବନର କର୍ତବ୍ୟ ଗୁଡିକର ନିର୍ବାହ 
କରି ସାରି ତାପରେ ଆତ୍ମ-କଲ୍ୟାଣର ମାର୍ଗରେ ଚାଲିବା ଉଚିତ୍‌ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମମାର୍ଗରୁ 
ନିବୂତ୍ତ ହେଇସାରି ଜ୍ଞାନ ମାର୍ଗରେ ଗଲିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଆଶ୍ରମ ହେଲା - ବିଦ୍ୟାର୍ଥି ଜୀବନ । ତା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରବୃଭି- ନିବୂଭି 


ଉଭୟଙ୍କୁ ବୁଝିନେବା ଆବଶ୍ୟକ ଅଟେ । ତାପରେ ନିଜ ସଂସ୍କାରର ପ୍ରବଳତା ଅନୁସାରେ 
|॥ ୩୧୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଟାବତ-ପ୍ରବଚନ 


କର୍ମ ମାର୍ଗରେ ବା ଜ୍ଞାନ ମାର୍ଗରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରବୃଭି- 
ନିବୂତ୍ଦିର ଜ୍ଞାନ, ତାପରେ ଗହସ୍ଥାଶ୍ରମରେକର୍ମ ମାର୍ଗରେ ପ୍ରବୂଭ୍ଭି, ପୁଣି ବାନପ୍ରସ୍ଥ ଆଶ୍ରମରେ 
ନିବୂଭି ମାର୍ଗର ପ୍ରସ୍ତୁତି ଏବଂ ଅନ୍ତତଃ ସନ୍ନ୍ୟାସରେ ନିବୂଭି ହେବା ତ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆଶ୍ରମର କର୍ତବ୍ୟ ମଧ୍ଯ ବିଶେଷ ପ୍ରକାରର ହୁଏ । ଯେମିତି, ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ 
ଆଶ୍ରମ ବା ବିଦ୍ୟାଥ୍ଥି ଜୀବନର କର୍ତବ୍ୟ ହେଲା ବିଦ୍ୟାଧ୍ୟୟନ ଏବଂ ଗୁରୁସେବା । ତାପରେ 
ଗୂହସ୍ଥ୍ଜଜୀବନରେ ପ୍ରବେଶ ପାଇଲା ପରେ ସେଠାରେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାରର କରଉ୍ଭବ୍ୟର ନିର୍ବାହ 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ । ଏଥୁରେ ନିଜର ସମସ୍ତ କରଣୀୟ କର୍ମଗୁଡିକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମପିତ 
କରିବାର ନିୟମ ଅଛି । ତାପରେ ଯେତେବେଳେ ସେ ବାନପ୍ରସ୍ତ୍‌ ଆଶ୍ରମରେ ପ୍ରବେଶ 
କରିବ, ତାକୁ ତପ, ତ୍ୟାଗ ଆଦିର ଅଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଆଶ୍ରମର କର୍ତବ୍ୟ ବିଶିଷ୍ଟ ହୋଇଥାଆନ୍ତି, ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ହେଇଥାଆନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ବ୍ୟକ୍ତି ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ 
ଆଶ୍ରମରେ ଥାଉ କି ଗୁହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ, ବାନପ୍ରସ୍ଥ ଆଶ୍ରମରେ ଥାଉ କି ସନ୍ନ୍ୟାସ ଆଶ୍ରମରେ 
ସମସ୍ତ ଆଶ୍ରମରେ ତାକୁ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଗୁଡିକର ପାଳନ କରିବାକୁ ହିଁ ପଡିଥାଏ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଆଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ କଉଁବ୍ୟ ଅଲଗା-ଅଲଗା ହେଇପାରିବେ । କିନ୍ତୁ 
ସଦ୍‌ଗୁଣ ଅଲଗା- ଅଲଗା ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଯଥା : ଯେତେବେଳେ କୁହାଯାଏ ଯେ ବ୍ରହ୍ତଚର୍ୟ୍ଯ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସଚ୍ଚୋଟତାର ସହ, ପ୍ରାମାଣିକତା ପୁର୍ବକ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଦରକାର 
ତ କଣ ଗୂହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ବେଇମାନୀ କଲେ ଚଳିବ ? ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥାରେ ନିୟମପୁର୍ବକ 
ରହିବାର ଅର୍ଥ କଣ ବଡ଼ ହେଇ ଆମେ ନିୟମ ଗୁଡିକର ଉଲ୍ଲଂଘନ କରିପାରିବା ? 
ଜଗତରେ ତ ଏଇଆ ହି ହୁଏ । ବାପା ପାନ ଖାଉଥ୍ବବେ ଆଉ ଛୋଟ ପିଲାକୁ କହିବେ, 
“ ପିଲେ ପାନ ଖାଆନ୍ତିନି |” ମାନେ ? ବଡ଼ ଖାଇପାରିବେ, ଏଇଆ ଅର୍ଥ ହେଲା ତ ? 
ଯଦି ପିଲାଙ୍କ ପାଇଁ ପାନ ଭଲ ନୁହଁ ତେବେ ବଡ ମାନଙ୍କ ପାଇଁ କେମିତି ଭଲ 
ହେଇପାରିବ ? ଛୋଟ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ସିଗାରେଟ ପିଇବା ଦେଖ ସମସ୍ତେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ହୁଅନ୍ତି । ଡରି ବି ଯାଆନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବଡ଼ ମାନେ ପିଉଥିଲେ କିଛି କହନ୍ତିନି । ବଡ଼ ହୋଇ 
ସିଗାରେଟ ଟାଣିଲେ କଣ କଲିଜା ବେଶୀ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେଇଯାଏ ? କଣ କେବଳ 
ବଡମାନେ ସିଗାରେଟ ପିଇ ପାରିବେ ? ଦେଖିଲେ ତ ଆମ ବୁଦ୍ଧି କେମିତି ହେଇଗଲାଣି । 

ମୁଁ ଥରେ ଗୋଟିଏ ବିଚିତ୍ର କଥା ପଢ଼ିଥିଲି । ପାଞ୍ଚବର୍ଷର ଗୋଟିଏ ଛୋଟ ପିଲା 
ହ୍ଵବିକ୍ଝ ପିଉଥଁଲା ଆଉ ସିଗାରେଟ୍‌ ଟାଣୁଥୁିଲା । ଜଣେ ବଡ଼ଲୋକ ଆସିଲେ ଆଉ ତାକୁ 
ଦେଖୁ ଚମକି ପଡିଲେ । ସେ ପଗ୍ରିଲେ, “ ତୁମେ ସଲ ଯାଇନ ? ” ସେ କହିଲା, 
“ସ୍କୁଲ ? ମୁଁ ତ କେବଳ ପାଞ୍ଚବର୍ଷର ପିଲାଟେ |” ଆପଣ କଥା ବୁଝିପାରିଲେ ତ ? ମୁଁ 


॥ ୩୧୨ | 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 


ତ ପାଞ୍ଚବର୍ଷର ପିଲାଟେ । ସ୍କୁଲ କଣ ଯିବି ? କିନ୍ତ ହ୍ବିକ୍ଝି ବା ସିଗାରେଟ୍‌ ପିଇଲା ବେଳକୁ 
ତ ସେ ବୟସ ଳାଣୁନି । 


ଏଠାରେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ସମୟ ତଥା ଅବସ୍ଥା ଅନୁସାରେ କଉଁବ୍ୟରେ ତ 
ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥାଏ କିନ୍ତୁ ସଦ୍‌ଗୁଣ ପରିବର୍ଜିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଜୀବନର ଯେ କୌଣସି 
ଅବସ୍ଥାରେ ସଦ୍‌ଗୁଣ ସର୍ବଦା ସଦ୍‌ଗୁଣ ହୋଇକରି ରହିଥାଏ । ଗହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ବେଇମାନୀ 
ଚଳିପାରିବ କି ?ହ ଏମିତି ହୁଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ କାହିଁକି କେଜାଣି ଆମ ମନ ଏଇମିତି 
ହେଇଛି । ତେବେ ଇଏ ହେଲା ଆଶ୍ରମ ଧର୍ମ । 

ଗୋଟିଏ ‹ ବର୍ଣ୍ଣ ଧର୍ମ ମଧ ଅଛି | ପ୍ରତ୍ଯେକ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ଜନ୍ମ ସହିତ ପୁର୍ବ- 
ପୂର୍ବ ଜନ୍ଳର ଏକ ବିଶେଷ ପ୍ରକାରର ସଂସ୍କାର ନେଇ କରି ଆସିଥାଏ | ସେହି ସଂସ୍କାର 
ଅନୁସାରେ ତା'ର ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ବର୍ଣ ନିଶ୍ଚିତ ହୁଏ, ଯାହାକୁ ଶାସ୍ତ୍ର ଭାଷାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ, 
କ୍ଷତ୍ରୀୟ, ବୈଶ୍ୟ ଏବଂ ଶୁଦ୍ର କୁହାଯାଏ । ବର୍ଭମାନ ତ ଏଇ ଶବ୍ଦ ଶୁଣିଲାମାତ୍ରେ ଲୋକେ 
ଡରି ଯାଉଛନ୍ତି । କୌଣସି- କୌଣସି ଶବ୍ଦ ପ୍ରତି ଆମର ଦ୍ଵେଷ ମଧ୍ଯ ହେଉଛି । ଲୋକମାନେ 
ସେଥୁପାଇଁ କଳି-କଜିଆ ମଧ୍ଯ କରୁଛନ୍ତି । ତଥାପି, ଏହା ହିଁ ବାସ୍ତବିକତା ଯେ ପିଲା 
ନିଜର ପୂର୍ବ-ପୂର୍ବ ଜନ୍ମମାନଙ୍କର ସଂସ୍କାର ନେଇ କରି ଆସିଥାଏ । ଯେପରି କାହାର 
ଅଧ୍ଯୟନର ସଂସ୍କାର ଥାଏ ତ କାହାର ମନ ଗବେଷଣା କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗେ, କାହାର 
ସାହିତ୍ୟରେ, କାହାର ନାଟକରେ, କାହାର ମନ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତରେ ଲାଗେ | 


କାହାର ମନ ଗ୍ରନ୍ଧ-ପାଠନରେ, ଗ୍ରନ୍ର-ଲେଖନରେ ଏବଂ ଗ୍ରନ୍ଧୁ-ପଠନରେ ଲାଗି 
ଯାଏ । ଏଗୁଡିକ କଣ ? ଏହାକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ-ସଂସ୍କାର କୁହନ୍ତି । କାହା ଭିତରେ ନେତୃତ୍ବର 
ସଂସ୍କାର ଥାଏ । ପିଲାଦିନରୁ ସେ ସ୍କୁଲରେ ମନିଟର୍‌ ହୁଏ । ପରେ ଯେତେବେଳେ 
କୌଣସି ବଡ କମ୍ପାନୀକୁ କାମ କରିବାକୁ ଯାଏ, ସେଠି ୟୁନିୟନ ଲିଡର୍‌ ହୁଏ । ତା'ର 
ସ୍ଵଭାବ ହେଲା ନେତୃତ୍ଵ ନେବା, ସେ କାହାରିକୁ ଡରେନି | ଏହା ତାର ପୁର୍ବ ସଂସ୍କାର | 
ଆଉ ତୃତୀୟ ପ୍ରକାର ହେଲା ଯେ ସେ ପିଲା ଯୁଆଡେ ଗଲେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ବେପାର ହଁ 
ଦେଖାଯିବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଥାନରେ ତାର ବ୍ୟବସାୟର ଭାବନା ରହିବ । ହିମାଳୟରେ ବି 
ଯଦି ତାକୁ ଗରମ ପାଣିର କୌଣସି ସ୍ରୋତ ଦେଖାଯିବ ତାହାଲେ ସେ କହିବ ଯେ ଏଠି 
ଗ” ଦୋକାନ ଖୋଲିବା ଉଚିତ୍‌ କାରଣ ଗରମ ପାଣି ତ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଇକରି ଅଛି । କିନ୍ତୁ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ମନରେ ଏପରି ବିଚ୍ଛର ଆସିବ ନାହିଁ । ଏହା କଣ ? ଏହା ସ୍ବଭାବର କଥା - 
ବୈଶ୍ୟ ବୃଭି । ଅନ୍ୟ ଏକ ବୂଭି ହେଲା ଶୁଦ୍ର ବୃଭି । ଯେପରି କେହି କେହି କୁହନ୍ତି - 
ମୋତେ ଏତେ ଭାବିବା ପାଇଁ କୁହନି । ଖାଲି କଣ କରିବି, କାମ କୁହ, ମୁଁ କରିଦେବି | 


॥ ୩୧୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏହା ହି ଶୁଦ୍ର ବୃଭି । ଏହିପରି ବୃତ୍ତିର ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ବୁଛି ଖର୍ଚ୍ଚ କରିବାକୁ ଚାହେଁ ନାହିଁ । ନା 
ସେ ବେଶୀ ପଇସା ରୋଜଗାର କରିବା ପାଇଁ , ନେତୃତ୍ବ ନେବା ପାଇଁ , ବା ବେଶୀ 
ପଢାପଢି କରିବା ପାଇଁ ଚାହେଁ । କିନ୍ତୁ ତାକୁ ଯାହା କାମ କରିବାକୁ କହିବ ସେ କରି 
ଦେବ । ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ବୁଦିକୁ ଟିକିଏ ବି ଲଗାଇବ ନାହିଁ । ଏହା ହିଁ ଶୁଦ୍ର ବୂଭି। 


ସାମାନ୍ୟ ଧର୍ମ 


ଦେଖନ୍ତୁ , ଯାହାର ଯେମିତି ସ୍ବଭାବ, ଯାହାର ଯେମିତି ସଂସାର ତାହାର ସେମିତି 

ଧର୍ମ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ ଧର୍ମ ହୁଏ ଏବଂ ବର୍ଣ୍ଣ ଅନୁସାରେ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ ହୁଏ । 
ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଗୋଟିଏ ସାମାନ୍ୟ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯ ଅଛି - ସଦ୍‌ଗୁଣର | ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ 
ସମାନ - ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ଯ ବା ଶୁଦ୍ର, ଯେ କେହି ବି ହେଉ । ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ସଚ୍ଚୋଟତାର ସହ ପଢିବ ଏବଂ ପଢ଼େଇବ, ତାହାହେଲେ କଣ ବୈଶ୍ୟ ବେଇମାନୀ 
ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟବସାୟ କରିବ? କ୍ଷତ୍ରିୟ ବା ରାଜନେତା କଣ ବେଇମାନ ହୋଇ କାମ 
କରିବେ ? ନା, ସଦ୍ଗୁଣ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ, ସେ ଯେକୌଣସି ଆଶ୍ରମରେ ଥାଉ ବା 
ଯେକୌଣସି ବରଣ୍ଣର ହେଉ, ସ୍ତ ହେଉ ବା ପୁରୁଷ ଯେ କେହି ବି ହେଉ, ଯେକୌଣସି 
ବି ଜାତି ବା ଧର୍ମର ହେଉ, ଯେକୌଣସି ଦେଶର ହେଉ ବା କାଳର ହେଉ । ତେଣୁ 
ଯେତେବେଳେ ଯୁଧୂଶ୍ଚିର ପଚ୍ଚରିଲେ ଯେ, “ ଧର୍ମ କଣ” ସେତେବେଳେ ନାରଦ ମୁନି 
ପ୍ରଥମେ କହିଲେ ସାମାନ୍ୟ ଧର୍ମ କଣ । ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ, ତାପାଖରେ 
ଏହି ସଦ୍‌ଗୁଣଗୁଡିକ ଅବଶ୍ୟ ରହିବା ଦରକାର । ଏଗୁଡିକ ଧର୍ମର ଆଧାର ଅଟନ୍ତି । 
ସେଗୁଡିକ କଣ ? 

ସତ୍ୟ - ଯାହାକୁ ଆମେ ପ୍ରମାଣ ଦ୍ଵାରା ଜାଣୁ , ତାକୁ ସେହିପରି ପ୍ରକଟ କରିବା । 

ଦୟା - ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଦୟା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚିତ୍ତ ଦ୍ରବିତ ହେବା । 

ତପ - ନିଜ ଉପରେ ସଂଯମ ରଖିବା | 

ଶୌଚ - ଶରୀର ତଥା ମନର ଶୁଝି । 

ତିତିକ୍ଷା - ସୁଖ-ଦୁଃଖକୁ ସହିବାର ଶକ୍ତି | 

ଦମ - ଇନ୍ଦ୍ରିୟ-ସଂଯମ । 

ସମ - ମନର ସଂଯମ | 

ଅହିଂସା - କାହାକୁ ପୀଡା ନଦେବା | 


॥ ୩୧୪ ॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ - ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟର ସାଧାରଣ ଅର୍ଥ ହେଲା ମୈଥୁନର ସର୍ବତଃ ତ୍ୟାଗ , କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରକୃତରେ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟର ଅର୍ଥ ହେଲା - ବ୍ରହ୍ମ ଯିଏ ଜଗତର ସତ୍ୟ ସେହି ସତ୍ୟକୁ ଜାଣିବା 
ପାଇଁ ଯାହା ବି ବ୍ରତ ଆଦି କରିବାକୁ ପଡିବ , ତାର ପ୍ରସ୍ତୁତି । 


ଆର୍ଜବ - ହୁଦୟର ସରଳତା , କାହା ପ୍ରତି କପଟଭାବନା ନ ରଖିବା | 


ସନ୍ତୋଷ - ମୁଁ ମୋର କଉଁବ୍ୟ କଲି ଏବଂ ତା'ର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ମୋତେ ଯାହା 
କିଛି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା , ତାକୁ ହିଁ ସୁଖ ଭାବିବା, ସେଥ୍ରରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହିବା । ମନରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ସମଦୃଷ୍ଟି ରଖିବା, ସେବା ଭାବ ରଖିବା , ତ୍ୟାଗ କରିପାରିବାର ଅଭ୍ୟାସ 
କରିବା, ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଅଧକ ବହ୍ହିମୁଖ ପ୍ରବୂଭିଠାରୁ ନିଜକୁ ପଛକୁ ଟାଣିନେବା , 
ମୌନ ରହିବା ଏବଂ ଆତ୍ମନିରୀକ୍ଷଣ କରିବା, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ କରିବା, ନିଜ ପାଖକୁ ଯେଉଁ 
ଅନ୍ନ-ବସ୍ତ୍ର ଆଦି ଆସିବ ତାକୁ ଦାନ କରିବା, ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଭଗବତ୍‌ ଭାବ 
ରଖିବା, ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ ସାଧାରଣ ପଶୁ ବୋଲି ନ ଭାବିବା | ଯେତେବେଳେ କୁହାଯାଏ 
ମନୁଷ୍ୟ ଗୋଟେ ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ , ଶୁଣିବାକୁ ଅଦ୍ଭୁତ ଲାଗେ | ଆମ ସଂସ୍କୃତି ଅନୁସାରେ 
ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଣୁରେ ଭଗବାନ ନିବାସ କରନ୍ତି ଆଉ ଆମେ ନିଜକୁ ପଶୁ କହି-କହି 
ପଶୁବତ୍‌ କରିଦେଉଛୁ । ନା ଏମିତି ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଭଗବାନଙ୍କ ଶ୍ରବଣ, ଭଜନ, 
କୀଉଁନ, ସ୍କରଣ, ମହତ୍‌ ଲୋକଙ୍କ ସେବା କରିବା- ଏଗୁଡିକ ସବୁ ବର୍ଣ୍ଣ , ଆଶ୍ରମ 
ଅଥବା ଆୟୁର ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ, ସବୁ ଦେଶରେ, ସବୁ କାଳରେ, ସମାନ ଧର୍ମ ଅଟନ୍ି | 


ନୂଣାମୟଂ ପରୋ ଧର୍ମଃ ସର୍ବେଷାଂ ସମୁଦାହୃତଃ |।(୭.୧୧.୧୨) 


ଏହା ପରେ ବିଶେଷ ଭାବେ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ୟ ଏବଂ ଶୁଦ୍ରଙ୍କ କଉ୍ଭବ୍ଯ 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି । ବ୍ରାହ୍ମଣ ବିଗ୍ଚରବନ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ତେଣୁ ସମାଜକୁ କେଉଁ 
ଦିଶାରେ ନେବାକୁ ପଡ଼ିବ, ସମାଜ ପାଇଁ କେଉଁ ଆଦର୍ଶ ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ପଡିବ, 
ଏହାର ବିଚାର, ଚିନ୍ତନ ଆଦି କରିବା ତାର କର୍ତବ୍ୟ । କ୍ଷତ୍ରିୟର କର୍ଭବ୍ୟ ହେଲା ଯେ 
ସେହି ବିଗ୍ଗରକୁ ବୁଝି, ସେହି ଦିଗରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମାଳକୁ ନେଇଯିବା ଏବଂ ବୈଶ୍ୟର 
କର୍ତବ୍ୟ ହେଲା, ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ସାଧନ ଯୋଗାଡ କରିବା, ଧନରୂପରେ ବା ଅନ୍ୟ 
ଯେକୌଣସି ଭାବରେ ନିଜର ଯୋଗଦାନ କରିବା । ଏବଂ ଯିଏ ବିଚ୍‌ର କରିପାରିବ 
ନାହିଁ, ନେତୃତ୍ବ ନେଇ ପାରିବ ନାହି, ସାଧନ ମଧ୍ଯ ଯୋଗାଡ କରିପାରିବ ନାହିଁ, ସେ 
ଅତିକମ୍‌ରେ ସେବା ଭାବ ଦ୍ଵାରା କାମ କରିବ, ଏହା ହି ବିଶେଷ ଧର୍ମ | 


॥ ୩୧୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ସ୍ତ୍ରୀ ଧର୍ମ 


ଏହା ପରେ ସ୍ତ୍ରୀ ଧର୍ମରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ କନ୍ୟାରୂପରେ ତାର ଧର୍ମ କଣ ଏବଂ 
ପନ୍ନୀ ହୋଇସାରିଲା ପରେ ତାର ଧର୍ମ କଣ ? ଏହା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ 
କେବଳ ନିଜର ସ୍ଵାମୀ ସହିତ ନ ଥାଏ ବରଂ ସ୍ଵାମୀଙ୍କର ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧୀମାନଙ୍କ ସହିତ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ବିଶେଷ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଥାଏ । ସମସ୍ତଙ୍କର ସେବା କରିବା ତାର କର୍ବ୍ୟ 
ଅଟେ। 


ୟା ପତିଂ ହରିଭାବେନ ଭଜେକ୍ଛ୍ରୀରିବ ତପ୍ପରା । 
ହର୍ୟାମ୍ନନା ହରେର୍ଲୋକେ ପତ୍ୟା ଶ୍ରୀରିବ ମୋଦତେ ॥ (୭.୧୧.୨୯) 


ଯେଉଁ ସ୍ତ୍ରୀ ନିଜ ପତିକୁ ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ଭାବି ତାର ସେବା କରେ, ସେ 
ସ୍ଵୟଂ ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ପରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ । ସେ ହରିଲୋକରେ ପତି ସହିତ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ପରି ବିରାଜମାନ ହୁଏ । ଏପରି ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ପର ଅଧ୍ୟାୟ ଗୁଡିକରେ 
ଅନ୍ୟ ଆଶ୍ରମଗୁଡିକର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି, କିନ୍ତୁ ତା ପୂର୍ବରୁ ଏଠାରେ ନାରଦ ଗୋଟିଏ ବହୁତ 
ଭଲ କଥା କହିଛନ୍ତି । 
ବୃତ୍ତ୍ୟା ସ୍ଵବଭାବକୃତୟା ବର୍ତମାନଃ ସ୍ଵକର୍ମକୃତ୍‌ । 
ହିତ୍ଵା ସ୍ଵଭାବଜଂ କର୍ମ ଶନୈର୍ନିଗୁଣତାମିୟାତ୍‌ ॥ (୭.୧୧.୩୨) 
ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ , ଭଗବାନଙ୍କ ନିର୍ଗୁଣ ସ୍ଵରୂପର ପ୍ରାପ୍ତି କିପରି ହୋଇପାରିବ ? 
ନାରଦ କହୁଛନ୍ତି - ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଷ୍ଠାପୂର୍ବକ ନିଜ କଉ୍ଭବ୍ୟର ପାଳନ କରୁଥାଏ, ସେ 
ନିଜେ-ନିଜେ ନିର୍ଗୁଣରେ ପହଞ୍ଚିଯାଏ । ଏହା ତ ବହୁତ ବଡ କଥା । ବବୃତ୍ତ୍ୟା 
ସ୍ବଭାବକୃତୟା ' ସ୍ଵଭାବତଃ ଯେଉଁ ବୂଭି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି, ‹ ସ୍ବକର୍ମକୁତ୍‌ ହିତ୍ବା ସ୍ଵଭାବଜଂ 
କର୍ମ ଶନୈର୍ନିଗୁଣତାମ୍‌ ଇୟାତ୍‌' ଯାହାର ଯେଉଁ କରଉଁବ୍ୟ ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇଅଛି, ସେ ଯଦି 
ତାକୁ କରୁଛି, ତେବେ ସେ ନିଜ କରଉଁବ୍ୟ କରୁ କରୁ ଏପରି ସ୍ତ୍ରିତିରେ ପହଞ୍ଜୁଯାଏ ଯେ 
କର୍ତବ୍ୟ ସ୍ଵତଃ ଛାଡି ହୋଇଯାଏ । 
ଆପଣଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ ହେଉନି ତ ଗୋଟିଏ କାମ କରନ୍ତୁ । ଦିନସାରା କାମ କରନ୍ତୁ, 
କାମ କରୁଥାନ୍ତୁ । ଶେଷକୁ ଏପରି ଏକ ସମୟ ଆସିବ ଯେ ନିଜେ-ନିଜେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵତଃ 
ଥକିଯାଇ ଶୋଇପଡିବେ, ଏମିତି ହେବ ନା ନାହି । ଟିକିଏ ହେଲେ ବିଶ୍ରାମ ନନେଇ 


॥ ୩୧୬॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଯଦି କାମ କରିବେ ତେବେ କାମ କର୍ମ ଳର୍ମ ଶୋଲ ପଡିବେ । ଯଦି ଏହି କଥାକୁ କେହି 
ବୁଝିପାରିଲେ ତ ସେ ଏହି ରହସ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ବୁଝିଯିବେ ଯେ ଯଦି ଆମେ ଶଶ୍ଵରାର୍ପଣ 
ଭାବନାରେ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପର ଭାବରେ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ କରୁଥିବା ତେବେ ଆମେ ଶୋଇବାନି, 
ପରମାମ୍ା ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତି ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯିବା । ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରବୃଭ୍ି ( ପରିଶ୍ରମ) ଏବଂ ନିଦ୍ରାର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଦେଖୂଲେ ଯେ କିପରି ଆମେ ଅକର୍ମର ଅବସ୍ତ୍ରା ପହଞ୍ଚୁପାରିବା । 
ଏହିପରି ନିଷ୍କାମ ଭାବ ଦ୍ଵାରା କର୍ମ କରୁଥିଲେ ଅନାୟାସ ନିଗୁଣସ୍ଵରୂପ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପହଞ୍ଚୁପାରିବା। ଯେଉଁମାନେ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟର ପାଳନ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ସମାଧ୍ରେ 
ବସିଯିବା ପାଇଁ ଚାହାନ୍ତି, ସେମାନେ କେବେହେଲେ ସମାଧ୍ରରେ ବସି ପାରିବେ ନାହି । 
ଏହି କଥାକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିବା ଉଚିତ । ଯଦି କେବେ ତାଙ୍କର ସମାଧ୍ର ଲାଗିଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ଜଡ-ସମାଧ୍ ହିଁ ହେବ । ତାଦ୍ଵାରା ନା କିଛି ବୋଧ ହେବ, ନା ଜ୍ଞାନ ମିଳିବ, 
ନା ହି ଜାଗ୍ଗତି ହେବ । ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡିକରେ ଯେଉଁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି ତାହା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ତାକୁ ମାନି ସେହି ଅନୁସାରେ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 


କର୍ମଣ୍ୟେବ ହି ସଂସିଦ୍ଧିମାସ୍କିତା ଜନକାଦୟଃ । ( ଭ.ଗୀତା ୩.୨୦) 


ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ନିଷ୍ଠାପୂର୍ବକ ନିଜ କଉ୍ଭବ୍ୟଗୁଡିକର ପାଳନ କରେ, ସେ 
ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଅନାୟାସରେ ସାଧନ ମାର୍ଗର ପରସୋପାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟାଶ୍ରମ 


ବ୍ରହ୍ମଗରୀ ଧର୍ମରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସେ ଗୁରୁକୂଳରେ ରହିବ, ଗୁରୁଙ୍କ ସେବା 
କରିବ, ଭିକ୍ଷା ମାଗିକରି ଆଣିବ ଏବଂ ଯଦି ଗୁରୁ ଭିକ୍ଷାରୁ କିଛି ଭାଗ ଦେବେ, ତେବେ 
ଖାଇବ, ଅନ୍ୟଥା ଉପବାସ କରିବ । 


ଭୁଞ୍ଜୀତ ୟଦ୍ୟନୁଜ୍ଞାତୋ ନୋ ଚେଦୁପବସେତ୍‌ କ୍ବଚିତ୍‌ ॥ (୭.୧୨,୫) 


ନିଜ ଶରୀରର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେବନାହିଁ, ଦୁଃସଂଗ ତ୍ଯାଗ କରିବ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଉପରେ ସଂଯମ ରଖ ଜଗତର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପ କଣ, ତାକୁ ବୁଝିବ ଏହି ଜଗତ 
ମିଥ୍ଯା, କିନ୍ତୁ ମିଥ୍ଯାଭାବି ଯେମିତି ଗହିବ ସେମିତି ବ୍ୟବହାର କରିବ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଯେତେବେଳେ ବ୍ରହ୍ମଗ୍ପରୀକୁ ଜ୍ଞାନର ସମ୍ୟକ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ, ସେ ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରିୟ 
ଦକ୍ଷିଣା ଦେବ । ତାପରେ ନିଜର ସଂସ୍କାର ଅନୁସାରେ , ଚାହିଁଲେ ବ୍ରହୁଚର୍ଯ୍ୟ ଆଶ୍ରମରେ 
ରହିବ ବା ଗୁରୁଙ୍କ ଅନୁମତି ନେଇ, ବୈରାଗୀ ହୋଇ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଗ୍ରହଣ କରିବ ବା ସେ 


॥ ୩୧୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଗ୍ଗହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରବେଶ କରିପାରିବ, କିନ୍ତୁ ତା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁଙ୍କ ଅନୁମତି ନେବା 
ଆବଶ୍ୟକ ଅଟେ । 


ଦତ୍ତ୍ଵା ବରମନୁଜ୍ଞାତୋ ଗୁରୋଃ କାମଂ ୟଦୀଶ୍ବରଃ । 
ଗୃହଂ ବନଂ ବା ପ୍ରବିଶେତ୍‌ ପ୍ରବ୍ରଜେତ୍‌ ତତ୍ର ବା ବସେତ୍‌ || (୭.୧୨.୧୪) 


ଜୀବନରେ ପ୍ରଥମେ ଜଗତର ସତ୍ୟକୁ ବୁଝନ୍ତୁ, ଜୀବନର ସମସ୍ତ ଅବସ୍ଥ୍ରାଗୁଡିକୁ 
ବୁଝିବେ, ସାମାନ୍ୟ ଧର୍ମ ଏବଂ ବିଶେଷ ଧର୍ମକୁ ମଧ ବୁଝିବେ, ତାପରେ ଯାଇଁ ଜୀବନର 
ପରବର୍ତୀ ସୋପାନରେ ପ୍ରବେଶ କରିବେ । ଏହିପରି ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଆଶ୍ରମର ବର୍ଣ୍ଣନା ହେଇଛି । 


ବାନପ୍ରସ୍ଫାଶ୍ରମ 
ତାପରେ ବାନପ୍ରସ୍ସ୍ଫାଶ୍ରମର ବଣ୍ଠନା ହେଇଛି । ଆମ ସଂସ୍କୃତିରେ ନିୟମ ତିଆରି 
କରାଯାଇଛି ଯେ ନିଜ ପୁଅର ପୁଅ ନାତିର ମୁଁହ ଦେଖ୍ସାରିଲା ପରେ ଘର ଛାଡ଼ିଦେବା 
ଉଚିତ । କିଏ ବି କହିପାରିବ ଯେ ମୋର ତ ପୁଅ ନାହିଁ, ଖାଲି ଝିଅ ଅଛି | କଥା ହେଲା 
ଏତିକି ଯେ ଗୋଟିଏ ଆୟୁ ନିଶ୍ଢିତ କରିବା ଉଚିତ, ଖୁବ୍‌ ବେଶୀ ହେଲେ ଷାଠିଏ ବର୍ଷ | 
କାରଣ ମନୁଷ୍ୟର ପରମାୟୁ ହେଲା ଶହେ କୋଡ଼ିଏ ବର୍ଷ । କ୍ରିକେଟରେ ଯେମିତି 
ଶତକ । ପରଶ ରନ ପୁରା ହେଲେ କେତେ ତାଳି ବାଜେ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଷାଠିଏ ବର୍ଷ 
ହେଲା ତ ଅଧା ଜୀବନ ପୁରା ହେଇଗଲା। ବାବୁ, ଏବେ ବାହାର ଷାଠିଏ ବର୍ଷ ତ 
ହୋଇଗଲା, ଏବେ ଘରୁ ବାହାରିପଡ | କିନ୍ତୁ ଆମେ ମାନେ ତ ଏପରି ଯେ ଭାବିବା , 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ମ୍ୟାଚ ଖେଳିନେବା, ଟେଷ୍ଟମ୍ୟାଚ ନ ହଉ ପଛେ , ରଣଜୀ ଟ୍ରଫି, 
ରଣଜୀ ଟ୍ରଫି ନହେଲେ ଗୋଟିଏ ଲୋକାଲ ମ୍ୟାଚ ତ ଖେଳି ନେବା । ଲୋକେ ରିଟାୟାର 
ତ ହେଇଯାଆନ୍ତି , କିନ୍ତୁ ପୁଣି କୋଉଠି ନା କୋଉଠି ରହିବା ପାଇଁ ଯୋଗାଡ କରି 
ନିଅନ୍ତି । 
ଯେମିତି, କେହି-କେହି ଆସି ଆମକୁ କହନ୍ତି ଯେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ମୁଁ ବର୍ଷକ ପରେ 
ଛିଟାୟାର ହେବି, ମୋତେ କିଛି କାମ ଦିଅନ୍ତୁ | ଆମେ ଗୋଟିଏ ବର୍ଷ ତା'ର ପ୍ରତୀକ୍ଷା 
କରୁ । ମିଶନରେ ତ ଲୋକ ସବୁବେଳେ ଦରକାର । କିନ୍ତୁ ସମୟ ଯେତେବେଳେ 
ଆସେ ତ ସେମାନେ କୁହନ୍ତି - ମୁଁ ଅନ୍ୟ କାମ କରିଲିଣି, ଦିନରେ ଖାଲି ଦୁଇଘଣ୍ଟା ପାଇଁ 
ଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଥରେ ଧରି ପକେଇଲେ ଆଉ ଛାତ଼ି ହେବନି । ବାନପ୍ରସ୍ଥ୍‌ ଆଶ୍ରମରେ 
ସବୁ ଛାଡ଼ିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ପନ୍ନୀ ସାଂଗରେ ଗଲେ ଠିକ୍‌, ନ ଗଲେ ବି ଠିକ୍‌ | ବନକୁ ଯାଇ 
॥ ୩୧୮॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ 


ନିୟମ ପୁର୍ବକ ରହିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଅଧ୍ଯକରୁ ଅଧ୍ଵକ ସମୟ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଲଗେଇବେ | 
ଇଏ ହେଲା ବାନପ୍ରସ୍ଥ୍‌ ଧର୍ମ। କିଏ ଭାବିପାରେ ଯେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଆପଣ ମଝିରେ ଗୃହସ୍ଥାଶ୍ରମକୁ 
ତ ଛାଡ଼ିଦେଲେ । ତା'ର ବର୍ଣ୍ଣନ ବିଶେଷ ଭାବରେ ପୂଥକ୍‌ ଅଧ୍ୟାୟରେ କରାଯାଇଛି । 


ସନ୍ନ୍ୟାସାଶ୍ରମ 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଧର୍ମର ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ, ଗ୍ପହସ୍ଥ, ତଥା 
ବାନପ୍ରସ୍ଥ ଏହି ତିନୋଟି ଆଶ୍ରମଠାରୁ ଏହି ସନ୍ନ୍ୟାସାଶ୍ରମ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ ଅଟେ । ମନରେ 
ଯେତେବେଳେ ପ୍ରବଳ ବୈରାଗ୍ୟ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଯିବ, ସେତେବେଳେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ନେଇଯିବା 
ଉଚିତ ଏବଂ ସନ୍ନ୍ୟାସ ନେବା ପରେ ଗୋଟିଏ ଗ୍ରାମରେ ଗୋଟିଏ ରାତିଠୁ ଅଧ୍ରକ ରହିବା 
ଉଚିତ୍‌ ନୁହଁ । କାହାରି ଠାରୁ କୌଣସି ଆଶା ରଖୁବା ଉଚିତ ନୁହଁ । “ଏକ ଏବ ଚରେତ୍‌ 
ଭିକ୍ଷୁଂ' ଏକୁଟିଆ ଭ୍ରମଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । “ ଆମ୍ବାରାମ” ଏବଂ ଆମ୍ବାରେ ରମଣ କରି 
' ଅନପାଶ୍ରୟଃ ”, ଅନ୍ୟ କାହାରି ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ ନ ହୋଇ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ହଁ 
ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରିବ । 


ସର୍ବଭୂତୋସୁହୃଚ୍ଛାନ୍ତୋ ନାରାୟଣ ପରାୟଣଃ | (୭.୧୩.୩) 


ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଆଶ୍ରୟ ନାହିଁ ଏବଂ ଜୀବନର ମଧ୍ଯ ଏହଠାରୁ 
ବଡ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନାହିଁ । ଖାଲି ସେ ନାରାୟଣଙ୍କ ପାଖରେ ମନ ଲଗେଇବ । ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ବିଶ୍ଵକୁ ଆତ୍ମସ୍ବରୂପ ବୋଲି ଦେଖୁବ । ଏହି ବୋଧରେ ଦୂଢ ନିଶ୍ଚୟ ରହିବ ଯେ ବନ୍ଧନ- 
ମୋକ୍ଷ ଆଦି ଯେତେ ଦ୍ଵୈତ କହ୍ପନାଗୁଡିକ ଅଛନ୍ତି , ଯିଏ ଅଲଗା-ଅଲଗା ପ୍ରକାରରେ 
ସ୍ଲୁରିତ ହେଉଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ମିଥ୍ୟା । ଦେଖନ୍ତୁ ଯଦି ଏହା ହିଁ ସତ ତେବେ ସେ 
କାହିକି ବଞ୍ଚବ । ? 


କେଉଁ ପ୍ରୟୋଜନ ନେଇ ସେ ବଞ୍ଚବ ? “ କାଲଂ ପରଂ ପ୍ରତୀକ୍ଷେତ୍‌' 
(୭. ୧୩. ୬) | ସେ ଖାଲି ଦେହ - ପାତର ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରିଥିବ | ଯେତେବେଳେ ତାର 
କାଳ ଆସିବ ତାର ଦେହ ମନକୁ ମନ ଛିଡି ପଡିବ, ଆଉ ତାର ଛୁଟୀ ହୋଇଯିବ। ନା 
ଅଧ୍ରକ ଦିନ ବଞ୍ଚିବ ନା ଜଲ୍‌ଦି ମରିବ । 


ନ ଜୀବିତେ ମରଣେ ବା ଗୁୂଧଂ କୁର୍ୟାତ୍‌ ॥ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ନା ଅଧ୍ବକ ଦିନ ବଞ୍ଚିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କରିବ , ନା ମରିବାର ଇଚ୍ଛା କରିବ । 
ଦେହ ରହିଲେ ଠିକ୍‌, ନ ରହିଲେ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌, ତା'ର ରହିବା ନ ରହିବାରେ କିଛି ଫରକ 
|॥ ୩୧୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପଡିବନି । ଅସତ୍‌ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହିବ । ସନ୍ନ୍ୟାସ ନେବା ପରେ ନୂଆ 
ବ୍ୟବସାୟ ଆରମ୍ଭ କରିବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ନିର୍ବାଚନରେ ଭାଗ ନେବା ପାଇଁ ବା ଚାକିରୀ 
କରିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କରିବ ନାହିଁ । କୌଣସି ପ୍ରକାରର ବାଦ-ବିବାଦ ବା ତର୍କ- ବିତର୍କ 
କରିବ ନାହିଁ । କାହାର ପକ୍ଷ ନେବ ନାହିଁ , ବହୁତ ଶିଷ୍ଯ କରିବ ନାହିଁ । ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ 
ସହିତ ନିଜକୁ ବାନ୍ଧିବ ନାହିଁ । କେହି ଆସିଲେ ତାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇ କାମ ସାରି ଦେବ । 
ଅନ୍ୟ ନୂଆନୂଆ ପ୍ରକାରର କର୍ମ ମଧ୍ଯ ଆରମ୍ଭ କରିବ ନାହିଁ । ସହଜ ରୂପରେ ଭଗବତ୍‌ 
ଭାବରେ ରହିବ । 


ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ କଠୋର କଥା କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ପରେ ଯିଏ 
ପୁଣି ଭୋଗରେ ଯାଏ ସେ କୁକୁର ସହ ସମାନ । କୁକୁର ନିଜେ ଯାହା ବାନ୍ତି କରେ ତାକୁ 
ହିଁ ନିଜେ ଖାଏ । ବାନ୍ତି କରି ତାକୁ ଖାଇବା ଲୋକକୁ ବାଂତାଶି କୁହାଯାଏ । ଥରେ 
ଛାଡ଼ିଦେଲ ତ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ତ ଛାଡ଼ି ଦେଲ , ଏହିପରି ହେବା ଉଚିତ୍‌ | 


ଥରେ ନିଜ ମନ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ସହିତ ବିଚରଣ କରୁ କରୁ ପ୍ରହ୍ଲାଦ କାବେରୀ ତଟରେ 
ଜଣେ ଅବଧୁତ ମୁନିଙ୍କୁ ଶୋଇଥୁବାର ଦେଖିଲେ । ତାଙ୍କ ଚରଣରେ ବନ୍ଦନ କରି ପ୍ରହ୍ଲାଦ 
ତାଙ୍କୁ କହିଲେ, “ ଆପଣ ତ ବଡ ଆରାମରେ ପଡି ରହିଛନ୍ତି , କୌଣସି କାମ କରିବାର 
ତ ଦିଶୁନି ।” ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଜାଣି ଯାଇଥିଲେ ଯେ ଇଏ ଯିଏ ଅଜଗର ପରି ଆଳସ୍ୟରେ ପଡି 
ରହିବାର ଦିଶୁଛନ୍ତି ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ । ସେ ପ୍ରକୃତରେ ସେହି ଅବଧୁତ, ମହାମୁନି 
ଦତ୍ତାତ୍ରେୟ ଥିଲେ । ସେ କହିଲେ ପ୍ରହ୍ଲାଦ, ତୁମେ ମୋର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ ତେଣୁ ମୁଁ ତୁମ 
ସାଂଗରେ କଥାବାର୍ତା କରୁଛି । ନ ହେଲେ ମୋର କାହା ସାଂଗରେ କଥା କହିବାର କିଛି 
ଦରକାର ହିଁ ନାହିଁ । ମୁଁ ତ ନିଜ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ପଡି ରହିଛି । ଲୋକଙ୍କୁ ଲାଗୁଛି ଯେ ଏହି 
ଲୋକଟି ଅଳସୁଆ , କିଛି କାମ କରୁନି | କାମ କରିବା ଏବଂ କାମ ନ କରିବା , ଏ 
ଦୁଇଟି ଯାକ ଅଞ୍ଞାନମାନଙ୍କ ପାଇଁ । ଜ୍ଞାନୀ ନା କର୍ମ କରିବ ନା କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବ । 
ସେହି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର ସ୍ଥିତିକୁ କେହି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ହି ବୁଝିପାରିବ | ଏଠାରେ ଅବଧୁତ 
ଭଗବାନ ପରମହଂସ ଧର୍ମ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି । 


॥ ୩୨୦ | 


ଗପ୍ତମ ସ୍ଧ 


ଟ୍ନାହସ୍କୁମାନଙ୍କ ମାଇଁ ମ୍ଲ୍ରିର ମାର୍ଗ 


ଏଦାମରେ ଗ୍ନଦସ୍ଲାଶମ ଧର୍ମର ବର୍ଣ୍ଣନ ଳରାଯାଲଛି । ମ୍ୁଧଷ୍ପିର କହିଲେ - 
ଭଗବାନ, ମଁ ତ ' ଗୁହମୁଢଧୀ” ଗୁହାସଲ ମୂଢ ବ୍ଲୁ ଅଟେ, ତେଣୁ ଆପଣ ମୋତେ 
ଉପଦେଶ ଦିଅନ୍ତ । 


ଗ୍ଧହସ୍କ୍‌ ଏତାଂ ପଦବୀଂ ବିଧ୍ଵନା ୟେନ ଗଞ୍ଜସା । 
ୟାତି ଦେବରଷେ ବୁହି ମାଦୂଶୋ ଗୂହମୂଢଧୀଃ ॥ (୭.୧୪.୧) 


ଜଣେ ଗୃହସ୍ଥ ପୁରୁଷର ମୁକ୍ତିର ମାର୍ଗ ବିଷୟରେ କୁହନ୍ତୁ । ସମସ୍ତ ଗ୍ଧହସ୍ଫମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଏହା ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଯୋଗ୍ୟ ଅଟେ । ନାରଦ କହିଲେ - 


ଗୂହେଷ୍ପବସ୍ଫଥିତୋ ରାଜନ୍‌କ୍ରିୟାଃ କୁର୍ବନ୍‌ଗୂହୋଚିତାଃ । 
ବାସୁଦେବାର୍ପଣଂ ସାକ୍ଷାଦୁପାସୀତ ମହାମୁନୀନ୍‌ ॥ (୭.୧୪.୨) 


“ ଗୃହଂ ସର୍ବାତ୍ମନା ତ୍ୟାଜ୍ୟଂ” ଗୂହକୁ ତ ସବୁ ପ୍ରକାରରେ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ । 
କିନ୍ତୁ ଯଦି ତା ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ନୁହଁ ତେବେ ତାକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେବା ଉଚିତ । 
ଏହି ଘର ମୋର ନୁହଁ , ଭଗବାନଙ୍କର | ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର, ଏଠାରେ ରହୁଥିବା 
ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର । ମୁଁ ଅଫିସ ଯାଉଛି ତ, ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ | ଘରେ ଯେଉଁ 
ମହିଳା ଭୋଜନ ତିଆରି କରୁଛନ୍ତି, ସେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଭାବ ରଖ୍ବେ ଯେ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଭୋଜନ ତିଆରି କରୁଛି । ଆମେ ଯେଉଁ ସେବା କରିବା, ତାହା ସମସ୍ତ କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ । ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯେତେବେଳେ ଘରେ ଅତିଥ 
ଆସିବେ, ସେତେବେଳେ ଘରେ ଯାହା ବି ବସ୍ୁଥିବ, ତାଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ସେବା କରିବେ, 
ନିଜ ପାଇଁ କେବଳ ସେତିକି ରଖୁବେ ଯେତିକି ନିଜ ପେଟ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ । ତା ଠାରୁ 
ଅଧ୍ରକ ଯିଏ ରଖେ ସେ ଚେର । 


ସାଇଁ ଇତନା ଦୀଜିଏ ଜାର୍ମେ କୁଟୁମ ସମାୟ । 
ମେଁ ଭୀ ଭୂଖା ନା ରହୁଁ ସାଧୁ ନ ଭୁଖା ଜାୟ ॥ 


ତା'ର କେବଳ ଏହି ଭାବନା ରହିବା ଉଚିତ ଯେ ଭଗବାନ ମୋତେ କେବଳ 
ସେତିକି ଦିଅନ୍ତୁ ଯାହାଦ୍ଵାରା ମୋ ପରିବାରର ପୋଷଣ ହେଉ, ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଭୋକରେ ନ 


ରହେ ଏବଂ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ମୋ ଘରକୁ ଆସୁଛି ସେ ମଧ୍ଯ ଭୋକରେ ନ ରହୁ । ଅଧ୍ବକ 
॥ ୩୨୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଧନର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଏଠି କୁହାଯାଇଛି ଯେ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ଘରର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ 
ଅତିଥ ସେବାରେ ଲଗେଇଦେବା ଉଚିତ । କାରଣ ‹ ଅତିଥୁ ଦେବୋ ଭବଂ' ଅତିଥ୍ଵ 
ଦେବତୁଲ୍ୟ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ଏହା ପରେ ଗୋଟିଏ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ କଥା କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ ଘରକୁ କୌଣସି ଅତିଥ ଆସିଲେ ନିଜ ପନ୍ନୀକୁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ସେବାରେ ଲଗେଇବେ। 
ଏହା ଶୁଣି ତ ଆମକୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗିବ । କାରଣ ସ୍ଦ୍ରୀ ପାଖରେ ହିଁ ପୁରୁଷର ସର୍ବାଧ୍ନକ 
ଆସକ୍ତି ଥାଏ । ସ୍ତ୍ରୀରେ ସ୍ଵତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଵକ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା ମନେ 
ରଖବାକୁ ପଡିବ । ଏଠି ଗୂହସ୍ଥକୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ପନ୍ନୀକୁ ମଧ୍ଯ ସେବା କରିବାକୁ 
କହିବ, ଅତିଥଙ୍କୁ କୁହାଯାଇନି ଯେ ତା ଦ୍ଵାରା ସେବା କରେଇବ | ପ୍ରକୃତରେ ଏଠାରେ 
କେବଳ ଏତିକି ବୁଝିବା ଯେ ଆମକୁ ସ୍ଵତ୍ଵ ଛାଡିବା ଉଚିତ । ବିଶେଷ ରୂପେ “ଇଏ ମୋ 
ସ୍ତ୍ରୀ ଏହି ଭାବ, ଏହି ସ୍ଵତ୍ଵ ଛାଡିବା ଉଚିତ । 


ମୁଁ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଅନୁଭବରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ଶୁଣେଇବି । ଗୀର ନୀ 
ପଚାରିବେନି | ତାର ଦରକାର ନାହିଁ। ମୁଁ ଜଣଙ୍କ ଘରକୁ ଯାଇଥଲି ଆଉ ତାଙ୍କୁ ପଚ୍‌ରିଦେଲି 
ଯେ ଏଇଟା ଆପଣଙ୍କ ଘର ? ସେ କହିଲେ - ନା ଆପଣଙ୍କ ଘର | ପୁଣି ପୁଅ ଆସିଲା | 
ତାକୁ ପ୍ରଣାମ କରିବାକୁ କହିଲେ ଏବଂ କହିଲେ - ଆପଣଙ୍କ ପୁଅ, ପୁଣି ଝିଅ ଆସିଲା - 
ଆପଣଙ୍କ ଝିଅ । ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ଏଇମିତି କଥାବାର୍ତା କରିବାର ଗୋଟେ ପ୍ରଥା ଅଛି । 
ତାପରେ ତାଙ୍କ ମାତା-ପିତା ଆସିଲେ କହିଲେ ଇଏ ଆପଣଙ୍କ ବାପା-ମା । କିନ୍ତୁ 
ଯେତେବେଳେ ପନ୍ଜୀ ଆସିଲା କହିଲେ, “ ମୋ ସ୍ତ୍ରୀ” ଏହା ଗୋଟିଏ ସତ ଘଟଣା | 
ଦେଖୁଲେ ତ, ସବୁ ଜାଗାରେ ଆପଣଙ୍କର ଅଛି, କିନ୍ତ ସ୍ତ୍ରୀ ସାଂଗରେ ତା ଅଛି କି ? ଏହି 
ଉଦାହରଣ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵତ୍ଵ କଥା ବୁଝନ୍ତୁ | 


ଜହ୍ୟାଦ୍‌ ୟଦର୍ଥେ ସ୍ଵପ୍ରାଣାହ୍ନନ୍ୟାଦ୍‌ ବା ପିତରଂ ଗୁରୁମ୍‌ । 
ତସ୍ୟାଂ ସ୍ବତ୍ସଂ ସ୍ତ୍ୟାଂ ଜହ୍ୟାଦ୍‌ ୟସ୍ତେନ ହ୍ୟଜିତୋ ଜିତଃ | (୭,୧୪.୧୨) 


ପ୍ରାୟ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ବ୍ଯକ୍ତି ଅନ୍ଯ ସବୁ ଠାରୁ ନିଜର ସ୍ଵତ୍ଵ ଛାଡ଼ିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥାଏ । କିଏ ଯଦି କହେ ଯେ ଆପଣଙ୍କ ପୁଅକୁ ମୁଁ ନିଜପୁଅ ପରି ଭାବେ ତେବେ 
ସେ ଖୁସୀ ହେବ । ଆପଣଙ୍କ ଘରକୁ ମୁଁ ନିଜ ଘର ପରି ଭାବେ , ଏମିତି କହିଲେ ମଧ୍ୟ 
ସେ ଖୁସି ହୁଏ । କିନ୍ତୁ କିଏ ଯଦି କୁହେ ଯେ ଆପଣଙ୍କ ପନ୍ଜୀକୁ ମୁଁ ନିଜ ପନ୍ନୀ ବୋଲି 


॥ ୩୨୨ ॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ଭାବୁଛି ତେବେ ସେ ରାମିଯିବ । ଠିଳ୍‌ ନା ନାହିଁ ? ପନ୍ନୀରୂ ସ୍ଵତ୍ଵ ଛାଡ଼ିବାକୁ ସେ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ନୁହଁ । ଏହି ସ୍ଵତ୍ଵ, ମମତ୍ବ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରବଳ । ଏଠାରେ ଳୂହାଯାଇଛି ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ଯାହାପାଇଁ 
ସବୁପ୍ରକାରର ପାପ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ଯାଏ , ଗୁରୁଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଏ, 
ମା-ବାପାଙ୍କୁ ଛାଡିବା ପାଇଁ ବା ମାରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଏ, ସେହି ପନ୍ନୀ ପ୍ରତି 
ଯଦି କେହି ମମତ୍ଵକୁ ଛାଡି ପାରିଲା , ତେବେ ସେ ଅଜିତ ପରମାଗ୍ରାଙ୍କୁ ଜିତିପାରେ 
' ତେନ ହ୍ୟାଜିତୋ ଜିତଃ ”| ପ୍ରକୃତରେ ତ ଭଗବାନ ଅଜିତ, ତାଙ୍କୁ କେହି ଜିତି ପାରିବ 
ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଏପରି ଗୃହସ୍ଥ ତାଙ୍କୁ ଜିତି ପାରିବ । 


ସିଦ୍ଧୈର୍ୟଜ୍ଞାବଶିଷ୍ଟାର୍ଥୈଃ କଳ୍ପୟେଦ୍‌ ବୂତ୍ତିମାମ୍ମନଃ । 
ଶେଷେ ସ୍ଵତ୍ସଂ ତ୍ୟଜନ୍‌ପ୍ରାଞ୍ଚଃ ପଦବୀଂ ମହତାମିୟାତ୍‌ || ( ୭.୧୪.୧୪ ) 


ଜୀବନ ଧାରଣ ପାଇଁ ଯେତିକି ବସ୍ତୁ ଦରକାର ତା ଛଡା ସବୁ କିଛି ଛାଡି ଦେଲେ 
ମହତପ୍ରଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । କହିବାର ଅର୍ଥ ଏଇଆ ଯେ ବ୍ରହ୍ମଗ୍ତରୀ ହେଉ ବା ଗୃହସ୍ଥ, 
ବାନପ୍ରସ୍ତ୍ରୀ ହେଉ ବା ସନ୍ନ୍ୟାସୀ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ହେଉ ବା କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ୟ ହେଉ ବା ଶୁଦ୍ର, ସ୍ତ୍ର 
ହେଉ ବା ପୁରୁଷ, ଯେ କେହି ବି ହେଉ, ତାକୁ ନିଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ତବ୍ୟ, ଭଗବାନଙ୍କ 
ପୂଜା ଭାବି କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଯେଉଁ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଗୁଡିକ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି 
ସେ ସବୁ ମଧ୍ଯ କରିବା ଉଚିତ, ଜୀବନରେ ସମସ୍ତ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଗୁଡିକର ପାଳନ କରିନେବା 
ଉଚିତ୍‌ | 


ଏହାପରେ ଅନ୍ତିମ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭ ହେଉଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା 
ଉଚିତ, ଏକଥା ତ ଆମେ ସମସ୍ତେ ବୁଝିପାରୁଛୁ ; କିନ୍ତୁ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ସେଥ୍ଵରେ 
ଅନେକ ବିଘ୍ନ ଆସନ୍ତି । ସେ ବିଘ୍ନ ଗୁଡିକ କଣ ଯାହା କରଉ୍ଭବ୍ୟ ପାଳନରେ ବାଧକ 
ହୁଅନ୍ତି ୨ ଏବେ ଦେଖୁବା, ଏହି ଯେଉଁ କାମ, କ୍ରୋଧ, ଭୟ, ଶୋକ, ମୋହ, ଦମ, 
ହିଂସା- ଭାବ, ନିଦ୍ରା ଆଦି ଆସୁରୀ ବୃଭି ଅଛନ୍ତି, ସେହିମାନେ ହିଁ ବିଘ୍ନ । ତାହାଲେ ତାଙ୍କୁ 
କିପରି ଜିତିବା ? ତାଙ୍କୁ ଜିତିବା ପାଇଁ ଏଠି ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ଉପାୟ କୁହାଯାଇଛି । 


ଅସଂକଲ୍ମାଜ୍ରୟେତ୍‌ କାମଂ” ଆମ ମନରେ ଯେଉଁ କାମନା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, 
ତାହା ସଂକଳ୍ପ କରିବାରୁ ହିଁ ହୁଏ । ଯେପରି, ଏଇ ଜିନିଷଟି ବହୁତ ଭଲ, ବହୁତ ସୁନ୍ଦର, 
ଏଥ୍ରରେ ବହୁତ ସୁଖ ଅଛି, ଏଇଟା ମତେ ମିଳିଲେ ବହୁତ ସୁଖ ମିଳିବ | ଯେତେବେଳେ 


॥ ୩୨୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ଆମେ ଏପରି ସଂକଳ୍ପ କରିବାରେ ଲାଗି ପଡ଼ୁ, ସେତେବେଳେ ସେହି ବସ୍ତୁର ଇଚ୍ଛାର 
ନିର୍ମାଣ ହୁଏ । ମନରେ ଏପରି ସଂକଳ୍ପ ଉଠିବା ମାତ୍ରେ ସତର୍କ ହେଇଯାଇ ସେଟୁଡିକୁ 
ସେଇଠି ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ୍‌, ବନ୍ଦ କରିଦେବା ଉଚିତ, ବା ଅନ୍ୟକଥାରେ କହିବାକୁ 
ଗଲେ ନିଜ ମନକୁ ସେହି ସମୟରେ ଗୋଟିଏ ଚଟକଣି ବସେଇବେ ଯେ, “ ମିଛି- 
ମିଛିକା କଳ୍ପନା କରନା, ଚୁପ୍ଚାପ୍‌ ବସ ।” କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯଦି ଆଦୌ ସଂକଳ୍ପ ନ 
କରିବେ ତେବେ କାମନାକୁ ଜିତି ପାରିବେ । ତେଣୁ ଏଠି କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସଂକଳ୍ପକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରି କାମନାକୁ ଜିତିବା ଦରକାର । 


ଆମର କାମନା ପୁର୍ଭିରେ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ବିଘ୍ନ ଆସେ, ସେତେବେଳେ 
ଆମକୁ କ୍ରୋଧ ଆସିଯାଏ । କାମନାକୁ ଜିତି ପାରିଲେ ଆମେ କ୍ରୋଧକୁ ମଧ୍ଯ ଜିତିପାରିବା | 
ଲୋକେ ପରରନ୍ତି, “ ମୋତେ ବହୁତ କ୍ରୋଧ ଆସି ଯାଉଛି, ତାକୁ କେମିତି ଜିତିପାରିବି ? ” 
ଉତ୍ତର ହେଲା - ତୁମ ମନରେ ବହୁତ ଗୁଡିଏ ଇଚ୍ଛା ରହିଛି । ମନରେ ଇଚ୍ଛା ରଖ ତୁମେ 
କ୍ରୋଧକୁ ଜିତି ପାରିବ ନାହିଁ। ସେତେବେଳେ ସେମାନେ କହିବେ - ନାହି ତ , ମୋ 
ମନରେ ଆଦୌ କୌଣସି ଇଚ୍ଛା ନାହିଁ । ଆଚ୍ଛା, ଏଇ ଇଚ୍ଛା ତ ଅଛି ନା ଯେ ଲୋକମାନେ 
ମୋର ପ୍ରଶଂସା କରନ୍ତୁ ? ବାସ୍‌, ଏଇ ଗୋଟିଏ ଇଚ୍ଛା ଆପଣଙ୍କୁ ହଇରାଣ କରିବା ପାଇଁ 
ଯଥେଷ୍ଟ । ଯେମିତି ରାତିରେ ମଶାରୀ ଭିତରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ମଶା ଆପଣଙ୍କୁ 
ହଇରାଣ କରିବା ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ , ବହୁତ ଗୁଡିଏ ମଶା ଭଲା କଣ ଦରକାର ? ତେଣୁ 
କୁହାଯାଇଛି - 


କାମନାକୁ ତ୍ୟାଗ କର, କାମକୁ ଜିତିବା ଦ୍ବାରା କ୍ରୋଧକୁ ଜିତ । 


ଅର୍ଥ ହିଁ ଅନର୍ଥର ମୁଳ, ଏହା ବୁଝି ଲୋଭକୁ ଜିତ, ଲାଳସାକୁ ଜିତ | ସୁଖ 
ପାଇବା ଆଶାରେ ଆମେ ଯାହା ପଛରେ ଦଭଉଡ଼ୁଛୁ , ତାହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅନର୍ଥକାରୀ ଅଟେ, 
ଏହା ଜାଣି ଲୋଭକୁ ଜିତ । ଆଉ “ ଭୟ ତତ୍ଵବିମର୍ଶନାତ୍‌ ' । ଭାବିଲେ ଦେଖ ଭୟ 
କେତେବେଳେ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ? ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଦ୍ଵୈତରେ ରହି, ଦ୍ଵୈତକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରି ଭାବୁ ଯେ ଏହା ମୋ ଠାରୁ ଅଲଗା , ସେତେବେଳେ ସେଥୁରୁ ଭୟ ଭପୁ୍ନ୍ ହୁଏ| 
ତେଣୁ ଏଠି କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଆତ୍ମ ଏକତ୍ବର ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଭୟ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ତେଣୁ ଏଠି 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଆମ୍ଭ ଏକତ୍ବଵର ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଭୟକୁ ଜିତ । ଆଉ ଯେଉଁ ଶୋକ- ମୋହ 


୩୨୪॥ 


ସପ୍ତମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଆଦି ଅଛନ୍ତି - ନିଜ ସ୍ବରୂପର ଅଜ୍ଞାନ ହେଲା ମୋହ, ଏବଂ ସେହି କାରଣରୁ ଯେଉଁ 
ଦୁଃଖ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ତାକୁ ଶୋକ କୁହାଯାଏ । ଶୋକ-ମୋହକୁ ଆତମ୍ମଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଜିତ । 


ନିଜ ମନର ଦମ୍ଭକୁ, ସାଧୁ ପୁରୁଷଙ୍କ ସେବା କରି ଜିତ | ସାଧୁ ପୁରୁଷଙ୍କ ସେବା, 
ଭିତରେ ଦମ୍ଭ ରଖୁ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଯଦି କିଏ ଏପରି କରିବ, ତେବେ ତା'ର 
ମିଛ ଧରାପଡ଼ିଯିବ । ଯୋଗାଭ୍ୟାସ ସମୟରେ ଉପ୍ନ୍ନ ବିଘ୍ନକୁ ମୌନ ଦ୍ଵାରା ଜିତ, ଅଧକ 
କଥା କୁହନି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ଗରମଦିନରେ ଅଧ୍ରକ ଗରମ ଲାଗୁଥିଲେ ବି 
“ କେତେ ଗରମ ଲାଗୁଛି କୁହନ୍ତୁନି । ଯଦି କହିବେ ତ ଅଧ୍କ ଗରମ ଅନୁଭବ ହେବ । 
କେହି କେହି ତ କାନି ଦ୍ଵାରା ବି ପବନ କରନ୍ତି । ସେମିତି କଲେ ଥଣ୍ଡା ଲାଗିବ କି ? 
କେହି କେହି କାଗଜ ଟୁକୁରା ହଲଉଥାଆନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଖାଲି ହାତକାଟେ ସିନା ଲାଭ କିଛି 
ମିଳେନି । ତାକୁ ଛାଡ଼ି ଦିଅ । ଯେମିତି ଛାଡି ଦେବେ, ଗରମ ଲାଗିବା କମ ହେଇଯିବ | 
କୁହାଗଲା ଯେ ମୌନ ରୁହ, ଅଧକ କଥା କୁହନି | ' ହିଂସା କାୟାଦ୍ୟନୀହୟା' ନିଜ 
ଶରୀର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଛାଡି ଦେଲେ ହିଂସା ଛାଡ଼ି ହୋଇଯାଏ । ନିଜ ଶରୀରରେ ଆସକ୍ତି 
ରହିଲେ, ହିଂସା କରୁଥିବା | ନିଜ ଜିହ୍ବାର ସ୍ଵାଦ ପାଇଁ ଲୋକମାନେ କେତେ - କେତେ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ମାରି ଦିଅନ୍ତ ! 


ତାପରେ କହିଲେ, ଅନ୍ୟ ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଆମକୁ ସୁଖ ଦେଉଥାନ୍ତି, ତାଙ୍କ 
ଉପରେ କୃପା କର । ଏପରି କୃପା କଲେ, ସେମାନେ ଦେଉଥୁବା ଦୁଃଖ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ ପରି 
ଲାଗିବନି । ଯେଉଁ ଆଧ୍ରଦୈବିକ କଷ୍ଟଗୁଡିକ ଆସନ୍ତି - ଯେପରି ଯଦି କେହି କେବେ 
ଜଂଗଲରେ ଥରିଲା ବେଳେ ବହୁତ ବର୍ଷା ହେବ- କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସେତେବେଳେ 
ସମାଧ୍ଵରେ ବସିଯାଅ, ଆଉ କଣ କରାଯାଇପାରିବ ? ସେଠି ତ ନା ଘର ଅଛି , ନା 
ଛତା, ନା ରେନକୋର୍ଟ, ତେଣୁ କୁହାଗଲା ସମାଧ୍ର ଲଗାଅ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମାଧ୍ବ ଦ୍ଵାରା 
ଆଧ୍ନଦୈବିକ ଦୁଃଖଗୁଡିକୁ ଦୂର କର । ଏଠି ସମାଧ୍ଵର ଅର୍ଥ ହେଲା ମନର ଶାନ୍ତି । ତମ 
ଗୁଣକୁ ରଜୋ ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ଏବଂ ରଜୋ ଗୁଣକୁ ସଦ୍ତ୍ଵ ଗୁଣଦ୍ଵାରା ଜିତ । ଗୋଟିଏ- 
ଗୋଟିଏ କରି ଆଉ କେତେ କହି ପାରିବା ? 


॥ ୩୨୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ନାରଦ କହିଲେ - 
ଏତତ୍‌ ସର୍ବଂ ଗୁରୌ ଭକ୍ତ୍ୟା ପୁରୁଷୋ ହ୍ୟଞ୍ଜାସା ଜୟେତ୍‌ ॥( ୭.୧୫.୨୫) 


ଯାହା ପାଖରେ ଗୁରୁଭକ୍ତି ଅଛି - ଯାହାକୁ ଗୁରୁଭକ୍ତିର ବରଦାନ ମିଳିଛି, ତା 
ପାଖରେ ଏହି ସମସ୍ତ ସଦ୍‌ଗୁଣ ସହଜରେ ଆସିଯାଆନ୍ତି । ତେଣୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଏହି 
ବିଘ୍ନ ଗୁଡିକୁ ଜିତିବାର ଏକମାତ୍ର ସରଳ ଉପାୟ ହେଲା ଗୁରୁଭନ୍ତି । ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ 
ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କଥା କୁହାଯାଇଛି । 


ୟସ୍ୟ ସାକ୍ଷାଦ୍‌ ଭଗବତି ଜ୍ଞାନଦୀପପ୍ରଦେ ଗୁରୌ । 
ମର୍ତ୍ାସଦ୍ଧୀଃ ଶ୍ରୁତଂ ତସ୍ୟ ସର୍ବଂ କୁଞ୍ଜରଶୌଚବତ୍‌ ॥ (୭.୧୫.୨ ୬) 


ଏପରି ଭଗବଦ୍‌ ସ୍ଵରୂପ, ଜ୍ଞାନପ୍ରଦାୟକ ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖରେ ଯିଏ ‹ ମନୁଷ୍ୟ ବୁଵି” 
ରଖେ, ତାର ପଢିବା-ଲେଖିବା ସବୁ ହାତୀର ସ୍ନାନ ପରି ବ୍ୟର୍ଥ ଅଟେ । ଏପରି ପୁରୁଷର 
ଜ୍ଞାନ ବ୍ୟର୍ଥ । ଏଠାରେ ଗୁରୁଭକ୍ତି ବିଷୟକ ଏହି ସୁନ୍ଦର କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
ଗୁରୁଚରଣାମ୍ବୁଜନିର୍ଭରଭକ୍ତଃ ସଂସାରାଦଟିରାଉବ ମୁକ୍ତଃ । 
(ଭଜ-ଗୋବିନ୍ଦମ୍‌ ୩୧) 


ଭଗବାନ ଶଙ୍କରାଗର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଗୁରୁଚରଣର ନିର୍ଭର ଭକ୍ତ ହୁଅ, 
ତାହାହେଲେ ସଂସାରରୁ ଶୀଘ୍ର ମୁକ୍ତି ପାଇଯିବ । ଏହିପରି ଏହି ସୁନ୍ଦର ଅଧ୍ୟାୟ ସହିତ ଏହି 
ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧ ଯେଉଁଥିରେ ତିନିପ୍ରକାରର ବାସନା ମାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ଏଠାରେ 


ସମାପ୍ତ ହେଲା । 


। ୩୨୬ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କୀନ୍ଦଧଂ 


ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ବିଷୟ ହେଲା ମନ୍ନନ୍ତର । ଏହାକୁ ସଦ୍ଧର୍ମ- ସ୍କନ୍ଧ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । 
ମନ୍ଵନ୍ତର ତଥା ଯୁଗ ଗଣନା ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ଦେଖିସାରିଛୁ । ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଦିନରେ 
ଚଉଦ ମନୁ ହୁଅନ୍ତ । ଜଣେ-ଜଣେ ମନୁଙ୍କ ଶାସନ କାଳକୁ ମନ୍ନନ୍ତର କୁହାଯାଏ । 
ଯେପରି ଭାରତର କେନ୍ଦ୍ର ସରକାରଙ୍କ ଶାସନକାଳ ପାଞ୍ଚବର୍ଷର । ତେଣୁ ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ପାଇଁ 
ଜଣେ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ହୁଅନ୍ତି ଯଦି ମଝିରେ କିଛି ଗଡବଡ ନ ହେଲା । ଆମେରିକାର 
ରାଷ୍ଟ୍ରପତିଙ୍କର ଶାସନକାଳ ହେଲା ଚାରିବର୍ଷ । ତାପରେ ଅନ୍ୟଜଣେ ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ହୁଅନ୍ତି । 
ସେହିପରି ଜଣେ - ଜଣେ ମନୁ ଆସନ୍ତି, ଏବଂ ତାଙ୍କ କାମ ହେଲା ଧର୍ମି-ସ୍ତ୍ରାପନା 
କରିବା। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନ୍ଵନ୍ତରର ନିଜର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥାଏ । ଯେପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କର 
ନିଜର ମନ୍ତ୍ରୀମଣ୍ଡଳ ଥାଏ, ଯେଉଁଥିରେ ଗୂହମନ୍ତ୍ରୀ, ବିତ୍ତମନ୍ତ୍ରୀ। ରକ୍ଷା ମନ୍ତ୍ରୀ ଆଦି ସମସ୍ତେ 
ଥାଆନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ଶାସନ ବଦଳେ ସେତେବେଳେ ମନ୍ତ୍ରମଣ୍ଡଳ ମଧ୍ଯ ବଦଳି 
ଯାଆନ୍ତି । ନୂଆ ମନ୍ତ୍ରୀମଣ୍ଡଳ ତିଆରି ହୁଏ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଙ୍କର ସମୟରେ 
ସବୁ ଦେବତା ଓ ରଷି ବଦଳି ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର କୌଣସି ଏକ ଅବତାର 
ମଧ୍ଯ ହୁଏ । ମନୁଙ୍କର ପୁଅ-ଝିଅ ମଧ୍ଯ ଥାଆନ୍ତି । 


ପୂର୍ବ ସ୍ପନ୍ତରେ ଆମେ ଯେଉଁ ମାନବ ଧର୍ମ ଦେଖଲେ ତାହା ଥୁଲା ସାମାନ୍ୟ ଧର୍ମ । 
ଏବେ ଏଇ ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧରେ ସଦ୍ଧର୍ମର ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ଧର୍ମ ଏବଂ ସଦ୍ଧର୍ମରେ 
ଟିକିଏ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଛି । ସାମାନ୍ୟ ଧର୍ମର ଆଚରଣ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର ଶକ୍ତି ଅନୁସାରେ 
କରିଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ବିଲକ୍ଷଣ ଶକ୍ତି ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ 
ଯାହା ଛଶ୍ଵର ପ୍ରଦତ୍ତ । ସେହି ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ, ସେମାନେ ଯେଉଁ ସବୁ 
ଆଚରଣ କରନ୍ତି ତାହା ହିଁ “ ସଦ୍ଧର୍ମ' । ସପ୍ତମ ସ୍କନ୍ଧରେ ଯେଉଁ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ, ଗୂହସ୍ଥ, 
ବାନପ୍ରସ୍ଥ ଆଦି ଧର୍ମ କଥା କୁହାଯାଇଛି ତାହାର ପାଳନ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ଶକ୍ତି ଅନୁସାରେ 
କରେ । କିନ୍ତୁ ସଦ୍ଧର୍ମ ଭଗବତ୍‌ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଅଧ୍ଵଷ୍ଠିତ ହୋଇଥିବାରୁ, ଅଧ୍କାରୀ ପୁରୁଷ ହିଁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହି ସଦ୍ଧ ମମିର ଅଧ୍ଵକାରୀ କିଏ ହୋଇପାରିବ ? ଯିଏ 
ନିଜର ଧର୍ମର ପାଳନ ଭଲଭାବରେ କରିଛି, ସେ ହିଁ ସଦ୍ଧର୍ମର ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଵକାରୀ 
ହୋଇପାରିବ । ଏଇଟା ତ ହେଲା ଗୋଟିଏ କଥା । 


॥ ୩୨୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଲା ଯେ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ସ୍ଵଧର୍ମର ପାଳନ କରୁଛୁ , 
ସେତେବେଳେ ଆମ ବାସନାଗୁଡିକ ପରିବର୍ତନ ହେବାକୁ ଲାଗନ୍ତି, ଆମର ବାସନା 
ପରିମାର୍ଜିତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସଦ୍ଧର୍ମର ଆଚରଣ କରୁ ସେତେବେଳେ 
ବାସନା କ୍ଷୟ ହେବାକୁ ଲାଗନ୍ତି । ଏବେ ଆମ ଭିତରେ ଅନେକ କୁବାସନା ଅଛି, 
ଧୀରେ-ଧୀରେ ସେଗୁଡିକ ପରିବର୍ଭିତ କରାଯାଏ, କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ଦ୍ଵାରା ସ୍ବଭାବରେ 
ପରିବର୍ତନ କରାଯାଏ । 


ଏବେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ପଚାରିଲେ- ମହାତ୍ମନ୍‌ , ଆପଣ ସ୍ବୟଂଭବ ମନୁଙ୍କ କଥା 
ତ କହିଲେ, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଯେଉଁ ମନୁ ମାନେ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମନ୍ଵନ୍ତରରେ 
ଯାହା ସବୁ ଘଟିଛି, ସେଗୁଡିକ ମଧ୍ଯ ଆପଣ ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ । ଏହି ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧରେ 
ମନ୍ଵନ୍ତରଗୁଡିକର କାହାଣୀ ମାଧ୍ଯମରେ ଭଗବତ୍‌ ସ୍କରଣରୂପୀ ଧର୍ମ, ଦାନ- ଧର୍ମ, 
ପ୍ରତିଜ୍ଞାପୁଭଭିର ଧର୍ମ ଆଦି କୁହାଯାଇଛି । ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍କୃରଣ ଦ୍ଵାରା ସବୁ ସଂକଟ ଦୂର 
ହୋଇଯାଏ, ଏହି କଥା ହିଁ ଏଠି ବିଶେଷ ଭାବରେ କୁହାଯାଇଛି । ତାପରେ ଦାନ-ଧର୍ମର 
ବଣ୍ଠ୍ରନ ଅଛି ଏବଂ ପ୍ରତିଜ୍ଞାପୁର୍ଭିର କଥା ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ପ୍ରଥମେ ଗଜେନ୍ଦ୍ରର 
କଥା କୁହାଯାଇଛି । ତାପରେ ରାଜା ବଳି ଏବଂ ବାମନ ଭଗବାନଙ୍କର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର 
କାହାଣୀଟିଏ ଅଛି, ଏବଂ ତାପରେ ମସ୍୍ୟାବତାରର କଥା ଅଛି ଯାହା ସହିତ ଏହି ଅଷ୍ଟମ 
ସ୍କନ୍ଧ ପୁରା ହୋଇଛି । ଭଗବାନ ନିଜର ଏହି ମସ୍ବର୍ୟାବତାରରେ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନର, ସମସ୍ତ 
ଜୀବମାନଙ୍କ ବୀଜର ରକ୍ଷା କରନ୍ତି । ପ୍ରସ୍ତାବନା ରୂପରେ କୁହାଯାଇଥିବା ଏହି ସମସ୍ତ 
ବିଷୟକୁ ଏବେ ଆମେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ଦେଖିବା । 


॥ ୩୨୮ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଭଗବାନ ହରିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗକେନ୍ଦ୍ରର ମୁକ୍ତି 


ସ୍ଵୟଂଭବ ମନ୍ଲଙ୍କ ପରେ ଦ୍ବିତୀୟ ମନ୍ଲ ହେଲେ ସ୍ଵାରୋଚିଷ ମନୁ । ତାଙ୍କ ପରେ 
ତୃତୀୟ ମନୁ ହେଲେ ଉତ୍ତମ । ତାଙ୍କର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାପରେ ଶ୍ରୀଶୁକଦେବ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ - ଚତ୍ପର୍ଥ ମନୁନ୍ତରରେ ଉତ୍ତମଙ୍କ, ଭାଇ ତାମସ ମନୁ ହେଲେ ଏବଂ ସେହି 
ମନ୍ନ୍ତରରେ ଭଗବାନଙ୍କ ' ହରି” ନାମକ ଅବତାର ହେଲା | ସେହି ହରି ଗଜେଦ୍ରଙ୍କୁ 
ପ୍ଲ୍ଜ କରିଥିଲେ । ହାତୀମାନଙ୍କର ରାଜା ଗଜେନ୍ଦ୍ର ଥରେ ବିପଦରେ ପଡିଗଲେ । ହାରି 
ଯାଇ ଶେଷରେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡାକିଲେ । 


ଗଜରାଜଙ୍କର ବିପତ୍ତି ପଡିଲା ମନରେ ଜପିଲେ ହରି ହରି । 
ଗ୍ରାହ ମାରି ତାଙ୍କୁ ମୁକ୍ତି ଦେଲ ତୁମେ, ତୁମର ମନେ ଅଛି ନା ନାହିଁ । 
ନାମ ଯେଉଁ ପ୍ରତାପ ଅଛି, ତୁମର ମନେ ଅଛି ନା ନାହିଁ । 


ଗଜରାଜଙ୍କ ଉପରେ ବିପଭି ପଡିବାରୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ “ହରି-ହରି” କହି 
ଡାକିଲେ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଆସିଲେ ଏବଂ ଗ୍ରାହର ବନ୍ଧନରୁ ତାକୁ ମୁକ୍ତ କଲେ | 
ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର କଥା, କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଜୀବନରେ କେବେ ବି କୌଣସି ସଂକଟ 
ଆସିଲେ, କଷ୍ଟ ଆସିଲେ, ଆଉ ଯଦି କିଛି ବୁଝିପାରୁ ନ ଥିବେ ଯେ କଣ କରିବି ? 
ତେବେ “ ଗଜେନ୍ଦ୍ର ମୋକ୍ଷ ଂର ପାଠ କଲେ ସେହି ସଂକଟ ଦୂର ହୁଏ । ଶ୍ରୀଶୁକଦେବ 
ଯେତେବେଳେ ଗଜେନ୍ଦ୍ର ମୋକ୍ଷ କଥା କହିଲେ, ସେତେବେଳେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ କହିଲେ 
ଭଗବାନ ! ଆପଣ ଏହି କଥା ମୋତେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ଶୁଣାନ୍ତୁ । ଏପରି ସଂକ୍ଷେପରେ 
ଶୁଣି ମୋତେ ସନ୍ତୋଷ ମିଳୁ ନାହିଁ । ଶୁକଦେବ କହିଲେ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ଶୁଣ । 


ଆସୀଦ୍‌ ଗିରିବରୋ ରାଜଂସ୍ତିକୂଟ ଇତି ବିଶ୍ରୁତଃ । (୮.୨.୯) 


ତ୍ରିକୂଟାଚଳ ପର୍ବତ କ୍ଷୀର ସାଗର ମଧ୍ଯରେ ଅଛି । ସେଠି ଗୋଟିଏ ସୁନ୍ଦର ଉପବନ 
ଏବଂ ଏକ ବିଶାଳ ସରୋବର ମଧ୍ୟ ଅଛି । ସେଠାରେ ହାତୀମାନଙ୍କର ରାଜା ଗଜେନ୍ଦ୍ର 
ରହୁଥୁଲା ଯିଏ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥିଲା । ସେ ଏତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥୁଲା ଯେ ତାକୁ ବାଘ, 
ସିଂହ, ଭାଲୁ ଆଦି ସମସ୍ତେ ଡରୁଥୁଲେ, ଯଦିଓ ସିଂହ ଆକ୍ରମଣ କରି ହାତୀକୁ ମାରିବା 
ପାଇଁ ସକ୍ଷମ । ଯାହା ଉପରେ ସେହି ଗଚଜେନ୍ଦ୍ରଙ୍କର କୃପା ହେଉଥଲା ସେ ନିର୍ଭୟ 
ହେଇଯାଉଥିଲା। ମାଲ ହାତୀମାନଙ୍କ ସମୂହ ତା ସହିତ ଚ୍ାଲୁଥୁଲେ । ଦିନକର କଥା । 


॥ ୩୨୯ |॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଗଜରାଜ ନିଜ ମସ୍ତୀରେ ଜଙ୍ଗଲରେ ଯାଉଥ୍ୁଲେ। ଚାଲୁ-ଚାଲୁ ଗଛମାନଙ୍କୁ ଓପାଡି ଫିଙ୍କି 
ଦେଉଥୁଲେ, କାରଣ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ଶକ୍ତିର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅଭିମାନ ଥିଲା । ଗଜରାଜ 
ଯେତେବେଳେ ବିଶାଳ ସରୋବର ଦେଖୁଲେ ତ ଗାଧୋଇବା ପାଇଁ ଓହ୍ଲାଇ ପଡିଲେ । 
ସେମିତି ମଧ୍ଯ ଗ୍ରୀଷ୍ମରତୁର ମଧ୍ୟାହ୍ନ । ତାଙ୍କ ସାଥ୍ଵମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଶୋଷ ଲାଗୁଥିଲା । ସେହି 
ସମୁଦ୍ର ପରି ବିଶାଳ ସରୋବରରେ ଦୈବବଶତ ଗୋଟିଏ ବିରାଟ, ବିଶାଳକାୟ ଭୟଙ୍କର 
କୁମ୍ଭୀର ରହିଥୁଲା । ହାତୀ ଭୂମି ଉପରେ ରହିବା ପ୍ରାଣୀ । ତେଣୁ ପାଣିରେ ତାର ବଳ 
କମ। କୁମ୍ଭୀର ତ ପାଣିରେ ରହିବା ପ୍ରାଣୀ । ସେ ଗଜେନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଗୋଡକୁ ଧରି ପକେଇଲା 
ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ତଳକୁ ଟାଣିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଗଜେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ନିଜ ବଳ ଉପରେ ବହୁତ ଭରସା 
ଥିଲା । ସେ ନିଜର ସମ୍ପୂର୍ଣ ଶକ୍ତ ଲଗେଇ ନିଜକୁ ବଞ୍ଚାଇବାର ଚେଷ୍ଟା କଲେ କିନ୍ତୁ 
ବଞ୍ଚେଇ ପାରିଲେ ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ସହିତ ଥିବା ସମସ୍ତ ହାତୀମାନେ ତାଙ୍କୁ ଧରି ଟାଣିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ କିନ୍ତୁ କିଛି ଲାଭ ହେଲା ନାହିଁ । ସେତେବେଳେ ସେ ଭାବିଲେ ଯେ - 


ନ ମାମିମେ ଜ୍ଞାତୟ ଆତୁରଂ ଗଜାଃ 
କୁତଃ କରିଣ୍ୟଃ ପ୍ରଭବନ୍ତି ମୋଚିତୁମ୍‌ । 
ଗ୍ରାହେଣ ପାଶେନ ବିଧାତୁରାବୃତୋଏପ୍ୟହଂ 
ଚ ତଂ ୟାମି ପରଂ ପରାୟଣମ୍‌ ॥ (୮. ୨.୩୨) 


ଏମାନେ ମଧ୍ଯ ମୋତେ ବଞ୍ଚେଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ଦେଖୁଲେ ତ, ଆମକୁ ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରଥମେ ଏଇଆ ହିଁ ଲାଗେ ଯେ ଆମେ ନିଜ ବଳ ଦ୍ଵାରା ସବୁ କିଛି କରିପାରିବା । 
ଗଜେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଲାଗିଲା ଯେ ସେ ନିଜ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରି ନେବେ, କିନ୍ତୁ 
ଯେତେବେଳେ କରିପାରିଲେ ନାହିଁ ସେତେବେଳେ ସେ ଭାବିଲେ ଯେ ତାଙ୍କ ବନ୍ଧୁ- 
ବାନ୍ଧବ, ତାଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେବେ । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ପାରିଲେନି । ଗୋଟିଏ ଜୀବ 
ଯଦି ନିଜ ରକ୍ଷା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଜୀବ ପାଖକୁ ଯିବ ତାହାଲେ ଲାଭ କଣ ¢ ଅନ୍ତତଃ ସେ 
ବୂଝିଗଲେ ଯେ ଅନ୍ୟ ଅଳ଼୍ଶକ୍ତି ଥିବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲେ କିଛି ଲାଭ ହେବନି। 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ । ଭଗବାନ ହିଁ ମୋତେ ବଞ୍ଚେଇ ପାରିବେ । ମୋତେ ଅନ୍ୟ କେହି ବଞ୍ଚେଇ 
ପାରିବେ ନାହିଁ । କାହା ପାଖରେ ଏପରି ଶକ୍ତି ନାହି । ତେଣୁ ମୋତେ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ 
ଶରଣକୁ ଯିବା ଉଚିତ୍‌ । 


॥ ୩୩୦ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଜଣେ ବ୍ୟାଲ୍ତି ମୋତେ ପନମ୍ନାରିଲେ ଯେ ମକେନ୍ଦ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣକୁ ଯିବା 
ସ୍ଥାନରେ କୁମ୍ଭୀରର ଶରଣ କାହିଁକି ପଶିଲାନି ? ସେ ନିଜଳ୍ଲ ମୂଲ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଚାହୁଁଥିଲା 
ତ? ଯଦି ସେ କୁମ୍ଭୀରକୁ କହିଥାନ୍ତା ଯେ ମୁଁ ତୁମ ଶରଣ ପଶୁଛି । ତୁମେ ମୋତେ 
ଛାଡ଼ିଦିଅ । ତ ସେହି କୁମ୍ଭୀର ତାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଦେଇଥାଆନ୍ତା । ମୁଁ କହିଲି - କୁମ୍ଭୀର ଯେ ତାକୁ 
ଛାଡିଦେବ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ନୁହଁ । ଦ୍ବିତୀୟ କଥା କୁମ୍ଭୀର ମଧ୍ଯ ଏକ ଜୀବ । ଜୀବର ଶରଣ 
ଭଲା କାହିଁକି ପଶିବ ? ସେଥୁରୁ କଣ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ଅତି ବେଶୀ ହେଲେ କୁମ୍ଭୀର କଣ 
କରିପାରିବ ? ତାଙ୍କୁ ଖାଲି ଛାଡି ଦେବ । ସେହି କୁମ୍ଭୀର ତାକୁ ମୁକ୍ତି ତ ଦେଇ ପାରି ନ 
ଥାନ୍ତା, ନା ହିଁ ମୋକ୍ଷ ଦେଇ ପାରି ଥାଆନ୍ତା । ଏଠି ଗଜେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ମାନସିକତା ଦେଖନ୍ତୁ । 
ହରିଙ୍କୁ ଡାକିବାର କାରଣ ହେଲା ଯେ ସେ କୁମ୍ଭୀର ଠାରୁ ମୁକ୍ତି ଦେଇପାରିବେ କିନ୍ତୁ 
ପରେ ଚଜେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ ଭଗବାନ ମୋତେ କେବଳ କୁମ୍ଭୀର କବଳରୁ ନୁହଁ 
ବରଂ ସଂସାର ସାଗରରୁ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ କରିଦେବେ । ସେ ଭଟବାନଙ୍କୁ ଡାକିବାକୁ ଲାଗିଲା । 
ସନ୍ଛୁ ଶିରୋମଣି ସୁରଦାସ ଗୋଟିଏ ସୁନ୍ଦର ପଦ ଲେଖୁଛନ୍ତି । 


ହେ ଗୋବିନ୍ଦ, ହେ ଗୋପାଳ ହେ ଗୋବିନ୍ଦ ରାଖୋ ଶରଣ 
ଅବ ତୋ ଜୀବନ ହାରେ ..... 


ହେ ଭଗବାନ୍‌ ! ମୁଁ ନିଜର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶକ୍ତି ଖଟେଇ ଦେଖ ସାରିଲିଣି । କିନ୍ତୁ କିଛି 
କରି ପାରିଲିନି । କୁହାଯାଏ - “ ସମାପ୍ତ ମମ ଯୁକ୍ତୟଃ' । ମୋର ଯେତେ ଶକ୍ତ ଥିଲା, 
ଯେତେ ଯୁକ୍ତି ଥୁଲା, ମୁଁ ସବୁର ବିନିଯୋଗ କରି ଦେଖୁ ସାରିଛି । “' ଅବ ତୋ ଜୀବନ 
ହାରେ” ଆଉ ସହି ହେଉନାହିଁ । ମୁଁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିପାରୁନି । “ ସୁର କହେ ଶ୍ୟାମ 


ସୁନୋ ଶରଣ ହୁଁ ତିହାରେ” । 


॥ ୩୩୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏପରି କଥା ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି ଯେ ଗଜେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ପୂର୍ବଜନ୍ମ ମାନଙ୍କର ସ୍ମୃତି ଆସିଲା । 
ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ସ୍ତୁତି କରିଥଲେ । ତାକୁ ସ୍କରଣ କରି ସେ ସ୍କୁତି 
ଆରମ୍ଭ କଲେ - 


ଓଁ ନମୋ ଭଗବତେ ତସ୍ପୈ ୟତ ଏତଜିଦାମ୍ବକମ୍‌ । 

ପୁରୁଷାୟଦିବୀଜାୟ ପରେଶାୟାଭିଧୀମହି ॥ (୮.୩. ୨ ) 

ୟସ୍ମିନ୍ନଦଂ ୟତତ୍ଚେଦଂ ୟେନେଦଂ ୟ ଇଦଂ ସ୍ଵୟମ୍‌ । 

ୟୋଏସ୍ପାତ୍‌ ପରସ୍ପାଚ୍ଚ ପରସ୍ତଂ ପ୍ରପଦ୍ୟେ ସ୍ବୟମ୍ଭୁବମ୍‌ ॥ (୮.୩.୩) 

ପୁର୍ବ ଜନ୍ମରେ ଗଜରାଜ “ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ" ନାମକ ରାଜା ଥୁଲେ । ଥରେ ଅଗସ୍ତ୍ୟ ରଖି 
ଆସିବା ସମୟରେ ସେ ଧ୍ଯାନ-ପୂଜାରେ ବସିଥିବା ଯୋଗୁଁ ଉଠିଲେ ନାହି । ଅଗସ୍ତ୍ୟ ରଷି 
ଅଭିଶାପ ଦେଲେ ଯେ ତୁମେ ଏଠାରେ ସ୍ତବ୍ଧ ହୋଇ ବସି ରହିଲ । ତୁମର ବୁଝି 
ଗୋଟିଏ ଗଜ ପରି ସ୍ତବ୍‌ଧ ହୋଇ ଯାଇଛି, ତୁମେ ଗୋଟିଏ ଗଜ ହେଇଯାଆ ତାଙ୍କରି 
ଶାପ ଯୋଗୁଁ ସେ ହାତୀ ହୋଇଗଲେ । କିନ୍ତୁ ସେହି ଜନ୍ମରେ ସେ ଯେଉଁ ସ୍ତୋତ୍ରଗୁଡ଼ିକ 
ମନେ ରଖୁଥିଲେ, ସେ ଗୁଡିକ ପୁଣି ତାଙ୍କର ମନେ ପଡ଼ିଗଲେ ଏବଂ ସେ ସେହି ସ୍ତୋତ୍ର 
ଗୁଡ଼ିକ ବୋଲି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡାକିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 

ନମଃ ଶାନ୍ତାୟ ଘୋରାୟ ମୁଢାୟ ଗୁଣଧର୍ମିଣେ । 

ନିବିଵଶେଷାୟ ସାମ୍ୟାୟ ନମୋ ଜ୍ଞାନଘନାୟ ଚ ॥ (୮.୩.୧୨) 

ଏଠାରେ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଗୋଟିଏ କଥା ଦେଖୁବା ଯେ ଗଜେନ୍ଦ୍ର ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ 
ନାମ ଧରିଲେ ନାହିଁ । ସେ ମହେଶଙ୍କ ନାମ ମଧ୍ଯ ଧରିଲେ ନାହି । ତେଣୁ ଭଗବାନ 


ଭାବିଲେ ଯେ ଇଏ ତ କୌଣମ୍ି ବିଶେଷ ଦେବତାଙ୍କୁ ଡାକୁନି, ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ 
ସେ କେବଳ ମୋତେ ହି ଡାକୁଛି । ଏଠାରେ କୁହାଯାଏ ଯେ ସେହି ସମୟରେ ଭଗବାନ 


ଭୋଜନ କରୁଥିଲେ । ଯେମିତି ସେ ଏହି ଶବ୍ଦ ଶୁଣିଲେ - 


॥ ୩୩୨ | 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଦ୍ଵାରକା ମେଁ ଶୋବ୍ଦଗୟୋ ଶୋର ଭୟୋ ଭାରେ । 
ଶଟ୍ଜଂ-ଚକ୍ର-ଗଦା-ପଦ୍ମ ଗରୁଡ ଲେ ସିଧାରେ ॥ 


ଭଗବାନ ସବୁ କିଛି ଛାଡ଼ି ଜଲଦି ଦୌଡ଼ିଲେ । ତାଙ୍କ ବାହନ ଗରୁଡ଼, ଭାବିଲେ 
ଭଗବାନ ଜଲ୍‌ଦି ଯିବେ ତେଣୁ ଆସିଗଲେ । କିନ୍ତୁ ଗରୁଡ଼ ତାଙ୍କୁ ନେଇ ଗଲା ବେଳେ 
ସେ ଭାବିଲେ ଯେ ଗରୁଡ଼ ବହୁତ ଧୀରେ-ଧୀରେ ଉଡୁଛି । ତେଣୁ ସେ ଗରୁଡ଼ଙ୍କୁ ବି 
ଛାଡିଦେଲେ ଏବଂ ମନର ଗତିରେ ଗଚଜେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁ ଗଲେ । ଦେଖୂଲେ ତ 
କି ବିଲକ୍ଷଣ କଥା ? ଆମକୁ ଜଲଦି କୋଉଠିକୁ ଯିବାକୁ ହେଲେ ଆମେ କୌଣସି 
ବାହନ ନେଉ । ଆଉ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜଲଦି ଯିବାର ଥିଲେ ସେ ବାହନ ଛାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତ । 
କେମିତି ହେଇଥିବ ତାଙ୍କ ଗତି ? ଭଗବାନ ସେଠାକୁ ଦୌଡ଼ିଗଲେ ଏବଂ କ୍ଷଣଟିଏ ବି 
ବିଳମ୍ବ ନ କରି ସେ ନିଜ ଚକ୍ର ଦ୍ଵାରା କୁମ୍ଭୀରକୁ ମାରି ଦେଲେ । ମନେ ରଖବେ, 
ଭଗବାନ ଯାହାକୁ ବି ମାରି ଦିଅନ୍ତି, ତାର ଉଦ୍ଧାର ହୁଏ । ସେ କୁମ୍ଭୀରକୁ ମାରି ଦେଲେ 
ତାର ମଧ୍ଯ ଉଦ୍ଧାର ହେଇଗଲା । ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ ଚଳେନ୍ଦ୍ରକୁ ଉଦ୍ଧାର 
କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଭଗବାନ କୁମ୍ଭୀରର ଉଦ୍ଧାର କରି ଦେଲେ । କାହିଁକି ? କାରଣ ସେହି 
କୁମ୍ଭୀର ଭକ୍ତର ପାଦ ଧରିଥିଲା । ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ରହସ୍ୟର କଥା, ଯାହାକୁ ଆମେ ଶୀଘ୍ର 
ବୁଝିପାରୁନେ । ଯିଏ ଭକ୍ତର ଶରଣ ନିଏ, ଭଗବାନ କେବଳ ତାର ରକ୍ଷା କରନ୍ତି ନାହିଁ 
ବରଂ ତାର ଉଦ୍ଧାର ମଧ୍ଯ କରି ଦିଅନ୍ତି । 


ଏହି କୁମ୍ଭୀର ପୂର୍ବ ଜନ୍ମରେ “ ହୂଦହୂ” ନାମକ ଗନ୍ଧର୍ବ ଥୁଲା । ଏବେ ତାକୁ ମଧ୍ଯ 
ନିଜର ପୂର୍ବଦେହ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା । ମନେ ରଖୁବେ, ଗଜେନ୍ଦ୍ର ଏବେ କେବଳ ନିଜକୁ 
କୁମ୍ଭୀର କବଳରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହୁନାହାନ୍ତି । ଏବେ ସେ ସଂସାର- 
ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା କଥା କହୁଛନ୍ତି । 


ଆମର ସ୍ତ୍ରିତି ମଧ୍ଯ ଗଜେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ପରି । ଆମର ନିଜ ଶକ୍ତି ପାଇଁ ବହୁତ ଅହଂକାର 

ହୁଏ । ଆମ ଆଖ-ପାଖରେ ବୁଲୁଥିବା ଲୋକମାନଙ୍କ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଆମର ବଡ଼ ଭରସା 
ଥାଏ ଯେ ସେମାନେ ଆମକୁ ବଞ୍ଚେଇ ଦେବେ । କେବେ ଏକୁଟିଆ କୋଉ ଅନ୍ୟ 
ଜାଗାକୁ ଗଲେ ଆମକୁ ଲାଗେ ଯେ ସେଠାରେ ଆମର କେହି ନିଜର ବୋଲି ନାହି । 
ତାହେଲେ ତୁମକୁ ନିଜ ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ବହୁତ ଭରସା ଅଛି ? ଆମକୁ ଲାଗେ 
ସମୟ ଆସିଲେ ସେମାନେ ଆମକୁ ସାହାରା ଦେବେ । ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା, କେବଳ 
ବିଷୟ ସୁଖରେ ଆସକ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିଗଗୁଡିକ ପାଇଁ “ନୀର ପିବନ ହେତୁ ଗୟୋ” ଆମେ 
॥ ୩୩୩ 1 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମାନେ ମଧ୍ଯ ସରୋବରକୁ ଯାଉ, ପାଣି ପିଇବା ପାଇଁ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ସଂସାରକୁ ଆସୁ 
ସୁଖ ପାଇବା ପାଇଁ । ଆମେ ଜାଣିନୁ ଯେ ଏଠାରେ କାଳଘୂପୀ କୁମ୍ଭୀର ( ତାକୁ କାଳରୂପୀ 
କୁହ ବା କାମରୂପୀ) ଜଗି ବସିଛି । ସେ ଆମର ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରୁଛି, ଆସିଲା ମାତ୍ରେ ଗୋଡ଼ 
ଧରି ପକେଇବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟତ, ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ବସିଛି । ମନେ ରଖନ୍ତୁ କାଳ ମଧ୍ଯ 
ମନୁଷ୍ୟ ଗୋଡ଼କୁ ହିଁ ପ୍ରଥମେ ଧରେ । ମୂତ୍ୟୁ ସମୟରେ ପ୍ରଥମେ ମନୁଷ୍ୟର ଗୋଡ଼ ଥଣ୍ଡା 
ପଡ଼ି ଯାଏ, କାରଣ କାଳ ପ୍ରଥମେ ଗୋଡ଼କୁ ଧରି ପକାଏ । ତଥାପି ଆମେ ଶେଷ 
ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଏ ଡାକ୍ତରକୁ ଡାକ, ସେ ଡାକ୍ତରକୁ ଡାକ - କହୁଥାଉ | ଅକ୍ଵିଜେନ 
ନେଇ-ନେଇ କେତେ ଦିନ ବଞ୍ଚୁବ । ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଲାଗେ ଅକ୍ଵିଜେନ ନେଉଛି ବୋଲି 
ବଞ୍ଚୁଛି । ଆରେ, ଅକ୍ତିଜେନ ଯଦି ବଞ୍ଚେଇ ଦେଉଥାନ୍ତା ତେବେ କେହି କେବେ ମରନ୍ତେ 
ନାହି । ଅକ୍ଵିଜେନ ତ ବହୁତ ଅଛି । ବଞ୍ଚୁଥଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅକ୍ତିଜେନ ଦେବେ, ମରିଗଲା 
ପରେ ଅକ୍କିଜେନ କିଛି କାମ ଦିଏନି । ତାକୁ ବି କାଢି ନେବାକୁ ପଡ଼େ । 


ଗଜେନ୍ଦ୍ର ମୋକ୍ଷ କୌଣସି ସାଧାରଣ ଜରା-ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ପାଇବା ବିଷୟ ନୁହଁ, 
ଏହା ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତିର ବିଷୟ ଅଟେ । ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ସଂସାର-ବନ୍ଧନ 
ସେତେବେଳେ ଶେଷ ହୁଏ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣକୁ ଯାଉ । 


ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହେବାରୁ ଗଜେନ୍ଦ୍ର ତାଙ୍କର ସ୍ତୁତି କଲେ । ଭଗବାନ ତ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କହିଦେଲେ ଯେ ତୁମେ ଯେଉଁ ସ୍ତୁତି କଲ ସେହି ସ୍ତୁତି ଦ୍ଵାରା ଯଦି କେହି ମୋର ପୂଜା, 
ଉପାସନା କରିବ, ମୁଁ ତା ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେବି । 


ୟେ ମାଂ ସ୍ତୁବନ୍ତ୍ୟନେନାଂଗ ପ୍ରତିବୁଧ୍ୟ ନିଶାତ୍ୟୟେ । 
ତେଷାଂ ପ୍ରାଣାତ୍ୟୟେ ଗହଂ ଦଦାମି ବିମଲାଂ ମତିମ୍‌ ॥ (୮.୪. ୨୫ ) 


ମନେରଖନ୍ତୁ, ଏହି ସଂଦର୍ଭ ଆମକୁ ଗୋଟିଏ କଥା ମନେ ରଖୁବାକୁ ପଡିବ ଯେ 
“ଏତାବାନ୍‌ ଏବ ପରୋ ଲାଭଃ ଅନ୍ତେ ନାରାୟଣ ସ୍ମତିଃ' ଜୀବନର ସବୁଠାରୁ ବଡ 
ଲାଭ ହେଲା ମୃତ୍ୟୁ ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ମରଣ ହେବା । ଏଠାରେ ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ ନିତ୍ୟ ପ୍ରତି ପ୍ରାତଃ କାଳରେ ଉଠି ଏହି ସ୍ତୁତିକୁ ପାଠ 
କରନ୍ତି, ଅନ୍ତକାଳରେ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ସଦ୍‌ବୁଵି ଦିଏ | କହିଲେ ଦେଖୁ ଆଉ କଣ ଦରକାର ? 
ଭଗବାନ କହିଲେ - ଯଦି କେହି ପ୍ରତିଦିନ ଏହାର ପାଠ କରି ମୋତେ ପ୍ରସନ୍ନ୍‌ କରି 
ପାରିବ ତେବେ ଶେଷ ସମୟରେ ମୋର ସ୍ମରଣ ଅବଶ୍ୟ ହେବ । ଏହା ମୋ ଭତ୍ତର 
ଦାୟତ୍ବ । ଭଲା ଏହାଠାରୁ ବଳି ଆଉ କଣ ହୋଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ଏହି ଜୀବ କଣ 
॥ ୩୩୪ | 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କୀନ୍ଦଧଂ 


ଭଗନାନଙ୍କ ଠାରୁ କମ କି ? ଭଗନାନ କୁହନ୍ତି, “ ମୁଁ ତୁମର ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ 
ତପର । ଳୀବ କୁହେ, “ ହଉ ବାଜି ରହିଲା, ଦେଖବା ତୁମେ ମୋର ଉଵାର କେମିତି 
କରିପାରିବ ।” 


ପ୍ରାୟଃ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଆମେ ସାଧାରଣ ଗୋଟିଏ ନିୟମ କରିବା ପାଇଁ ଭାବୁ 
ଯେ ` ବ୍ରହ୍ମାର୍ପଣ” କରି ସାରି ଖାଇବି । ଆଉ ହୁଏ କଣ ୧? ପ୍ରଥମ ଗୁଣ୍ଡାଟି ଖାଇସାରିବା 
ପରେ ମନେ ପଡେ ଯେ ଖାଇବା ଆଗରୁ ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କଲିନି । ଏଇ ମନଟା 
ଏଇମିତି ଯେ ସ୍କରଣ କରେଇ ଦେବନି । ଆମେ ନିଶ୍ଚୟ କରିବା ଯେ ସକାଳୁ ଉଠିଲା 
ମାତ୍ରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରିବି । ଆର ଦିନ ଉଠିଲା ବେଳକୁ କଣ ହୁଏ ? ମନ 
ସ୍କରଣ କରେଇ ଦିଏ କି ? ଆଖ ଖୋଲିଲା ମାତ୍ରେ ମନ କହିବ ଆଉ ଟିକିଏ ଗଡିପଡ଼, 
ଶୋଇପଡ଼ । ଆମ ମନ ଆମକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ନେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ । ଟିକିଏ କରିକି 
ଦେଖ । ଚେଷ୍ଟା କର । ଏଠି ଗଜେନ୍ଦ୍ର ମୋକ୍ଷର ସୁନ୍ଦର କାହାଣୀଟି ସମାପ୍ତ ହେଲା । 
ଆଗକୁ ଅନ୍ୟ ମନ୍ଵନ୍ତରମାନଙ୍କ କଥା ଦେଖିବା । 


ପଞ୍ଚମ ମନ୍ଵନ୍ତରରେ ଭଗବାନ ବୈକୁଣ୍ଠ ନାମକ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କଲେ । ତାର 
ସଂକ୍ଷେପରେ ବର୍ଣ୍ଣନ କରି ସାରି ଶୁକଦେବ କହିଲେ - 


ଷଷ୍ଠ ମନ୍ଵନ୍ତରରେ ଭଗବାନ “ ଅଜିତ” ନାମକ ଅଂଶାବତାର ଗ୍ରହଣ କଲେ 
ଏବଂ ସମୁଦ୍ର ମନ୍ଦୁନ ସମୟରେ ସେ ହି ଦେବତା ଏବଂ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥିଲେ । 
ଏତିକି କହି ଶୁକଦେବ ମୌନ ହୋଇଗଲେ । ପୁଣି ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ କହିଲେ, “ କୃପା 
ପୂର୍ବକ ମୋତେ ଏହି ସମୁଦ୍ର ମଂଥନର କଥା ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ଶୁଣାନ୍ତୁ ।” 


ଭଗବାନ ଅଜିଙ୍‌ଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା 


ଶୁକଦେବ କହିଲେ - ଥରେ ରଖି ଦୁର୍ବାସା ଦେବତାମାନଙ୍କ ଉପରେ ରାଗି 
ଗଲେ ଏବଂ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଇଦେଲେ । ସମସ୍ତ ଦେବତାମାନେ ତେଣୁ 
ଶକ୍ତିହୀନ ହେଇଗଲେ । ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ଭଲ ଅବସର ମିଳିଗଲା । ସେମାନେ 
ଦେବତାମାନଙ୍କ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରି ଦେଲେ ଏବଂ ବିଜୟୀ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ । 
ସବୁ ଦେବତାମାନେ ଦୁଃଖୀ ହେଇଗଲେ ଯେ ଏବେ କଣ କରାଯିବ । ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ମିଶି ନିଜ ସ୍ଵାମୀ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ଆପଣ କିଛି 
କରନ୍ତୁ । ବ୍ରହ୍ମା କାହାର କିଛି କରନ୍ତି ନାହି । ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବର ଦେଇ ଦିଅନ୍ତି । କିନ୍ତୁ କାହାରି 


॥ ୩୩୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସଂକଟ ଦୂର କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ବ୍ରହ୍ମା ଦେବତାମାନଙ୍କୁ କହିଲେ- ଗଲ, ଭଗବାନ 
ନାରାୟଣଙ୍କ ପାଖକୁ ଯିବା । ସେହି ସମସ୍ତଙ୍କର ମୁଖୁଆ । ଦେଖନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଆରାମରେ 
ଶୋଇଥାଆନ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମାଦି ତାଙ୍କୁ ନିଦରୁ ଉଠାନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କ ଧାମରେ ପହଞ୍ଚୁଲା ପରେ, 

ସେମାନଙ୍କୁ କିଛି ଦିଶିଲା ନାହିଁ । 


ନମୋଃସ୍ତୁ ତସ୍ପା ଉପଶାନ୍ତଶକ୍ତୟେ 
ସ୍ଵାରାଜ୍ୟଲାଭପ୍ରତିପୂରିତାତ୍ମନେ । 

ଗୁଣେଷୁ ମାୟାରଚିତେଷୁ ବୂଭିଭି - 
ନଁ ସଜ୍ଜମାନାୟ ନଭସ୍ଵଦୂତୟେ । (୮.୫.୪୪) 


ତେଣୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସାଂଗରେ ନେଇ ବ୍ରହ୍ମା ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ତୁତି କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ | 
କହିଲେ, “ ଭଗବାନ୍‌ ! ଆମେ ଆପଣଙ୍କ ଶରଣକୁ ଆସିଛୁ | ଆପଣ ତ ଶାନ୍ତ ସ୍ଵଭାବର | 
ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ରୁହନ୍ତି । ଆପଣଙ୍କୁ କୌଣସି କଥାରେ ନା ଦୁଃଖ ହୁଏ ନା ସୁଖ, 
କିନ୍ତୁ ଆମେ ତ ଦୁଃଖରେ ପଡିଛୁ । ଆପଣ ଆମ ଦୁଃଖକୁ ଦୂର କରନ୍ତୁ ।” ପ୍ରସନ୍ନ ହେଇ 
ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ସେଠାରେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ, ସେତେବେଳେ ସବୁ 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ଆଖୁ ସ୍ଵତଃ ବନ୍ଦ ହେଇଗଲା । ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ଦେଖିପାରିଲେ ନାହିଁ 
କାରଣ ତାଙ୍କର ତେଜ ହଜାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସମାନ ଥଲା । ବ୍ରହ୍ମା ଏବଂ ଶିବ ହି ତାଙ୍କୁ 
ଦେଖପାରନ୍ତି । କିଛି ସମୟ ପରେ ଟିକିଏ ସମ୍ଭାଳି ନେଇ ଦେବତାମାନେ ତାଙ୍କୁ ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ 
ପ୍ରଣାମ କଲେ । ତାପରେ ବ୍ରହ୍ମା କହିଲେ, ପୂର୍ବରୁ କେବଳ ଆପଣ ହିଁ ଥୁଲେ । ଏବେ 
ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ କେବଳ ଆପଣ ହିଁ ଅଛନ୍ତି, ଭବିଷ୍ୟଯରେ ମଧ୍ଯ କେବଳ ଆପଣ ହିଁ 
ରହିବେ । ଆପଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ହିଁ ଏହି ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭ । ସର୍ଗ ଏବଂ ସ୍ଫ୍ରିତି ଏବଂ ଲୟ 
ଆପଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ହିଁ ହୋଇଥାଏ। “ ଭଗବାନ୍‌ , ଆମ ଉପରେ ଗୋଟିଏ ସଂକଟ 
ଆସିଛି । ଦୟା କରି ତାକୁ ଦୂର କରନ୍ତୁ । ଆପଣଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଆଦୌ କଠିନ ନୁହଁ ।” 
ଏହା ଶୁଣି ଭଗବାନ କହିଲେ - ଦେଖ, ତୁମେମାନେ ଧର୍ମ ପୁର୍ବକ ରହୁ ନାହଁ | ସ୍ବ-କର୍ମ 
କରୁନାହଁ ଏବଂ ନିଜ ଉପରକୁ ସଂକଟ ଡାକି ଆଣୁଛ । ତାପରେ ମୋ ପାଖକୁ ଆସୁଛ । 
ତୁମମାନଙ୍କୁ ଲାଗୁଛି ଯେ ମୁଁ କିଛି ଛୁ ମନ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ତୁମ ଦୁଃଖ ଦୂର କରି ଦେବି । ଏବେ 
ଆଉ ଏମତି ହେଇପାରିବ ନାହିଁ । ତୁମେ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ ଟିକିଏ କର୍ମ କର । ପ୍ରକୃତରେ 
ତୂମେମାନେ ରଷି ମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଅପମାନ କରି ଦେଉଛ । ତେଣୁ ଏପରି ନିବୀର୍ଯ୍ୟ 
ହେଇଯାଉଛ । 


। ୩୩୬ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଜର୍ମାନ ଧବ୍ ମ୍ୟସ୍ବରମାନେ ଅନ୍ଯାନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେଇ ଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ଯେଉଁ ରାଳା ବଳି ରାଜା ସେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୁରୁ ଭଲ୍ତ । ତେଣୁ ଏବେ ଯଦି ତୁମେ ତାଙ୍କ 
ସହ ଯୁଦ୍ଧ କରିବ ତ କିଛି ଲାଭ ହେବ ନାହିଁ । ସବୁ ବେଳେ ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷ ଜିତିବ ନାହିଁ 
କିମ୍ବା ସଫଳତା ସବୁବେଳେ ଜଣକର ଚେଷ୍ଟାରୁ ମିଳେ ନାହିଁ । ବର୍ଭମାନ ତୁମର 
ଅସ୍ଵରମାନଙ୍କ ସହିତ ମିତ୍ରତା ଉଚିତ ହେବ, କଳହ ନୁହଁ । ସନ୍ଧି କରି ତାଙ୍କୁ କୁହ ଯେ 
ଆମେ ଉଭୟ ଏମିତି କିଛି ଯୋଜନା କରିବା, ଯାହା ଉଭୟଙ୍କ ପାଇ ଲାଭଦାୟକ 
ହେବ। ଯେପରି ସମୁଦ୍ର-ମନ୍ଛନ । ସେଥରୁ ଅମ୍ପତ ବାହାରିବ । ଅମୃତ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଦରକାର, ଯାହାକୁ ପାଇବାକୁ ସମସ୍ତେ ଚାହିବେ | 


ଭଗବାନ ପୁଣି କହିଲେ - ସେମାନେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଇଗଲା ପରେ ତୁମେ ସବୁ 
ଦେବତା ଏବଂ ଅସୁରମାନେ ମିଶି ଅମ୍ପତ ବାହାର କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବ । 
ପ୍ରଥମେ ସବୁ ପ୍ରକାରର ଲତା ଏବଂ ଞଷଧମାନଙ୍କୁ ଆଣି କ୍ଷୀର ସମୁଦ୍ରରେ ପକେଇବ । 
ତାପରେ ମନ୍ଦରାଚଳ ପର୍ବତକୁ ଆଣିବ । ବାସୁକୀ ନାମକ ନାଗ ଅଛି । ମନ୍ଦୁନ ପାଇଁ 
ତାକୁ ଦଉଡ଼ି କରିବ । ଗୋଟିଏ ପଟରେ ଦେବତାମାନେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପଟରେ ଅସୁରମାନେ 
ରହିବେ । ମୁଁ ତୁମ ମାନଙ୍କ ସହିତ ରହିବି । କିନ୍ତୁ ତୁମେ ଯଦି ଭାବୁଛ ଯେ ମୁଁ ହିଁ ସବୁ କିଛି 
କରିଦେବି, ସେମିତି ହେଇ ପାରିବନି | ସେଇଟା ଠିକ୍‌ କଥା ନୁହଁ | ତାପରେ ଦେବତାମାନେ 
ଭାବିଲେ ଯେ ରାଜା ବଳି କଣ ଆମ ସହିତ କଥାବାର୍ତା ପାଇଁ ରାଜି ହେବେ ? ଭଗବାନ 
କହିଲେ - ହଁ ହେବ | ଯାଅ ତା ପାଖକୁ । ଏହିପରି ଭଗବାନ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଭଲ 
ଭାବରେ ବୁଝେଇ ଦେଲେ । ତାପରେ କହିଲେ ଯେ ସେଠାରେ ଯଦି ରାଜା ବଳି କିଛି 
ସର୍ତ ରଖୂବ ତେବେ ତାକୁ ମାନିନେବ, କାରଣ ଏବେ ସେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ । ନିଜ ବଳର 
ଗର୍ବ କରିବ ନାହିଁ । ନିଜର କୌଣସି ଶକ୍ତି ଦେଖେଇବ ନାହିଁ । ନିଜର କୌଣସି ସର୍ଭ 
ରଖୁବ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ କଥା ମୁଁ ବୁଝିବି । 
ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମୁଦ୍ର-ମନ୍ଜନର ପ୍ରସ୍ତାବ 


ଭଗବାନଙ୍କ ଆଦେଶ ମାନି ଦେବତାମାନେ ରାଜା ବଳିଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲେ । 
ଉଭୟଙ୍କ ମିଳନ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ଥିଲା । ରାଜନୀତିଜ୍ଞମାନଙ୍କର ପରସ୍ପର ସହ ଏହି ଭେଟ 
ଉଭୟେ ଭାବିଲେ ଯେ ଅମୂତ ମିଳିଲେ ଆମେ ରବ । ଚେଷ୍ଟା ସାଙ୍ଗହେଇ କରିବୁ 
କିନ୍ତୁ ଅମୂତ ମିଳିଗଲେ ଏକୁଟିଆ ନେଇଯିବୁ । ପାର୍ଟନରଶିପର ବ୍ୟବସାୟ କଣ, କେମିତି 

ହୁଏ ଆପଣ ତ ଜାଣିଛନ୍ତି । 
|॥ ୩୩୭ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମୁଁ ଗୋଟେ ଗପ ଶୁଣିଥ୍ୂଲି ଯେ ଦୁଇଜଣ ଧନୀ ଲୋକ ଏକା ସାଙ୍ଗରେ ବ୍ୟବସାୟ 
ଆରମ୍ଭ କଲେ । ଅନେକ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ଠିକ୍‌-ଠାକ୍‌ ଥିଲା | ଦିନେ କେଜାଣି କେମିତି 
ଜଣଙ୍କ ଖାଦ୍ୟରେ କିଛି ବିଷାକ୍ତ ଜିନିଷ ଆସିଗଲା, ସେ ଫୂଡ୍‌ ପଏଜନିଂଗରେ ମରିଗଲା | 
ମରିବା ସମୟରେ ମରିଯିବ ଜାଣିଲା ପରେ ସେ ସତ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ଚାହିଁଲା । ସେ 
ନିଜ ସାଙ୍ଗକୁ ଡାକିଲା । ସାଙ୍ଗ ଦୌଡି କରି ଆସିଲା । ପ୍ରଥମ ସାଙ୍ଗ କହିଲା - ଦେଖ, ମୁଁ 
ମରିବାକୁ ଯାଉଛି । ମୋ ଘରର କଥା ଭଲ କରି ବୁଝୁଥବ । ମରିବା ପୂର୍ବରୁ ମୁଁ ନିଜ 
ଅପରାଧ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛି ଯେ ବ୍ୟବସାୟରେ ଗଡବଡ କରି ମୁଁ ଦଶଲକ୍ଷ ଟଙ୍କା ମାରି 
ନେଇଥିଲି । ମରିବା ପୂର୍ବରୁ ମୁଁ ତୁମକୁ ସତ କହୁଛି । ଦ୍ବିତୀୟ ଲୋକଟି ଲୁହ ଭରା 
ଆଖରେ କହିଲା - ତୁମେ ଅପରାଧ ସ୍ଵୀକାର କଲ ତ ମୁଁ ବି ମୋ ଅପରାଧ ସ୍ଵୀକାର 
କରୁଛି ଯେ ତୁମ ଭୋଜନରେ ମୁଁ ହିଁ ଏହି ବିଷ ମିଶେଇଥିଲି । 


ଠିକ୍‌ ସେହିପରି, ଭାବିଲେ ଦେଖୁ ସମୁଦ୍ର-ମନ୍ରନରୁ ଅମ୍ପତ ବାହାରିଲେ କଣ 
ଦେବତାମାନେ ଗାହିବେ ଯେ ଅସୁର ଅମୂତ ପାଆନ୍ତୁ । ସେମାନେ ତ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ 
ତା'ର ସମାନ ଭାଗ ମଧ୍ୟ କରିବେ ନାହିଁ, କାରଣ ଅସୁର ତ ପୂର୍ବରୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ଅମୂତ ଯଦି ସେମାନେ ନେଇଯିବେ ତ ଆହୁରି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେଇଯିବେ । 
ଦେବତାମାନେ ଏହା ଚାହିବେ କି ? 


ସମୁଦ୍ର-ମନ୍ଜନ 


ଦେବତାମାନେ ରାଜା ବଳିଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁଲା ପରେ ଇନ୍ଦ୍ରଦେବ ତାଙ୍କ 
ସାମନାରେ ନିଜର ପ୍ରସ୍ତାବ ରଖୁଲେ । ରାଜା ବଳି ଶୁଣିଲେ, ବିଚାର କଲେ, ତାପରେ 
କହିଲେ - ଠିକ୍‌ ଅଛି, ଚାଲ ଆରମ୍ଭ କରିବା | ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସନ୍ଧି ହେଲା, ଜଡିବୁଟି 
ଆଣିବା ତ କଠିନ କାମ ନୁହଁ । ସବୁ ନେଇ ଆସିଲେ ଏବଂ ସମୁଦ୍ରରେ ପକେଇଲେ । 
କିନ୍ତୁ ମନ୍ଦରାଚଳ ପର୍ବତକୁ ଉଠେଇ ଆଣିବା ଥିଲା ଏକ କଠିନ କାମ । ରାକ୍ଷସ ଏବଂ 
ଦେବତା ସମସ୍ତେ ସେହି ପର୍ବତ ପାଖକୁ ଗଲେ । ବହୁତ ଚେଷ୍ଟା କରି ତାକୁ ଉଠେଇ କିଛି 
ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନେଇ ଆସିଲେ। କୌଣସି ଜିନିଷକୁ ଉଠେଇବାରେ ପ୍ରଥମେ ତ କିଛି କଷ୍ଟ 
ହୁଏ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ କଛି ସମୟ ପରେ ତା'ର ଓଜନ ଅନୁଭବ ହୁଏ । ସେମାନେ ପର୍ବତକୁ 
ଉଠେଇଲେ କିନ୍ତୁ ଅଳ୍ପ ବାଟ ଗଲାପରେ ତାକୁ ରାସ୍ତାରେ ଫୋପାଡି ଦେଲେ । ପର୍ବତ 
ତାଙ୍କ ହାତରୁ ଖସିଗଲାପରେ ତା ତଳେ ଅନେକ ଦେବତା ଏବଂ ଅସୁର ଦବି କରି 
ମରିଗଲେ, କାହାର ହାତ ଭାଙ୍ଗିଗଲା, ତ କାହାର ଗୋଡ ଭାଙ୍ଗିଗଲା, କାହାର ମୁହଁ 


॥ ୩୩୮ | 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ବଙ୍କା ହେଇଗଲା । ଅନ୍ୟମାନେ କହିଲେ ଯେ ଆଉ ହବନି, ଏଇଠି ଥାଉ ଏବଂ ଭାବିଲେ 
ଯେ ଏବେ ଜଣ କରିବା । 


ଭଗବାନ ତ ଏମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ଯ ଜାଣିଛନ୍ତ ଯେ ଏମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା କିଛି ବି ହେବନି । ତେଣୁ ଗରୁଡ ଉପରେ ବସି ଆସିଲେ, ପର୍ବତକୁ ହାତରେ 
ଉଠେଇ ପାପ୍ଲଲି ଉପରେ ରଖଲେ, ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ନିଜର କୂପା ଦୃଷ୍ଟି ପକେଇଲା 
ପରେ ସମସ୍ତେ ଉଠି ଠିଆ ହେଲେ । ଦେଖିଲେ ତ, ଭଗବାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟରେ ଅମୃତ ଅଛି | 
ସମସ୍ତେ ଉଠି ଠିଆ ହେଲେ । ସେମାନଙ୍କର ହାତ-ଗୋଡ଼ ଭଲ ହେଇଗଲା | ସମସ୍ତେ 
ସୁସ୍ତ ହେଲେ । ଭଗବାନ ଗରୁଡ ଉପରେ ବସି ପର୍ବତକୁ ମଧ୍ଯ ନେଇଯାଇ ସମୁଦ୍ରରେ 
ରଖୁ ଦେଲେ । ଦେବତାମାନେ କହିଲେ “ ଏହା ତ ବହୁତ ବଢିଆ ହେଲା ।” ତାପରେ 
ବାସୁକୀ ନାଗକୁ ଡାକିଲେ । ଭଗବାନଙ୍କର ଆଦେଶ, ତେଣୁ ସେ ବି ଆସିଲା | ତାକୁ 
ପର୍ବତରେ ଗୁଡେଇ ଦେଲେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ବଡ ଚତୁର । ସେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ କହିଲେ “ ନାଗର 
ମୁହଁକୁ ଧର ।” ସେମାନେ ନାଗର ମୁହଁ ପଟ ଧରିଲେ । ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ 
ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ନାଗର ଲାଞ୍ଜ ଧରିବାକୁ କହିଲେ, ଅସୁରମାନେ ନିଶ ମୋଡିବା ଆରମ୍ଭ 
କଲେ । ଲାଞ୍ଜ ଆମେ ଧରିବୁ ? ଆମେ ବଡ ଉଚ୍ଚ କୁଳର । ଲାଞ୍ଜ ଧରିବୁନି। ଆମେ ତ 
ମୁହଁ ପଟକୁ ଯାଉଛୁ । ଭଗବାନ ଧୀର ଭାବରେ ଦେବରାଜ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ସଂକେତ ଦେଲେ 
ତାଙ୍କୁ ମୁହଁପଟ ଧରିବାକୁ ଦିଅ । ସାପର ଲାଞ୍ଜ ଧରିବା ହି ଉଚିତ, ମୁହଁ ନୁହଁ । ଅନ୍ୟ 
କେହି ମୁହଁ ଧରୁ, ଭଲ କଥା ନା ? ଯଦି ବିଷ ବାହାରିବ ତେବେ ତାଙ୍କ ଉପରେ ପଡିବ | 
ଦେଖୁଲେ, ଭଗବାନ କେମିତି ବଞ୍ଚେଇ ଦିଅନ୍ତି । କେତେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ କଥା । 


ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ ଅଜିତ ଏବଂ ଦେବତାମାନେ ଲାଞ୍ଜ ପଟକୁ ଚାଲିଗଲେ 
ଏବଂ ଅସୁରମାନେ ମୁହଁ ପଟକୁ । ମନ୍ଦନ ଆରମ୍ଭ ହେଲାମାତ୍ରେ ସମସ୍ତେ ଦେଖ୍‌ଲେ ଯେ 
ମନ୍ଦରାଚଳ ପର୍ବତ ସମୁଦ୍ରରେ ବୁଡି ଯାଉଛି । ସମସ୍ତଙ୍କର ମନୋବଳ ଭାଙ୍ଗିଗଲା ଏବଂ 
ସେମାନେ ହତାଶ ହେଇଗଲେ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ଗୋଟିଏ ଅଦ୍‌ଭୁତ କଚ୍ଛପର ଅବତାର 
ନେଇ ମନ୍ଦରାଚଳକୁ ଉପରକୁ ଉଠେଇଦେଲେ । ମନ୍ଜନ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାକୁ ନିଜ 
ପିଠିରେ ଧାରଣ କରି ରଖୂଲେ । ଭଗବାନ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ କହିଥୁଲେ ଯେ ତୁମେମାନେ 
ଯେଉଁ ଅମୂତ ଚାହୁଁଛ ତାହା ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ମନ୍ଜନରୁ ତୁମକୁ ମିଳିପାରିବ ନାହି । ପ୍ରଥମେ 
ହଳାହଳ ବିଷ ବାହାରିବ । ତାକୁ ଦେଖ ଡରିବନି । 


॥ ୩୩୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ଭଗବାନ ଶଙ୍କରଙ୍କ ବିଷପାନ 


ଯେତେବେଳେ ମନ୍ଜନ ଆରମ୍ଭ ହେଲା, ପ୍ରଥମେ ସେଥୁରୁ ବିଷ ବାହାରିଲା | 
ଏମିତି ଭୟଙ୍କର ବିଷ ଯେ ତାର ଗନ୍ଧ ମାତ୍ରକେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତ ଜଳିବାକୁ ଲାଗିଲା, 
କାରଣ ତାହା ଥିଲା ହଳାହଳ ବିଷ । ଯଦିଓ ଭଗବାନ ଆଗରୁ କହିଦେଇଥିଲେ ଯେ ବିଷ 
ଦେଖ୍‌ ଡରିବନି, ତଥାପି ବିଷ ଦେଖୁ ଅସୁରମାନେ ତ ଦଉଡି ପଳେଇଲେ ସଚୁ 
ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ଯ ପଳେଇଲେ । ତେଣୁ କହିବା ସହଜ, କିନ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ କରିବା 
ବହୁତ କଷ୍ଟ । ଏବେ କଣ କରାଯିବ ? କହିଲେ, ଶିବବାବା ଅଛନ୍ତି ନା, ଏଇ ସମୟରେ 
ହି ତାଙ୍କୁ ମନେପକେଇବା ଦରକାର । ମନେରଖନ୍ତୁ, ଭଲ ଭଲ ଜିନିଷ ବାହାରିବା 
ବେଳେ କେହି ତାଙ୍କୁ ମନେ ପକେଇ ନାହାନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ବିଷ ବାହାରିଲା, 
କହିଲେ ଯେ ଶିବ ତ ଅନେକ ବିଷଧର ନାଗ ଆଦି ବେକରେ ଗୁଡେଇ ଥାଆନ୍ତି, 
ବୋଧେ ଏହି ହଳାହଳ ବିଷ ତାଙ୍କର କିଛି କରିବନି । ସେମିତି ବି ସେ ଥଣ୍ଡାରେ 
ବସିଥାନ୍ତ । ବୋଧେ ଏହାଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କୁ କିଛି ଗରମ ମିଳିଯିବ । ସମସ୍ତେ ଶଙ୍କର ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଗଲେ । ସେଠି ଯାଇ ମହାମୃତ୍ୟୁଞ୍ଜୟ ମନ୍ତ୍ର ଜପିବାକୁ ଲାଗିଲେ । କାରଣ ସମସ୍ତେ 


ମୃତ୍ୟୁକୁ ଡରୁଥୁଲେ । 
ଓଁ ତ୍ରୟମ୍ବକଂ ୟଜାମହେ ସୁଗନ୍ଧିଂ ପୁଷ୍ଟି ବର୍ଦ୍ର ନମ୍‌ । 
ଉର୍ବାରୁକମିବ ବନ୍ଧନାନ୍‌ ମୂତ୍ୟୋର୍ମୁକ୍ଷୀୟ ମାଃମୂତାତ୍‌ ॥ ( ଶ୍ରୀ ରୁଦ୍ଵପ୍ରଶ୍ନଃ) 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ତ୍ରୟମ୍ବକ ଭଗବାନଙ୍କର ଆରାଧନା - ଉପାସନା କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ ଯେ ‹ ମୂତ୍ୟୋର୍ମୁକ୍ଷୀୟ ମା ଅମ୍ପତାତ୍‌' ଆପଣ ଆମକୁ ମୃତ୍ୟୁରୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ, 
ଅମୃତରୁ ନୁହଁ । ତାପରେ ସେମାନେ ବିରାଟ ରୂପରେ ଭଗବାନ ଶିବଙ୍କର ସ୍ତୁତି କଲେ 
ଏବଂ କହିଲେ ଆପଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର, ନମସ୍କାର, ନମସ୍କାର ! ଆମକୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ, ଆମ 


ଉପରେ ବିରାଟ ସଂକଟ ଆସିଛି । ଭଗବାନ ଶିବ ସତୀଙ୍କ ଆଡକୁ ଦେଖି କହିଲେ - 
ଦେବୀ ! ଏମାନଙ୍କ ଉପରକୁ ସଂକଟ ଆସିଛି | ପୁଣି କହିଲେ - 


॥ ୩୪୦ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଏତାବାହ୍ନି ପ୍ରଭୋରର୍ଥୋ ୟଦ୍‌ ଦୀନପରିପାଲନମ୍‌ | (୮.୭.୩୮) 
ପ୍ରାଣୈଃ ସ୍ଵୈଃ ପ୍ରାଣିନଃ ପାନ୍ତି ସାଧବଃ କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁରୈଃ ॥ (୮.୭.୩୯ ) 


ସମର୍ଥ, ଶକ୍ତିଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶକ୍ତିର ଉପଯୋଗ କଣ ? ଯେଉଁମାନେ ଦୀନ, 
ତାଙ୍କର ରକ୍ଷା କରିବା, ଏହା ହି ତାର ଉତ୍ତମ ଉପଯୋଗ । ଆଉ ଯଦି କେହି ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଦୀନ ମାନଙ୍କର ରକ୍ଷା କରେ ନାହି, ତେବେ ସେ ଅଧର୍ମ କରେ | ଏପରି 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଯଦି ନିଜ ଜୀବନର ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପଡ଼େ, ତେବେ କରିବା ଉଚିତ । 
ସତୀ ଶିବଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ପ୍ରଭାବକୁ ଜାଣିଥିଲେ । ତାଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ କିପରି ୧ ତାଙ୍କୁ 
“ କରୁଣାବତାର” କୁହାଯାଏ । ଭଗବାନ ଶିବ ଅତ୍ୟନ୍ତ କରୁଣାଶୀଳ ଅଟନ୍ତି । ଆଉ ପ୍ରଭାବ ? 
ପ୍ରଭାବ କଥା କଣ କହିବା । ତାଙ୍କୁ କେବେ କିଛି ହେଇପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ କହିଲେ 
ପିଇ ନିଅନ୍ତୁ । ଭଗବାନ ନିଜର ଦୁଇ ହାତର ଆଞ୍ଜୁଳିରେ ପୁରା ବିଷକୁ ନେଇ ପିଇ 
ଦେଲେ ଏବଂ ତାକୁ ନିଜ କଣ୍ଠରେ ରଖୁଦେଲେ । ସେ ବିଷ ମଧ୍ଯ କିଛି କମ ନ ଥ୍ିଲା। 
ସେ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ଭଗବାନ ଶିବଙ୍କ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖେଇ ଦେଲା । ତାଙ୍କ କଣ୍ଠକୁ 
ନୀଳ ବଣ୍ଠର କରି ଦେଲା । 


ୟଚ୍ଚକାର ଗଲେ ନୀଲଂ ତଚ୍ଚ ସାଧୋର୍ବିଭୂଷଣମ୍‌ । (୮.୭ .୪୩) 


=¬ଏ=¬ ଓ 


ସେହି ନୀଳ ରଂଗ ତାଙ୍କର ଆଭୁଷଣ ହେଇଗଲା । ସେମିତି ବି ଗୋରା ରଂଗରେ 
ନାଲି-ହଲଦିଆ ଦାଗ ହେଇଗଲେ କୁରୂପତା ହୁଏ । ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଦୂଷଣ ନୁହଁ 
ଭୂଷଣ ହେଇଗଲା । ଯଦି କୋଉଠି ନିଆଁ ଲାଗିଯାଏ ଏବଂ କିଛି ଜଳିଯାଉଥାଏ ତେବେ 
ଯେଉଁ ଲୋକ ସାହସ କରି ନିଆଁରେ ପଶି ତାକୁ ଉଦ୍ଧାର କରେ ଏବଂ ସେଥ୍ଵପାଇଁ ତାର 
କୌଣସି ଅଂଗ ଜଳିଗଲେ, ସେହି ଜଳି ଯାଇଥିବା ଅଂଗଟି ମଧ୍ଯ ତାର ଭୂଷଣ। ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ 
କୌଣସି ଯୋଦ୍ଧାର ହାତ ବା ଗୋଡ କଟି ଯାଇଥୁଲେ, ସେହି କଟିଯାଇଥିବା ଅଂଗଟି 
ମଧ୍ଯ ତାର ଭୂଷଣ କାରଣ ସେ ଅନ୍ୟାପାଇଁ ତ୍ୟାଗ କରିଛି । ତେଣୁ ନୀଳକଣ୍ଠ ଭଗବାନ 
ଶିବଙ୍କ ନାମ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ସମସ୍ତ ନାମଗୁଡିକ ମଧ୍ଯରୁ ନୀଳକଣ୍ଠ ନାମ ବହୁତ 
ଶ୍ରେଷ୍ଟ, କାରଣ ତା ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ସାଧୁ ସ୍ଵଭାବ, ପରୋପକାରୀ ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରକଟ ହେଉଛି । 


॥ ୩୪୧॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
କୁହାଯାଏ ¬ 
ଓଁ ନମସ୍ତେ ଅସ୍ତୁ ଭଗବନ୍‌ ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵରାୟ ମହାଦେବାୟ 
ତ୍ରୟମ୍ବକାୟ ତ୍ରିପୁରାନ୍ତକାୟ ତ୍ରିକାଳାଗ୍ନିକାଲାୟ 
କାଲାଗ୍ନିରୁଦ୍ରାୟ ନୀଳକଣ୍ଠାୟ ମୃତ୍ୟୁଞ୍ଜାୟାୟ 
ସର୍ବେଶ୍ଵରାୟ ସଦାଶିବାୟ ଶ୍ରୀମନ୍‌ମହାଦେବାୟ ନମଃ ! ( ଶ୍ରୀ “ ରୁଦ୍ରପ୍ରଶ୍ନ” ) 


ଦେଖନ୍ତୁ, କୋଉଠି-କୋଉଠି ଏମିତି ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନ ଅଛି ଯେ ଭଗବାନ ଶିବ 
ଯେତେବେଳେ ବିଷ ପିଉଥ୍ବଲେ ତ ସତୀ ତା'କୁ ତାଙ୍କ ଗଳାରେ ହିଁ ରଖୁଦେଲେ ଯେ 
ବିଷ ପେଟ ଭିତରକୁ ଯେମିତି ନ ଗଲି ଯାଉ । 


ଜଗତରେ ନୀଳକଣ୍ଠର ବହୁତ ମହିମା ରହିଛି ।ଏହି ଦୁନିଆରେ ମଧ୍ଯ ବୁଦ୍ଧିମାନ 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବିଷ ପିଇବାକୁ ପଡିଥାଏ । ମୁର୍ଖମାନଙ୍କୁ ତ କିଛି କରିବାକୁ ପଡେ ନାହିଁ । 
ଗ୍ଗହସ୍ଥମାନଙ୍କ କଥା ଶୁଣିଲେ ତ ଆହୁରି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗେ । ଲୋକେ କୁହନ୍ତି - ଏଇ 
ଘରେ ତ ଖାଲି ମୁଁ କାମ କରୁଛି, ସବୁ କିଛି ମୋତେ ହିଁ ସହନ କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି । 
କଟୁତା ମୋତେ ହଜମ କରିବାକୁ ପଡୁଛି । ଏଠି ଦେଖୂଲେ ତ, ବିଷପାନ ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ 
ଶିବ ଆମକୁ କ”ଣ ଶିଖଉଛନ୍ତି । ଏହି କି ଯେ ଜୀବନର ସବୁ ବିଷ, ସବୁ କଟୁତାକୁ 
ତୁମେ ପିଇନିଅ କାରଣ ତୁମର ସେହି ଶକ୍ତି ଅଛି । ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା, ସେହି 
କଟୁତାକୁ ଭିତରକୁ ଯିବାକୁ ଦିଅନାହି। ଅନେକ ଥର ଆମେ ଜୀବନର କଟୁ ଅନୁଭବ 
ଗୁଡିକୁ ପିଇ ଯାଉ କିନ୍ତୁ ତାପରେ ନିଜେ ବହୁତ ବିଷାକ୍ତ ଏବଂ କଟୁ ହେଇଯାଉ କିମ୍ବା 
ସେହି କଟୁତାକୁ ବାହାର କରିବାରେ ଲାଗୁ । ଭଗବାନ ଶିବ ଏଠାରେ ଶିଖଉଛନ୍ତି ଯେ 
ଏମିତି ହେବା ଅନୁଚିତ । ସ୍ଵୟଂ କଟୁ ସ୍ଵଭାବର ହୁଅନାହିଁ କି ଅନ୍ୟ ଉପରେ ନିଜ କଟୁତା 
ପକାଅନି । ଶାନ୍ତିରେ ରୁହ । ମନ ଭିତରେ ଜଳ ନାହି, ଇର୍ଷା କରନି | ଅନେକ ଲୋକ 
ଅଛନ୍ତି, ସହି ଯାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ମନ ଭିତରେ ଜଳୁ ଥାଆନ୍ତି । ଜୀବନରେ ବୁଝିମାନ 
ଲୋକେ ନଇଁ ଯାଆନ୍ତି । ବୁଦ୍ଧିମାନମାନଙ୍କୁ ହି ବିଷପାନ କରିବାକୁ ପଡେ । 


ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ, ଗୋଟିଏ ଘରେ ବଡ ଆଉ ସାନ ଦୁଇ ପୁଅ ଅଛନ୍ତି । ଯଦି 
ଠି ପୁଅ ସାନ ସହିତ କଳି କରେ କି ତା ଜିନିଷ ଛଡେଇ ନିଏ, ତ ତାକୁ କୁହାଯାଏ, 
ତୁ, ବଡ଼ ବୁଛିଆ,/ ଦେଇ ଦେ ତାକୁ ।” ଏଇମିତି କହନ୍ତି ନା ? ବଡ ଠାରୁ ହିଁ 
ବୁଛିମାନୀର ଆଶା କରାଯାଏ । ଛୋଟ ପିଲାଙ୍କଠାରୁ ଆମେ ବୁଦ୍ଧିମାନୀର ଆଶା କରୁନା। 


॥ ୩୪୨ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ 


ପିଲାଙ୍କୁ ତ ଆମେ ବହୁତ ଉପଦେଶ ଦେଉ, କିନ୍ତୁ ନିଜ ଉପରକୁ ଆସିଲେ କଥା 
ବୁଝୁନାହିଁ । ଏହି କଥା ଭଗବାନ ନୀଳକଣ୍ଠ ଆମକୁ କହୁଛନ୍ତି । ବିଷ ପିଇନିଅ, କିନ୍ତୁ 
ନିଜେ ବିଷାକ୍ତ ହେଇଯାଅ ନାହିଁ । ନିଜେ ମରନି କି ଅନ୍ୟକୁ ବି ମାରନି, ତାକୁ ନିଜର 
ଆଭୂଷଣ କରି ଧାରଣ କର | 


ଭଗବାନ ଶଙ୍କର ବିଷପାନ କରି ନେବାରୁ ଟିକିଏ ଶାନ୍ତି ମିଳିଲା । ବିଷ ପାନ 
ସମୟରେ ଟିକିଏ ବିଷ ଏପଟେ-ସେପଟେ ପଡିଯାଇଥିଲା | ତାକୁ ସେଠାରେ ଥ୍ରବା 
ସାପ-ବିଚ୍ଛାମାନେ ପିଇ ଦେଲେ । ତେଣୁ ସେମାନେ ବିଷାକ୍ତ ହେଇଗଲେ । ତାପରେ 
ମନ୍ମନ ଆରମ୍ଭ ହେବାରୁ ସେଥୁରୁ କାମଧେନୁ ବାହାରିଲା । କାମଧେନୁ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ 
ସାମଗ୍ରୀ ପ୍ରଦାନ କରେ । ଅତଏବ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏବଂ ରଷିମାନେ କହିଲେ ଯେ ଆମକୁ 
ବହୁତ ଯାଗ-ଯଜ୍ଞ କରିବାକୁ ହୁଏ, ସେମିତି ବି ବସ୍ତୁ ଉପରେ ପ୍ରଥମ ଅଧିକାର ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର | 
ତେଣୁ ଆମେ ଏହାକୁ ନେଇ ଯାଉଛୁ । 


ତାପରେ ଉଚ୍ଚୈଃଶ୍ରବା ନାମକ ଯକ୍ଷଯୁକ୍ତ, ଉଡୁଥିବା ଘୋଡା ବାହାରିଲା । ସବୁ 
ଅସୁର ତା ଉପରକୁ ଡେଇଁ ପଡିଲେ । ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ୟ ତାଂକୁ ନେବା ପାଇଁ 
ଗାହୁଁଥିଲେ । ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ସଂକେତରେ କହିଲେ ଯେ ସେମାନଙ୍କୁ ନବାକୁ 
ଦିଅ। ନିଅନ୍ତୁ । ତାପରେ ଗରିଟା ଦାନ୍ତ ଥିବା ଏଁରାବତ ହାତୀ ବାହାରିଲା । ଅନ୍ଯ 
ହାତୀମାନଙ୍କର ଦୁଇଟି ଦାନ୍ତ ଥାଏ କିନ୍ତୁ ତା'ର ଚାରିଟି ଦାନ୍ତ ଥିଲା ଏବଂ ରଂଗ ଧଳା 
ଥିଲା । ଇନ୍ଦ୍ର କହିଲେ, ଏଇଟା ମୋର । ଭଗବାନ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ କହିଲେ, “ ତୁମେ 
ଘୋଡା ନେଇଛ, ହାତୀ ତାଙ୍କୁ ଦିଅ ।” ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ବାପା ଭଳି ଭାଗ-ବଣ୍ଟା 
କରିବାକୁ ପଡିଥାଏ । 


ତାପରେ ସେଥୁରୁ ଗୋଟିଏ ବହୁମୁଲ୍ୟ ଭ୍ରାଜମାନ ପଦ୍ମରାଗ ମଣି ବାହାରିଲା 
ଯାହାକୁ କୌସ୍ତୁଭ ମଣି କୁହାଯାଏ । ସେ ସିଧା ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ରଲିଗଲା ଏବେ 
କଣ କରାଯିବ ? ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ହଉ ମୋ ପାଖରେ ଥାଉ | ” ଭଗବାନ କୌସୁଭ 
ମଣି ନିଜ ପାଖରେ ରଖନେଲେ । ତାପରେ ପାରିଜାତ ବୃକ୍ଷ ବାହାରିଲା, “ତତୋ 
ଅଭବତ୍‌ ପାରିଜାତଃ'” ଯାହା ଦେବଲୋକର ଅଳଙ୍କାର ହେଲା । ତାଂପରେ 
ଅପ୍‌ସରାମାନେ ବାହାରିଲେ । ଇନ୍ଦ୍ର କହିଲେ, “ ଏମାନେ ସ୍ଵର୍ଗ ପାଇଁ ଠିକ୍‌ । ତୁମ 
ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନୁହଁ”” କହି ସେମାନଙ୍କୁ ନେଇଗଲେ । 


॥ ୩୪୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତାପରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବାହାରିଲେ । ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଦେଖୁ ଦେବତା ଏବଂ ଅସୁର ଉଭୟେ 
ତାଙ୍କୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କଲେ । କିନ୍ତୁ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ହାତରେ ବରମାଳା ନେଇ ଆସି ଥଲେ । 
ସେ ଚାହୁଁଥିଲେ ଯେ ଯିଏ ସର୍ବଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ ହେଇଥିବ, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କୁ କାମନା କରୁ ନ 
ଥୁବ, ତା ସହିତ ତାଙ୍କର ବିବାହ ହେଉ | ଲକ୍ଷ୍ମୀ ହାତରେ ବରମାଳା ଧରି ଚାଲିଯାଉଥଲେ | 
ସେ ସବୁ ଦେବତା, ଅସୁର ଏବଂ ରଷିମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁଲେ | କାହା ପାଖରେ ସର୍ବଗୁଣ ନ 
ଥୁଲା । କାହା ପାଖରେ ତପ ଥଲା ତ କ୍ରୋଧ ବି ଥିଲା, କାହା ପାଖରେ ଜ୍ଞାନ ଥଲା କିନ୍ତୁ 
ସେ ଆସକ୍ତିକୁ ଜିତିପାରି ନ ଥିଲା । କିଏ ମହାନ ଥଲା କିନ୍ତୁ କାମନାକୁ ଜିତିପାରି ନ 
ଥିଲା। କିଏ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସମର୍ଥବାନ ଥିଲା କିନ୍ତୁ ତା ପାଖରେ ସମସ୍ତ ସତ୍ତା ନ ଥୁଲା । 
ଯେମିତି ଇନ୍ଦ୍ର ଦେବତାମାନଙ୍କର ରାଜା ଥିଲେ କିନ୍ତୁ ସବୁବେଳେ ଡରୁଥିଲେ । ତାଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ନିଜ ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ସାହାଯ୍ୟ ପାଇଁ ଯିବାକୁ ପଡୁଥିଲା । 
ସେ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଭୟ ନୁହନ୍ତି। କେହି ଧର୍ମାଚରଣ ତ କରୁଥିଲେ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ମନରେ କାହାପାଇଁ 
ଦୟାଭାବ ନ ଥିଲା। ମନରେ ଦୟା ନ ଥିଲେ ଧର୍ମାଚରଣ କିପରି କରି ପାରିବେ 
କେଜାଣି। କେହି ତ୍ୟାଗୀ ତ ଥଲେ କିନ୍ତୁ ଯାହା ତ୍ୟାଗ କରୁଥିଲେ ତାକୁ ମୁକ୍ତିର ଲକ୍ଷଣ 
ବୋଲି ମାନୁ ନ ଥିଲେ। ସନତ୍‌କୁମାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସଦ୍‌ଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ ଥିଲେ କିନ୍ତୁ ସେମାନେ 
ସର୍ବଦା ନିର୍ବିକଳ୍ପ ସମାଧ୍ଵରେ ମଗ୍ନ ରହୁଥିଲେ । ତାଙ୍କର କାହା ସହିତ ସଂଗ ନ ଥଲା । 
କାହା ପାଖରେ ଶୀଳ ନ ଥିଲା ତ କାହାର ସ୍ଵଭାବ ଭଲ ନ ଥିଲା ତ କାହାର ଶକ୍ତି ନ 
ଥିଲା । 


ସେହି ସମୟରେ ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ନିଜର ଉତ୍ତରୀୟକୁ ନିଜ ମୁଁହ ଉପରେ 
ଘୋଡେଇ ଦେଇ ଶୋଇ ପଡିଥିଲେ । ଲକ୍ଷ୍ମୀ ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଗଲେ । ସେ ଦେଖ୍ବଲେ 
ଯେ ୟାଙ୍କ ଭିତରେ ସବୁ ଗୁଣ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ସେ ମୋତେ ପାଇବାକୁ ଚାହୁଁ ନାହାନ୍ତି । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଯେଉଁମାନେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଗହାନ୍ତି/ ତାଙ୍କ ଭିତରେ ସବୁ ଗୁଣ ନ ଥାଏ। ଭଗବାନ 
ନାରାୟଣଙ୍କ ପାଖରେ ସବୁଗୁଣ ଅଛି କିନ୍ତୁ ସେ ତାଙ୍କୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କରୁନାହାନ୍ତି । 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ କହିଲେ- ଇଏ ମୋତେ ଚାହୁଁନାହାନ୍ତି ତେଣୁ ମୁଁ ଏହାଙ୍କୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଚାହୁଁଛି । 
ଦେଖିଲେ ତ ? ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସେହିମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଆନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କୁ ପାଇବାକୁ 
ଇଚ୍ଛା କରନ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଯିଏ ଚାହେଁ, ତାକୁ ବହୁତ ଭୁଲେଇ ଦିଅନ୍ତି, ହଇରାଣ 
କରନ୍ତି। ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଗ୍ଲିଗଲେ ମଧ୍ଯ, ଫେରିଯାଆନ୍ତି, ରହନ୍ତିନି । ଭଗବାନ ନାରାୟଣଙ୍କ 
ପରି ଯିଏ ବିରକ୍ତ, ବୈରାଗୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଆତ୍ତ । 


॥ ୩୪୪ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ 
ଏଚ” ବିମ୍ଶ୍ଯାବ୍ୟଭିଚାରିସଦ୍‌ଗ୍ଧଣୈ- 
ର୍ବରଂ ନିଜୈକାଶ୍ରୟତୟାଗୁଣାଶ୍ରୟମ୍‌ । 
ବବ୍ରେ ବରଂ ସର୍ବଗ୍ଗଣୈରପେକ୍ଷିତଂ 
ରମା ମୁକୁନ୍ଦଂ ନିରପେକ୍ଷମୀସ୍ପତମ୍‌ ॥ (୮.୮.୨୩) 


ସମସ୍ପଙ୍କୁ ପରଖ ସାରିବା ପରେ, ଭଲ ଭାବରେ ଭାବି ଚିନ୍ତି ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଭଗବାନ 
ନାରାୟଣାଙ୍କ ଗଳାରେ ବରଣମାଳ ପକେଇ ଦେଲେ । ତାଙ୍କ ବିବାହ ହେଲା । 


ଦେଖୂଲେ, ଭଗବାନଙ୍କ କାମ କେମିତିକା, କ୍ଷୀର ସାଗରର ମନନ ପାଇଁ ନିଜେ 
କହିଲେ, ତାର ଉପାୟ ମଧ୍ଯ ନିଜେ ବତେଇଲେ | ପୁଣି ମନ୍ଦରାଚଳ ପର୍ବତକୁ ଉଠେଇ 
କରି ଆଣିବା ଏବଂ ତାକୁ ସମୁଦ୍ରରେ ପକେଇବାର କାମ ମଧ୍ଯ ନିଜେ ହି କଲେ । 
ତା'ପରେ ଯେତେବେଳେ ମନ୍ଦରାଚଳ ସମୁଦ୍ରେ ବୁଡିବାକୁ ଲାଗିଲା, ସେତେବେଳେ 
ଭଗବନ କଚ୍ଛପ ଅବତାର ନେଇ ପର୍ବତକୁ ଉପରକୁ ଉଠେଇଲେ । ବାସୁକି ନାଗରେ 
ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ଥିଲା, ପ୍ରକୃତରେ ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ ଶକ୍ତି । ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ କୃପା ଦୃଷ୍ଟ-ପାତ କଲେ - ତା'ପରେ ଦେବତା ଏବଂ ଅସୁର, ସମସ୍ତେ 
ତାଙ୍କ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସବୁ କାମ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ତଥାପି ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମନ୍ଦନ ନ 
ହେଇପାରିବାରୁ ଭଗବାନ ନିଜେ ନିଜ ହାତ ଦ୍ଵାରା ମନ୍ଛନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 


ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା ସବୁ ଘଟଣା ଗୁଡିକ ମଧ୍ଯରେ ସମାନ ରୂପେ ଏବ 
ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ ଦେଖାଯାଉଅଛି ଯେ, କାମ ତ ଅନେକ ହେଉଛି, କିନ୍ତୁ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ହିଁ ହେଉଛି । ଦେବତା ଓ ଅସୁରମାନେ ଯେତେ କହିଲେ ବି କି 
ଆମେ କରିଛୁ, ଆମେ କରିଛୁ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ସବୁ କାମ ଭଗବାନଙ୍କ କୃପା ଦ୍ଵାରା ହିଁ 
ହୁଏ, ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ହିଁ ହୁଏ । ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ଦେଇଛନ୍ତି, 
ତାଦ୍ଵାରା ହିଁ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ସମର୍ଥ ହେଇପାରୁଛନ୍ତି । ଅମୃତ- 
ମନ୍ଦ୍ନନ ପ୍ରସଂଗରେ ଏହା ହି ସର୍ବାଧ୍ନକ ବୁଝିବା ଯୋଗ୍ୟ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କଥା। ଅନ୍ୟ କଥାଟି 
ହେଲା ଯେ ଅମୂତ-ମନ୍ଥନର ଫଳ । ଯାହା ହଠାତ୍‌, ସାଂଗେ ସାଂଗେ ମିଳି ଯାଏ ନାହଁ | 
ତା ଆଗରୁ ଆସେ ବିଷ । ଯିଏ ଯେତେ ବଡ଼ କାମ କରିବା ପାଇଁ ବାହାରିପଡେ, ତାକୁ 
ସେତେ ବେଶୀ ବିଷ ପିଇବାକୁ ପଡେ । ଯେତେ ବେଳେ କେହି ଆକ୍ଚାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ 
ପାଇଁ ସାଧନା-ପଥରେ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ, ସେ ଜାଣେ ଯେ ତା ମନରେ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ବ 


। ୩୪୫ । 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଅଧ୍ଵକ କଟୁ ବୂଭ୍ଭି ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧନା- - ମାର୍ଗରେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରଥମେ ବିଷ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ତାହେଲେ ଏଇ ହାତୀ, ଘୋଡା, କହ୍ପବୃକ୍ଷ ଆଦି 
ପୁଣି କଣ ? 


ଦେଖନ୍ତୁ, ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ମନରେ ନୂତନ ଶକ୍ତି ଆସେ, ସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଏହା 
ହିଁ ମନ୍ଦନରୁ ନିର୍ଗତ ହାତୀ, ଘୋଡା, କଳ୍ପବୃକ୍ଷ ଆଦି । ସେଗୁଡିକୁ ପାଇ ଯଦି କେହି 
ମୋହିତ ହେଇଯାଏ, ତେବେ ସେ ଆଗକୁ ବଢିପାରିବ ନାହିଁ। ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ଣନ 
କରାଯାଇଛି ଯେ ଏହି ଦେବତା ତଥା ଅସୁରମାନେ ମନ୍ଦୁନ କଲେ ଯେତେବେଳେ ଯଦି 
କିଛି ବାହାରୁ ନ ଥିଲା ତେବେ ମଝିରେ- ମଝିରେ ମନ୍ଜନ ବନ୍ଦ କରି ଦେଉଥିଲେ । 
ଏପରି ସେମାନେ ବାରମ୍ବାର କରୁଥିଲେ । ବାରମ୍ବାର ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ଉସ୍ବାହିତ 
କରୁଥିଲେ। କିନ୍ତୁ ସେମାନେ କହୁଥୁଲେ ଯେ ନା ଆମ ଦ୍ଵାରା ଆଉ ହେବନି । 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ କହୁଥିଲେ ଯେ ତୁମକୁ ଅମୂତ ନିଶ୍ଚୟ ମିଳିବ, ମନୁନ କର | 


ଏତେ ସବୁ ଘଟିଗଲା । ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ସହ ଭଗବାନଙ୍କ ବିବାହ ମଧ୍ଯ ହେଇଗଲା । 
ଦେବତା ଓ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ଏହା ଭଲ ଲାଗିଲା ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ବା କଣ 
କରିପାରିବେ ? କହିଲେ କୌସ୍ତୁଭ ମଣି ବି ଗଲା, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବି ଗଲେ । ଆମକୁ ବି କିଛି 
ମିଳିବା ଦରକାର, ଭାବି ସେମାନେ ପୁଣି ମନ୍ଛନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ପୁଣି ମନ୍ଦନ 
କରିବାରୁ ବାରୁଣୀ ଦେବୀ ବାହାରିଲେ । ଦେବତାମାନେ ତାକୁ ନେବାକୁ ଗାହିବାରୁ 
ଭଗବାନ କହିଲେ ତୁମକୁ ଅମ୍ପତ ଦରକାର ନା ମଦ ? ଅସୁର କହିଲେ ଆମକୁ ମଦ 
ଦରକାର । ଏବେ ଏହାର ଅର୍ଥ କଣ ହେଇ ପାରେ ? ଏହା ନା ଯେ ଯିଏ ମଦ ପିଏ ସେ 
ଅସୁର । ଅସୁରମାନେ ମଦ ନେଲେ । କହିଲେ - ଆମେ ୟାକୁ ପିଇବୁ । ଚେଷ୍ଟା ଚାଲିଛି, 
ମନ୍ନ ବନ୍ଦ ହେଇନି, ଚାଲିଛି | କୁହାଯାଇଛି “ ଚରୈବତି - ଚରୈବତି ' ଆଗକୁ ବଢ଼, 
ଆଗକୁ ଆଗକୁ ଆଗେଇ ଗଲ । 


ତାପରେ ସେଥିରୁ ଜଣେ ଦିବ୍ୟ ପୁରୁଷ ବାହାରିଲେ । ସେ ପରମ ସୁନ୍ଦର, 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଏବଂ ପିତାମ୍ବରଧାରୀ ଥିଲେ । ହାତରେ ଅମ୍ପତ-କଳଶ ଧରି ଧନ୍ନନ୍ତର। 
ବାହାରିଲେ । ଦେବତା ଏବଂ ଅସୁର ଉଭୟେ ମିଶି କରି ଯୋଜନା କରିଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ 
ଅସୁରମାନେ ଆଗେ କହିଥିଲେ ଯେ ଅମୂତ ବାହାରିଲେ ଆମେ ନବୁ । ଅସୁରମାନେ 
ଧନ୍ଵନ୍ତରୀଙ୍କ ହାତରୁ ଅମୂତଂକଳଶ ଛଡେଇ ନେଲେ । ଆଗରୁ ଦେବତା ଏବଂ ଅସୁର 
ଦୁଇଟି ଅଲଗା-ଅଲଗା ଦଳ ଥିଲେ। ଅସୁରମାନେ ଅମୂତ ନେଇଗଲା ପରେ କିନ୍ତୁ 


॥ ୩୪୬ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ସେମାନେ ନିଳ ମଧ୍ଯରେ କଳି କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ଆଗ କିଏ ପିଇବ ୮ ତାଙ୍କ 
ଭିତରୁ କେତେଜଣ ଅସୁର ଦୁର୍ବଳ ଥଲେ । ସେମାନେ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ। ବିବଶ 
ହେଇ କହିଲେ- ଆମେ ଦେବତାମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଶି ମନ୍ଜନ କରିଥିଲୁ ତେଣୁ ଏଥରେ 
ସେମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଭାଗ ଅଛି । ଭଲ କଥା । ଏତେ ଉଦାର ? ଦେବତାମାନଙ୍କ ପକ୍ଷ 
ନେଇ କହିଲେ । ପ୍ରକୃତରେ ଆଗ କାନ୍ଦୁଥିଲେ ଯେ ଅମୂତ ମିଳି ପାରୁ ନ ଥିଲା । 
ଶଲ୍ତିଶାଳୀ ଅସୁରମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଅମ୍ପତ ମାଗିବାକୁ ଦୁର୍ବଳମାନେ ଗଲାରୁ ସେମାନେ 
ଧକ୍କାମାରି କହିଲେ - ଏଠୁ ପଳାଅ | ସେମାନେ ବି ଯଦିଓ ତାଙ୍କ ଦଳର କିନ୍ତୁ ସେମାନେ 
ଦୁର୍ବଳମାନଙ୍କୁ ସେଠାରୁ ବାହାର କରି ଦେଲେ ଏବଂ ଆଗ ମୁଁ ପିଇବି | ଆଗ ମୁଁ ପିଇବି 
- ' ଅହଂ ପୁର୍ବଂ, ଅହଂ ପୂର୍ବଂ” ତୁମେ ନୁହଁ, କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ଦେବତାମାନେ 
କିଛି କରି ପାରିଲେ ନାହିଁ । 
ମୋହିନୀ-ଅବତାର 


ଅନନ୍ୟୋପାୟ ହୋଇ ଦେବତାମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଗହିଲେ । ଭଗବାନ କହିଲେ, 
“ ମୁଁ ଜାଣିଥିଲି ତୁମେ ମୋ ପାଖକୁ ଆସିବ | କାନ୍ଦନି । ଏତେ ସବୁ କଲିଣି ତ, ଅମୂତ 
କେମିତି ମିଳିବ, ସେ କଥା ବି କହିବି| ” ତାପରେ ଭଗବାନ ଏକ ସୁନ୍ଦର ମାୟାବୀ ରୂପ 
ଧାରଣ କଲେ । ସେ ସ୍ତ୍ରୀ ରୂପ ଧାରଣ କରି ସେଠାକୁ ଆସିଲେ, କାରଣ ସେ ଜାଣିଥୁଲେ 
ଯେ ଅସୁରମାନଙ୍କର ଆଉ ଏକ ଦୁର୍ବଳତା ହେଲା “ସ୍ତ୍ରୀ, ପ୍ରଥମ ହେଲା “ ସୁରା” | 
ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ ନିଶ୍ଚୟ କରି ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ମନ ମୋହନ ରୂପ ଧାରଣ କଲେ । 
କିନ୍ତୁ ସେହି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସାଭ୍ଵ୍ିକ ନ ଥିଲା, ଥିଲା ମାଦକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ । ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟା 
ଦେଖ କିପରି, ସେହି ରୂପକୁ ଦେଖୁ ଦେବତାମାନଙ୍କ ମନରେ ବିକାର ଉପ୍ରନ୍ନ ହେଲା 
ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ଅସୁରମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ମନ ପ୍ରଥମରୁ ହି ବିଗିଡି ଯାଇଥଲା ଭଗବାନ ତାକୁ 
ଅଧକ ବିଗାଡି ଦେଲେ । 


ଅସୁରମାନଙ୍କ ହାତରେ ଅମ୍ପୃତ-କଳଶ ସେମିତି ରହିଗଲା। ସମସ୍ତେ ସେହି ସ୍ତ୍ରୀ 
ରୂପଧାରୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖବାକୁ ଲାଗିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲେ । ସେମାନେ 
ତାଙ୍କୁ ପଗ୍ରିଲେ ଯେ ତୁମେ କିଏ ? ତୁମେ କେତେ ସୁନ୍ଦର । ଲାଗୁଛି ଯେମିତି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତୁମକୁ କେହି ସ୍ପର୍ଶ ମଧ୍ଯ କରିନାହାନ୍ତି । ତୁମେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶୁଦ୍ଧ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହଁ, 
ସେମାନଙ୍କର ବୁଝି ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ମୋହିତ ହେଇଗଲା । ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ମୋହିନୀ 
ଅବତାରର ପ୍ରଭାବ ତ ପଡିବା ନିଶ୍ଚିତ। ତାପରେ ସେହି ଅସୁରମାନେ କହିଲେ - ଆମେ 


॥ ୩୪୭ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏହି ଅମୂତକୁ ନେଇଆସିଛୁ କିନ୍ତୁ ଏହା ପାଇଁ ଆମ ଭିତରେ କଳହ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲାଣି । 
ଆମେ ଏହି କଳଶ ତମକୁ ଦେଉଛୁ । ତୁମେ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କର ଯେ ଅମ୍ପତ କାହାକୁ ମିଳିବା 
ଉଚିତ । 

ଦେଖଲେ, ତାଙ୍କ ବୁଦ୍ଧି କେମିତି ହେଇଗଲା । ସତେ ଯେମିତି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ମୁଁ ନବା ବି ଜାଣେ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଗଲାକି ଦେଖନ୍ତୁ, ସିଧା-ସିଧା ସେହି ଅମୂତ- 
କଳଶକୁ ନେଲେନି । ମନ୍ଦ ମନ୍ଦ ହସି ସେମାନଙ୍କ ଆଡକୁ ଚାହିଁ କହିଲେ - ଆରେ 1 ମୁଁ 
ଗୃରିଆଡ଼େ ବୁଲୁଥୁବା ସ୍ତ୍ରୀଲୋକ । ଆପଣ ମୋ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଛନ୍ତି ? କୌଣସି 
ବୁଦ୍ଧିମାନ ମନୁଷ୍ୟ କେବେ ବି ମୋ ପରି ସ୍ତ୍ରୀଲୋକ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବ କି ? ଏପରି 
ବ୍ୟଭିର୍‌ରିଣୀ ସ୍ତ୍ରୀର କଣ ଭରସା ? ତା ସହିତ ମିତ୍ରତା କରିବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୁହଁ । 
ଏପରି କଥା ଯେତେବେଳେ ମୋହିନୀ କହିଲା, ସେମାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ ଆହୁରି ବଢିଗଲା | 
ସେମାନେ କହିଲେ - ତୁମ ଉପରେ ଆମର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵାସ ଅଛି । ତୁମେ ଏହି କଳଶ 
ନିଅ । ସ୍ତ୍ରରୂପଧାରୀ ଭଗବାନ ସେହି କଳଶ ନିଜ ହାତରେ ନେଲେ । ଭଗବାନ ଦେବା 
ଜାଣନ୍ତି ତ ନେବା ବି ଜାଣନ୍ତି । ତାପରେ ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ଦେଖ, ଏହି କଳଶ 
ତୁମେମାନେ ନିଜେ ମୋ ହାତରେ ଦେଇଛ । ଏବେ ମୁଁ ନିଜ ଇଚ୍ଛାରେ ବାଣ୍ଟବି ।” 
ପରେ କହିବନି ଯେ ୟାକୁ କାହିଁକି ଦେଲ ? ତାକୁ କାହିକି ଦେଲ ହ କମ୍‌ ଦେଲ କି 
ଅଧ୍ରକ ଦେଲ ? ଆଦି ଆଦି। ତୁମେ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ମୁଁ ବାଣ୍ଡିବି । ମଣିଷର ମୁଣ୍ଡ ଖରାପ 
ହେଇଗଲେ, ଯେଉଁଠି ତାର ଆସକ୍ି ଥାଏ, ସେ ଯାହା କହେ ତାହା ତାକୁ ଠିକ୍‌ ଲାଗେ | 
ଏମିତି ଦଶା ହୁଏ । ସେ ଦିନ କହିଲେ ଦିନ, ରାତି କହିଲେ ରାତି । ମଣିଷର ମନ 
କାମାତୁର ହେଲେ ସେ କିଛି ଅନ୍ୟ କଥା ବୁଝିପାରେ କି ? 

ମୋହିନୀ ରୂପରେ ଭଗବାନ କହିଲେ - ଯାଅ, ଆଗ ସ୍ଵାନ, ଦାନ, ଯଜ୍ଞ ଆଦି 
କରି ସାରି ଆସ । ଅମ୍ପତ ପିଇବା କୌଣସି ଦୈନନ୍ଦିନ କାର୍ଯ୍ୟ ପରି କାର୍ଯ୍ୟ କି ? 
ସମସ୍ତେ ସ୍ନାନ ଆଦି ସାରି, ନୂତନ ବସ୍ତ ପିନ୍ଧି, ସଜାସଜି ହେଇ ଆସିଲେ | ସେତେବେଳେ 
ମୋହିନୀ ରୂପଧାରୀ ଭଗବାନ ଭାବିଲେ ଏହି ଜର ସ୍ଵଭାବର ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ଅମୂତ 
ପିଇବାକୁ ଦେବା ଅର୍ଥ ସାପକୁ ଦୁଧ ପିଏଇବା ତେଣୁ ସେ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ଅମ୍ବତ ଦେଲେ 
ନାହିଁ । ତାପରେ ସେ ଦେବତା ଏବଂ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ଅଲଗା ଅଲଗା ଧାଡ଼ିରେ ବସେଇଲେ। 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅମୂତ ଦେଲେ ଏବଂ ଅସୁରମାନଙ୍କ ଆଡକୁ ଚାହିଁ କେବଳ ମଦ-ମନ୍ଦ 
ହସିଲେ । ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ଦେଖୁ ପାଗଳ ହେଇଗଲେ । ଆମ ନମ୍ବର ଏବେ ତ ଆସିବ 
ଭାବି ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 
॥ ୩୪୮ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଜଣେ ଅସ୍ବର ଭାବିଲା ନିଶ୍ଚେ କିଛି ଗଡବଡ କଥା ହଉଛି । ସେ ଉଠିଲା ଏବଂ 
ଦେବତାରୂପ ନେଲ ସୁର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ମଝିରେ ଯାଇ ବସି ପଡିଲା । ଭଗବାନ 
( ମୋହିନୀ ରୂପୀ) ତା ପାଖକୁ ବି ଗଲେ । ଯଦିଓ ଭଗବାନ ତାକୁ ଅସୁର ବୋଲି ଜାଣି 
ସାରିଥିଲେ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ନିୟମ ହେଲା ଯେ ଯିଏ ତାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିପାରେ ସେ ନିଶ୍ଚୟ କିଛି ନା 
କିଛି ଫଳ ପାଏ, ତେଣୁ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ଦେଲେ । ସେ ପିଇଲା, କିନ୍ତୁ କଣ୍ଠ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗଲା 
ପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ- ଚନ୍ଦ୍ର ବୁଝି ସାରିଥିଲେ ଯେ ଆମ ଦଳର ନୁହଁ । କହିଲେ, ଭଗବାନ, ଇଏ 
ତ ଅସୁର । ତାପରେ ଭଗବାନ ନିଜ ଚକ୍ରକୁ ହାତରେ ଧରି ତା ମୁଣ୍ଡକୁ କାଟି ଦେଲେ । 
କିନ୍ତୁ କଣ୍ଠ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅମୃତ ଗ୍ଲିଯାଇଥିବାରୁ ତାର ମୁଣ୍ଡ ଅମର ହେଲା ଆଉ ତଳ ଅଂଶ 
ମରିଗଲା। ତାରି ନାମ ରାହୁ | ଯିଏ ଚନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଭୟଙ୍କୁ ଖାଇଯାଏ । ତାହାକୁ 
ଚନ୍ଦ୍ରଗ୍ରହଣ ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟପରାଗ କୁହନ୍ତି । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯିଏ ଚୁଗୁଲି କରେ ତାକ୍ର 
ଗ୍ରହଣ ଲାଗେ । 


ଏବେ କଥା ପ୍ରକଟ ହେଲା, ତେଣୁ ଭଗବାନ ମୋହିନୀ ରୂପ ଛାଡି ନିଜର 
ପ୍ରକୃତ ରୂପ ଧାରଣ କଲେ । ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅମୃତ ଦେଇ ସେ ଅନ୍ତର୍ଧାନ ହେଇଗଲେ | 
ଦେଖଲେ, ଯଦିଓ ଅମୃତ ପାଇଁ ଦେବତା ଏବଂ ଅସୁର ଉଭୟ ମିଶି ପରିଶ୍ରମ କରିଥୁଲେ, 
ତଥାପି ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଅମୃତ ମିଳିଲା 
ନାହିଁ । ଭଗବାନଙ୍କ ଆଶ୍ରିତ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅମୃତ ମିଳିଲା । ଏହାର ଅର୍ଥ ଶତ ଚେଷ୍ଟା 
କଲେ ମଧ୍ଯ ସଫଳତା ତାକୁ ମିଳେ ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରେ ଏବଂ ତାଙ୍କ 
ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା କାର୍ଯ୍ୟ କରେ । 


ଏଠାରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ବୁଝିବାକୁ ପଡିବ ଯେ ମସ୍ବ୍ୟ, ବରାହ, କୂ, 
ନୂସିଂହ, ବାମନ, ପର୍ଶୁରାମ, ରାମ, କୃଷ, ମୋହିନୀ ଆଦି ସମସ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର 
ଅଟନ୍ତି । ତଥାପି ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କ ସାକାର ରୂପର ଧ୍ଧାନ କରିବାକୁ କୁହାଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ନିଜ ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ଅବତାରଙ୍କ ଧ୍ଯାନ କରାଯାଏ ନାହି । ପ୍ରଥମେ ବୁଝିବାକୁ 
ପଡେ ଯେ କେଉଁ ଅବତାର କେଉଁ ପ୍ରୟୋଜନ ପାଇଁ ହୋଇଥିଲେ । ଯଥା କପିଳ 
ମୁନିଙ୍କ ଅବତାର ହେଲା ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ ପାଇଁ । କିନ୍ତୁ ମୋହିନୀ ଅବତାର କେବଳ 
ରାକ୍ଷସମାନଙ୍କୁ ମୋହିତ କରିବା ପାଇଁ ହେଲା । ଏତିକି ବୁଝିଗଲେ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲା 
ଯେ କେଉଁ ଅବତାରଙ୍କର, କେଉଁ ସାକାର ରୂପର ଧାନ କରିବା ? କୁହାଯାଇଛି କପିଳ 
ଅବତାର ବା ଯେଉଁ ଉପାସ୍ୟଙ୍କ ଧ୍ଯାନ କରିବ କର କିନ୍ତୁ ମୋହିନୀ ରୂପର ଧ୍ଯାନ କରନି । 


॥ ୩୪୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 
ସମୁଦ୍ର-ମନ୍ଲନର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 


ଏବେ ସମୁଦ୍ର - ମନ୍ଜନର ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯ ବୁଝିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏହି କ୍ଷୀରସାଗର 
ଆମର ଅନ୍ତଃକରଣ । ପ୍ରକୃତରେ ମନ୍ଦୁନ ଏଇଠି କରିବାକୁ ପଡିବ । ଏହାର ଅନେକ 
ପ୍ରକାରରେ ଅର୍ଥ କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ମନ୍ୁନ କେବଳ ଏଇଠି ହେବ । ଏହି ମନ୍ଦନ ମନ 
ଦ୍ଵାରା କରାଯାଏ । ଏହାକୁ ନିରନ୍ତର କରିବାକୁ ପଡିବ । ଏହି ମନ୍ଜନ ନିଦିଧ୍ୟାସନ ବା 
ଧ୍ଧାନଭ୍ୟାସର ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅଟେ । 


ଏହାର ସାମାନ୍ୟ ଅର୍ଥ କରାଯାଏ ଯେ ଯେକୌଣସି କର୍ମର ଫଳ ଅମୂତ ଅଟେ 
ଏବଂ ସେହି ଫଳର ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଅନେକ ବିଘ୍ନ ଆସେ । ସଫଳତା ମଧ୍ଯ ମିଳେ । ବିଘ୍ନକୁ 
ଡରିବେନି କି ସଫଳତାରେ ମୁଗ୍ଧ ହେବେନି । ଟିକିଏ ସଫଳତା ମିଳିଲେ ସେଇଠି 
ଅଟକି ଯିବେନି । ଆଗକୁ ବଢୁଥାଅ, ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ମିଳିନାହି, ଆଗେଇ 
ଗାଲ । 


ସେହିପରି, ଯେତେବେଳେ ନିଦିଧାସନ ରୂପୀ ମନ୍ଜନ କରିବା ପାଇଁ ବସିବେ, 
ଧ୍ୟାନ କରିବେ ଯେ ମୁଁ ଦେହାଦି ନୁହଁ, ମୁଁ ତ ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମା କିନ୍ତୁ ଏପରି କେତେବେଳେ 
ହେବ ? ଯେମିତି କ୍ଷୀର ସାଗରରେ ପୂର୍ବରୁ ଚେରମୁଳୀ, ଞଷଧ ଆଦି ପଡିଥିଲା ସେହିପରି 
ଆମର ଅନ୍ତଃକରଣ ରୂପୀ ସମୁଦ୍ରରେ, ବେଦାନ୍ତ ଶ୍ରବଣ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଥମେ ଉପନିଷଦର 
ବାକ୍ୟ ପଡିଲା, ତାପରେ ଏହାକୁ ମନ୍ଥନ କରାଗଲା । ଅନ୍ଯଥା କୌଣସି ଲାଭ ମିଳିବ 
ନାହିଁ । ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ମନେ ରଖିବାକୁ ପଡିବ ଯେ ସବୁ କାମ ଭଗବାନଙ୍କ 
କୃପାଦ୍ଵାରା, ତାଙ୍କ ଅନୁଗ୍ରହରୁ ହେଇଥାଏ । ତେଣୁ ତାଙ୍କ ଅନୁଗ୍ରହ ଅର୍ଜନ କରି ତାପରେ 
ମନ୍ରନ କରିବା ଉଚିତ । ଆଉ ଅମୂତ ହେଲା ନିଜ ଆତ୍ମ ସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭବ । ମନ୍ଛନ 
ଆରମ୍ଭ କଲା ପରେ ସେହି ଅନୁଭବର ପ୍ରାପ୍ତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଝିରେ ଭଲ- ମନ୍ଦର ଅନେକ 
ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଇପାରେ । ଅନୁଭବ ଖରାପ ମଧ୍ଯ ହେଇପାରେ, ଅନେକ ପ୍ରକାରର 
ସିଦ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ପିତା-ପିତା ଅନୁଭବ ହେଲେ ମହାଦେବଙ୍କୁ ଧ୍ୟାନ 
କରିବା ଉଚିତ | ବିଷ ବାହାରି ଯିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ମହାଦେବଙ୍କ ପରି ଶାନ୍ତ ଚିତ୍ତ ସହ ଆଗକୁ 
ବଢିଲେ ମନରେ ଉଠୁଥିବା ଆସୁରୀ ବୃଭ୍ଭିଗୁଡିକୁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ସମାପ୍ତ କରିଦେବେ । 
ସିଦ୍ଧିଗୁଡିକର ଆକର୍ଷଣକୁ ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ କରିଦେବେ । ସିଵିଗୁଡିକର ଆକର୍ଷଣକୁ ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ 
କରିଦେବେ । ଶେଷରେ ଅମୂତ ସ୍ଵରୂପର ପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ଯ ହେଇଯିବ । 


|॥ ୩୫୦ | 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଦେବାସୁର ସଂଗ୍ରାମ 


ଏବେ ଦେବତାମାନେ ଅମୂତ ପାନ ପରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେଇଗଲେ । ଅସୁରମାନେ 
ଖାଲି ଗହିଁ ରହିଲେ। ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅମୃତ ମିଳିଗଲା - ଏହା ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗଡବଡ 
କଥା, ଏପରି ଭାବି ସେମାନେ କ୍ରୋଧ୍ଵତ ହେଲେ। କହିଲେ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ 
ବିଶ୍ଵାସଘାତକ । ଦେଖନ୍ତୁ ପ୍ରଥମେ ଏହି ଅସୁରମାନେ ନିଜେ ବିଶ୍ଵାସଘାତକ ଥିଲେ । 
ପରିଶ୍ରମ ତ ଉଭୟ କରିଥଲେ । ଅମୃତ ବାହାରିଲା ପରେ ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ବେଇମାନୀ 
ଆସି ଥୁଲା । ଏବେ ସେହି ଅମ୍ପତ ପ୍ରାପ୍ରିରେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ସଫଳ ହେବାର ଦେଖ 
ଦୈତ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବହୁତ ଦୁଃଖ ହେଲା, କ୍ରୋଧ ଆସିଲା ଏବଂ ସେମାନେ ଘୋର ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଥରେ ତ ଏପରି ଘୋର ଯୁଦ୍ଧ ଚାଲିଲା ଯେ, ଅମୂତ ପିଇଲା ପରେ 
ମଧ୍ଯ ଦେବତାମାନେ ଜିତି ପାରିଲେ ନାହିଁ । ନିଜକୁ ଦୁର୍ବଳ ଅନୁଭବ କରି ସେମାନେ 
ଡରିଗଲେ । ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ପୁଣି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆରାଧନା କଲେ ଭଗବାନ 
ସେଠାରେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ ଏବଂ ସେ ନିଜର ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ଦ୍ଵାରା ଅସୁରମାନଙ୍କ ମାୟାକୁ 
ସହଜରେ ଦୂର କରିଦେଲେ । ଯେମିତି ଜଣେ ସ୍ବପ୍ନରୁ ଉଠିଲା ପରେ, ସ୍ଵପ୍ନ ପ୍ରପଞ୍ଚ 
ଅନାୟାସ ଶେଷ ହେଇଯାଏ, ସେମିତି ଭଗବାନଙ୍କ ଜ୍ଞାନରୂପୀ ଚକ୍ରଦ୍ଵାରା ଅଜ୍ଞାନ ରୂପୀ 
ମୋହ ସମାପ୍ତ ହେଇଗଲା । 


ମାୟା ସିନା ଶେଷ ହେଲା, କିନ୍ତୁ ଅସୁରମାନେ ଯୁଦ୍ଧ ବନ୍ଦ କଲେ ନାହିଁ । ଅସୁର 
ଏବଂ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଯୁଦ୍ଧ ଚାଲୁ ରହିଲା । ତାପରେ ଇନ୍ଦ୍ରଦେବ ନିଜର ବଜ୍ର ଉଠେଇଲେ। 
ରାଜା ବଳିକୁ ସମ୍ମୁଖରେ ଦେଖୁ ସେ ତାଙ୍କୁ କହିଲେ- ଏବେ ତ ତୁମେ ମୋ ହାତ 
ପାଖରେ, ମୁଁ ତୁମକୁ ଛାଡିବିନି । ତୁମର ମୁଣ୍ଡ କାଟ ନ କରି ଛାଡିବିନି। ରାଜା ବଳି 
କହିଲେ, “ ଇନ୍ଦ୍ର ! ବ୍ୟର୍ଥ ପ୍ରଳାପ ବନ୍ଦ କର | ଦୁଇ ଦିନ ଆଗରୁ ତୁମେ କାନ୍ଦୁଥିଲ । 
ଜଗତରେ, ଏଇ ଜୀବନରେ ସଫଳତା-ଅସଫଳତା ଆମ ହାତରେ ନ ଥାଏ | ଏହା 
ଥାଏ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ହାତରେ । କେବେ ଜଣେ ସଫଳ ହୁଏ ତ କେବେବ ଆଉ 
ଜଣେ। ଏହି ହାରିବା - ଜିତିବା ଆଦି ବହୁତ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହ କକେବେବେ ମୋର ବିଜୟ 
ତ ଆଉ କେବେ ତୁମର, ଚାଲ, ଯୁଦ୍ଧ କର | ଦେଖୁଲେ, ରାଜା ବଳି କେତେ ବୁଦିମାନ 
ଥିଲେ ।” 


ଯୁଦ୍ଧରେ ଯେତେବେଳେ କନ୍ଦ୍ର ନିଜର ବଜ୍ଛ ଦ୍ଵାରା ବଳିଙ୍କୁ ମାରି ଦେଲେ ଅନ୍ୟ 
ଦେବତାମାନେ ଅନ୍ୟ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ଆରମ୍ଭ କଲେ । ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଆଦେଶ ପାଇ 


॥ ୩୫୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ନାରଦ ସେଠାକୁ ଆସିଲେ । ଏଥର ସେ ଅସୁରମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଥୁଲେ ଏବଂ 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଦୈତ୍ୟମାନଙ୍କ ସଂହାରରୁ ବିରତ କଲେ । ତାପରେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ 
କହିଲେ, “ ତୁମେ ମାନେ ଅମୃତ ପାନ କଲ । ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର କୃପା ଦୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ କଲ । 
ଏବେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ବନ୍ଦ କର ।” ଯୁଦ୍ଧ ବନ୍ଦ ହେଇଗଲା । ନାରଦ ମୁନିଙ୍କ କହିବା 
ଅନୁସାରେ ରାଜା ବଳିଙ୍କ ଶରୀରକୁ ଅସୁରମାନେ ତାଙ୍କ ଗୁରୁ ଶୁକ୍ରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପାଖକୁ 
ନେଇ ଗଲେ । ତାଙ୍କ ପାଖରେ ସଂଜୀବନୀ ବିଦ୍ୟା ଥୁଲା । ସେ ବିଦ୍ୟା ବଳରେ ସେ 
ସବୁ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ପୁନଜୀବିତ କରିଦେଲେ । ତାଙ୍କ ସ୍ପର୍ଶରେ ବଳିଙ୍କର ପୂର୍ବ ସ୍ମତି 
ଫେର ଆସଲା ଏବଂ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଚେତ ହେଇଗଲେ । ଏହା ସହିତ ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହେଲା । 


ଭଗବାନ ଶଙ୍କରଙ୍କର ମୋହିତ ହେଇଯିବା 


ଏହା ପରର କଥା ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଚିତ୍ର ଅଟେ । ଭଗବାନ ମହାଦେବ ଯେତେବେଳେ 
ଶୁଣିଲେ ଯେ ସମୁଦ୍ର-ମନ୍ଦନରୁ ଅମୂତ ବାହାରିଛି ଏବଂ ଭଗବାନ ମୋହିନୀ ଅବତାର 
ନେଇଛନ୍ତି, ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ସ୍ତ୍ରୀ ରୂପରେ ଆସିଛନ୍ତି, ସେ କହିଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସବୁ ଅବତାର ମୁଁ ଦେଖୁଛି କିନ୍ତୁ ଏହି ମୋହିନୀ ଅବତାରକୁ ତ ମୁଁ ଦେଖୁନି । 
ବୂଷଧ୍ଵଜୋ ନିଶମ୍ୟେଦଂ ୟୋଷିଦୁପେଣ ଦାନବାନ୍‌ । 
ମୋହଭୟିତ୍ଵାସୁରଣଣାନ୍ହରିଃ ସୋମମପାୟୟତ୍‌ || ( ୮. ୧୨.୧) 


ବୃଷମାରୁହ୍ୟ ଗିରିଶଃ ସର୍ବଭୂତଗଣୈର୍ବୃତଃ । 
ସହ ଦେବ୍ୟା ୟୟୌ ଦ୍ରଷ୍ଟୁଂ ୟତ୍ରାସ୍ତେ ମଧୁସୂଦନଃ ॥ (୮.୧୨.୨) 


ଭଗବାନଙ୍କର ସେହି ମୋହିନୀ ରୂପକୁ ଦେଖବାର ଇଚ୍ଛା ଯୋଗୁଁ ସେ ନିଜର 
ନନ୍ଦୀ ବଳଦ ଉପରେ ଆରୂଢ ହୋଇ ଭଗବାନ ନାରାୟଣଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ କହିଲେ - 


ଅବତାରା ମୟା ଦୃଷ୍ଟା ରମମାଣସ୍ୟ ତେ ଗୁଣୈଃ । 
ସୋ୪ଃଁହଂ ତଦ୍‌ ଦ୍ରଷଟମିଚ୍ଛାମି ୟତ୍‌ ତେ ୟୋଷିଦ୍ଧପୁର୍ଧୂତମ୍‌॥ (୮.୧୨.୧୨) 
ଭଗବାନ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ସମସ୍ତ ଅବତାର ଦେଖୁଛି, କିନ୍ତୁ ସ୍ତ୍ର ରୂପର ଅବତାର 
ଦେଖନି । ତାକୁ ବି ମୁଁ ଦେଖୁବାକୁ ଚାହୁଁଛି । ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ସ୍ଢୀ ରୂପକୁ ଦେଖବାକୁ 


ଚାହୁଁଛ ? ” ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ଏଠାରେ ସାବଧାନ କରିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି 
॥ ୩୫୨ | 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ 


ମୋଚିନୀ ଅଳନାର ନ ମୁଁ, ଳୌତ୍କହଲାୟ ଦୈତ୍ଯାନାଂ” ଦୈତ୍ଯମାନଙ୍କୁ ମୋହିତି 
କରିନା ମାଲ, ନୋଟିଏ ଖେଳ ଖେଳିବା ପାଇଁ ଧାରଣ କରିଥିଲି । କାମୀ ପୁରୁଷ ହିଁ 
ଚାଲ ଆଚର କରନ୍ତି । ତାହା ଉପାସନା ପାଇଁ ନୁହଁ । ତାପରେ କହିଲେ ଯେ ଆପଣ 
ମୋର ସେହି ମୋହିନୀ ରୂପକୁ ଦେଖବାକୁ ଗ୍ରାହୁଁଛନ୍ତ ତ ଦେଖନ୍ତୁ । ଏପରି କହି 


ତତ୍ତେଃହଂ ଦର୍ଶୟିଷ୍ୟାମି ଦିଦୂକ୍ଷୋଃ ସୁରସତ୍ତମ | (୮.୧୨.୧୬) 


ଦେଖୁ - ଦେଖୁ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ ଅନ୍ତର୍ଦାନ ହେଇଗଲେ । କ୍ଷଣକ ମଧ୍ୟରେ 
ସେଠାରେ ଗୋଟିଏ ବଡ ଉପବନ ତିଆରି ହେଇଗଲା, ବଗିଗ, ଉଦ୍ୟାନ ସବୁକିଛି 
ହେଇଗଲା । ଅଧ୍ରକା କଣ ତାର ବର୍ଣ୍ଣନ କରିବା ? ତାପରେ ଏକ ସୁନ୍ଦର ନବଯୁବତୀ 
ପ୍ରକଟ ହେଲା । ଆଉ ସେ କେମିତି ଆସିଲା ? ହାତରେ ଗୋଟିଏ ବଲ୍‌ନେଇ, ବଲ୍‌ରେ 
ଖେଳି - ଖେଳି ଆସିଲା | ଭଗବାନ ମହାଦେବ ସେହି ରୂପକୁ ଦେଖ ନିଜକୁ ଭୂଲିଗଲେ | 
ତାଙ୍କ ସହିତ ସତୀ ଥୁଲେ, ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭୂଲିଗଲେ । ବଲ ଉଠେଇବା ପାଇଁ ସେ 
ଦୌଡିଲା ତ ତା'ପଛରେ ମହାଦେବ ମଧ୍ଯ ଦୌଡିଲେ । ସେହି ଲୀଳାର ଅଧ୍କା ବର୍ଣନା 
କରିବା ଠିକ୍‌ ହେବ ନାହିଁ । ସେ ଏତେ ମୋହିତ ହେଇଗଲେ ଯେ ତାଙ୍କର ନିଜ 
ଉପରେ ମଧ୍ୟ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରହିଲା ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ବୀର୍ଯ୍ୟ ସ୍କଳନ ହେଇଗଲା । ସେଠାରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ସମସ୍ତେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଗଲେ ଯେ କଣ ହେଉଛି ? ସେ ତ ବିରକ୍ତ ଶିରୋମଣି, 
ତାଙ୍କର ଏପରି ଦଶା କେମିତି ହେଲା ? ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ନିଜର ମାୟା ହଠାତ୍‌ 
ଦୂରେଇ ଦେଲେ । ମାୟା ଦୂର ହେଲା ପରେ କଣ ହେଲା ? 


ଜଡୀକୂତଂ ନୂପଶ୍ରେଷ୍ଠ ସଂନ୍ୟବର୍ତତ କଶ୍ମଲାତ୍‌ ॥ (୮.୧୨.୩୫ ` 


ମାୟା ଦୂର ହେବା ମାତ୍ରେ ମହାଦେବ ସ୍ଥିତି ଜାଣି ପାରିଲେ । ସେ ବୁଝିଗଲେ 
ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟା ତାଙ୍କ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭାବ ପକେଇ ଦେଲା । ଯେମତ ସେ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, “ ଭଗବାନ୍‌ ଆପଣଙ୍କ ମାୟା ବଡ ପ୍ରବଳ | ମୁଁ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲି । ଆପଣଙ୍କ 
ଏହି ରୂପ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଦେଖ ପାରିଲି ।” ତତ୍‌କ୍ଷଣ ସେ ନିଜକୁ ସେହି ସ୍ଥିତିରୁ ଅଲଗା କରି 
ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହେଇଗଲେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ମହିମାକୁ ଦେଖ ନା ସେ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ନା ଗ୍ଲାନି ହେଲା, ବରଂ ସେ ନିଜର ସହଜ୍ଚ ସ୍ଵରୂପରେ ମଗ୍ନ ହେଇଗଲେ । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି କଥା ବଡ ବିଚିତ୍ର । ଯଦିଓ ଏଠାରେ ଏପରି ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି, କିନୁ 
ଏହାର ଅର୍ଥ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଚାରପୂର୍ବକ ବୁଝିବାକୁ ହେବ । 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଶୁକଦେବ କହିଲେ ଯେ ସେଠାରୁ ସ୍ଵଧାମକୁ ଫେରିବା ପରେ ରଷିମାନଙ୍କ ସଭାରେ 
ଭଗବାନ ଶଙ୍କର ସତୀଙ୍କୁ କହିଲେ - 


ଅପି ବ୍ୟପଶ୍ୟସ୍ତ୍ଵମଜସ୍ୟ ମାୟାଂ 
ପରସ୍ୟ ପୁଂସଃ ପରଦେବତାୟାଃ | 
ଅହଂ କଲାନାମୂଷଭୋ ବିମୁହ୍ୟେ 
ୟୟାବଶୋଃନ୍ୟେ କିମୁତାସ୍ଵତନ୍ତ୍ରାଃ ॥ (୮. ୨.୪୩) 


ଦେବୀ, ଅଜନ୍ନା ପରମାମ୍ମାଙ୍କ ମାୟା କେତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ତାହା ତ ତୁମେ ମଧ୍ଧ 
ଦେଖଲ । ଏହା ଦ୍ଵାରା ଯଦି ମୋ ପରି ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ମୋହିତ ହେଇଯାଉଛି 
ସେତେବେଳେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ, ଅନ୍ୟଜୀବଙ୍କ କଥା କଣ କହିବା ? ସେମାନେ ତ ସେମିତି 
ମଧ୍ଯ ପରାଧୀନ ଅଟନ୍ତି । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହିପରି ଯେଉଁ ପ୍ରସଂଗଗୁଡିକ ଥାଆଡ୍ତି ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାୟଃ ଭ୍ରାମକ 
ସିଦ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି । କାରଣ ଯଦି କେହି ଏହାର ପ୍ରକୃତ ଭାବାର୍ଥକୁ ବୁଝିବନି ତେବେ ସେ 
ଓଲଟା ଅର୍ଥ ବୁଝିବ ଆଉ ମୋହିତ ହେଇଯିବ । ତାପରେ ସେ କଣ କହିବ ଜାଣନ୍ତି ? 
ଆରେ ଭଗବାନ ଶିବ ମଧ୍ଯ ମୋହିତ ହୋଇ ଯାଇଥିଲେ ତ ଆମ କଥା କଣ କହିବା ? 
କିନ୍ତୁ ସେ ଶିବ ଆଉ ଆମେ ଜୀବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏପରି ପ୍ରସଂଗ ଗୁଡିକର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ - ଠିକ୍‌ 
ଅର୍ଥ ବୁଝିବା ବିଶେଷ ରୂପେ ଆବଶ୍ୟକ । ଯେଉଁ ମାୟା ଦ୍ଵାରା ଏପରି ସର୍ବ ସମର୍ଥ 
ଭଗବାନ ଶିବ ମଧ୍ଯ ମୋହିତ ହୋଇଯାଉଛନ୍ତି, ସେଥୁରୁ ଆମ ପରି ଜୀବମାନଙ୍କୁ କେତେ 
ସାବଧାନ, କେତେ ସତର୍କ, କେତେ ସଚେତନ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ, ଏହା ବୁଝିବା 
ଉଚିତ, ଏବଂ ନିଜ ମନ ଉପରେ କେବେ ହେଲେ ଭରସା କରିବା ଉଚିତ ନୁହଁ । ଏହା 
ସବୁ ବୁଝେଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ଏହି ପ୍ରସଂଗ କୁହାଯାଇଅଛି । 


ସାର ରୂପରେ ଏହି ପ୍ରସଂଗର ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ଆମକୁ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ 
ସଚେତନ ହେବାକୁ ପଡିବ | ନିଜ ମନର ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ କେବେହେଲେ ରହିବା ଉଚିତ 
ନୁହଁ - ଏମିତି କହିବାନି ଯେ ହେଇତ ଯାଉଛି । ଆଉ ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଲା ଏହି 
ସଂଦର୍ଭରେ ମାୟା କେତେ ପ୍ରବଳ, ତା'ର କେତେ ଶକ୍ତି ଏହା ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଏବଂ 
ତୃତୀୟ କଥା ହେଲା ଯେ ଏହି ଭାଗବତ ଗ୍ରନ୍ଦ୍‌ରେ ଶିବ ହେଲେ ଭକ୍ତ ଏବଂ ବିଷ୍ଣୁ ତାଙ୍କ 
ଆରାଧ୍ଯ । ତେଣୁ ମୋହିତ ହେବାର ଲୀଳା ଦ୍ଵାରା ଭକ୍ତ ଶିବ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ମହିମା 
| ୩୫୪ ॥ 


ଅଷ୍ଠମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ବୁଦ୍ଧି କର୍ଵନନ୍ତି । ସ୍ବୟଂ ହାରିଯାଲ, ସେ ଆମକୁ ଚୁଝଉଛନ୍ତ ଯେ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ମହିମାକୁ ବୁଝିବା ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ଯ ବୁଝିବା ଯେ ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟା ଏତେ ବଳବାନ୍‌ 
ତେବେ ଭଗବାନ କେତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଥିବେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଲୀଳାଦ୍ଵାରା ପ୍ରକୃତରେ 
ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା ଭଲ କରି ବୁଝିବେ । ପ୍ରକୃତରେ ତତ୍ତ୍ଵତଃ, 
ଶିବ ଏବଂ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ । ଏଠି ଯେଉଁ ଲୀଳା କୁହାଯାଇଛି 
ତାକୁ ପଢି ଭାବିବେନି ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନ ଶିବ ମୋହିତ ହୋଇଗଲେ । ଯେପରି 
ଭଗବାନଙ୍କ ' ମୋହିନୀ ଅବତାର ' ଏକ ଲୀଳା ସେହିପରି ଶିବଙ୍କ ମୋହିତ ହେବା ମଧ୍ 
ତାଙ୍କରି ଏକ ଲୀଳା । ଏହି କଥା ମନରେ ରଖୁ ଏହି ଲୀଳାରୁ ଯାହା ପ୍ରକୃତ ଏବଂ ଠିକ୍‌ 
ପାଠ ଶିଖୁବା କଥା, ତାକୁ ଶିଖ ନିଅ । 


ପ୍ରକୃତ କଥା ହେଲା ଯେ ଥରେ ଉଗବାନ ଶିବ ତପସ୍ୟା କରିବା ସମୟରେ 
ତାଙ୍କ ତପସ୍ୟା ଭଂଗ କରିବା ପାଇଁ ଦେବରାଜ ଇନ୍ଦ୍ର କାମଦେବଙ୍କୁ ପଠାଇଲେ । 
ସେତେବେଳେ ଶିବ ନିଜର ତୃତୀୟ ନୟନ ଖୋଲି କାମଦେବକୁ ଭସ୍ମ କରିଦେଲେ । 
ତାପରେ ତାଙ୍କ ପନ୍ନଜୀ ରତିଦେବୀ କାନ୍ଦି କାନ୍ଦି ଆସି ମହାଦେବଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ଆପଣ 
ମୋ ସ୍ଵାମୀଙ୍କୁ ମାରି ଦେଲେ । ମହାଦେବ କହିଲେ, “ଯଦିଓ ସେ ଏବେ ନିଳ ପୁର୍ବ 
ରୂପରେ ନାହାନ୍ତି, ତଥାପି ବିନା ରୂପରେ, ବିନା ଆକାରରେ ସେ ସବୁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ରହିବେ । କୃଷ୍ଣାବତାରରେ ତାଙ୍କୁ ରୂପ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଇଯିବ ।” 


ତାପରେ କାମଦେବ ଆସି ମହାଦେବଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ମୋର ଶକ୍ତି ବିଶ୍ଵ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ଥିଲା, କିନ୍ତୁ ଆପଣ ମୋତେ ଜଳେଇ ଦେଲେ । ଏବେ ସବୁ ଲୋକ ଭାବିବେ ଯେ ଏହି 
କାମକୁ ତ ମହାଦେବ ଜଳେଇ ସାରିଲେଣି । ଆପଣ ମୋତେ ପୁନଜୀବିତ କରି ଦେଲେ 
ମଧ୍ଯ ମୋର  ଶିକ୍ତି ପୂର୍ବବତ୍‌ ରହିବ ନାହିଁ, ଲୋକମାନେ ମୋର ପ୍ରଭାବକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବେ ନାହିଁ । କରୁଣାସାଗର, କରୁଣାଶୀଳ ସ୍ଵଭାବର ଭଗବାନ ମହାଦେବ କହିଲେ, 
ଠିକ୍‌ ଅଛି, ମୁଁ ତୁମକୁ ଶକି ପ୍ରଦାନ କରିବି | ଦେଖନ୍ତୁ,କ ଭଗବାନ ମହାଦେବଏପରି ଯେ 
କାମଦେବକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସେ ନିଜେ ମୋହିତ ହେବାର ଲୀଳା 
କଲେ। ଲୀଳା କରି ସେ ସ୍ଵୟଂ ଦେଖେଇ ଦେଲେ ଯେ କାମର ଶକ୍ତି କେତେ ପ୍ରବଳ । 
ସେ କେବଳ ତାଙ୍କୁ ପୁନଜୀବିତ କଲେ ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ ଶକ୍ତି ବି ପ୍ରଦାନ କଲେ - ସ୍ଵୟଂ 
ମୋହିତ ହେଇ । ଶଙ୍କର ଭଗବାନଙ୍କ ଏପରି ମହାନତା, ଏପରି ତାଙ୍କ ଉଦାରତା । 


॥ ୩୫୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଯେଉଁ କାମଦେବଙ୍କୁ ସେ ଭସ୍କ କରି ଦେଇଥୁଲେ ସେ ଭଲା ତାଙ୍କର କଣ 
ବିଗାଡି ପାରିଥାନ୍ତେ ? ତେଣୁ ଏହି ଲୀଳାର ଠିକ୍‌ ଅର୍ଥକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ | 
ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ମୋହିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, କେବଳ ଆମକୁ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ଯେ 
କାମର ଶକ୍ତି କେତେ ପ୍ରବଳ ହୋଇପାରେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଲୀଳା ଦ୍ଵାରା ସେ ଆମମାନଙ୍କୁ 
ସର୍ବଦା ସାବଧାନ ରହିବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି । ଏହି ବିଷୟର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ 
ଏହା ହି ଅଟେ । 


ରାଜା ବଳିଙ୍କର ଅମରାବତୀ ଉପରେ ବିଜୟ 


ଏବେ ତାପର ମନ୍ଵନ୍ତରର କଥା । ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ଦେଖୂସାରିଛୁ ଯେ ରାଜା ବଳି 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସମର୍ଥ ଏବଂ ଗୁରୁଭକ୍ତ ଥୁଲେ । ତେଣୁ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଯାଇଥିଲେ । 
ବିଶାଳ ସେନା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ସେ ଅମରାବତୀକୁ ଘେରିଗଲେ । ସେତେବେଳେ ଦେବଗୁରୁ 
ବୂହସ୍ପତିଙ୍କ ଆଦେଶାନୁସାରେ ସ୍ଵେଚ୍ଛାନୁସାରେ ରୂପ ଧାରଣ କରି ଦେବତାମାନେ ସ୍ଵର୍ଗଛାଡି 
ଲୁଚି ଯିବା ପାଇଁ ବାଧ୍ଯ ହେଲେ । ତାପରେ ବଳି ସ୍ବର୍ଗ ସହିତ ସଂପୁର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵ ଉପରେ 
ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ । ଏବେ ଦେବତାମାନେ ଦୁଃଖୀ ହେଲେ ଯେ ଆମ ପାଖରେ ତ 
କିଛି ରହିଲାନି । ଦେବତାମାନଙ୍କ ମାତା ହେଲେ ଅଦିତି । କଶ୍ଯପ ରଷିଙ୍କର ଦୁଇଟି 
ପନ୍ନୀ ଥିଲେ । ଦିତି ଆଉ ଅଦିତି । ଦିତିଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନେ ଦୈତ୍ଯ ଆଉ ଅଦିତିଙ୍କର 
ପୁତ୍ରମାନେ ଆଦିତ୍ୟ । ଏବେ ଅଦିତିଙ୍କୁ ବହୁତ ଦୁଃଖ ଲାଗିଲା ଯେ ମୋ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହିଲାନି, ବୈଭବ ରହିଲାନି । ଅଦିତିଙ୍କୁ ଅତ୍ଯଧ୍ଵକ ଦୁଃଖୀ ଦେଖୁ କଶ୍ଯପ 
ରଷି ତାଂର କାରଣ ପଗାରିବାରୁ ଅଦିତି ନିଜର ଦୁଃଖ ତାଙ୍କୁ ଜଣାଇଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ ଯେ ଆପଣ ଆମ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କ ପାଇଁ କିଛି କରନ୍ତୁ । ତାପରେ କଶ୍ୟପ 
ରଷି ଅଦିତିଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ମୁଁ ତୁମକୁ ଏକ ବ୍ରତ କରିବା ପାଇଁ କହୁଛି । 
ସେହି ବ୍ରତ ଦ୍ଵାରା ତୁମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କର । ଆଉ ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ 
ପ୍ରସନ୍ନ ହେବେ, ତୁମେ ଯାହା ଚାହୁଁଛ, ତାଙ୍କୁ ମାଗିନେବ । ଏପରି କହି ସେ ତାଙ୍କୁ 
' ପୟୋବ୍ରତ'ର ବିଧ କହିଦେଲେ | 


ସେହି ବ୍ରତ ପାଳନ କରି ଅଦିତି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କଲେ । ଭଗବାନ ଅଦିତିଙ୍କୁ 
କହିଲେ- ମୁଁ ତୁମ ଇଚ୍ଛା ଜାଣେ କିନ୍ତୁ ଏହି ସମୟରେ ଦେବତାମାନେ ଦୁର୍ବଳ 


ହେଇଯାଇଛନ୍ତି । ଅସୁରମାନେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ବି ଆଉ ଗୁରୁଭକ୍ତ ମଧ୍ଯ । ତେଣୁ ଆମେ 
ତାଙ୍କର କୌଣସି କ୍ଷତି କରିପାରିବା ନାହିଁ । ଦେଖୂଲେ ତ, ଭଗବାନ ସମଦୃଷ୍ଟି ନା 


। ୩୫୬ | 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ 


ନାହିଁ ? ସେ କହିଲେ - ଏବେ ମୁଁ କୌଣସି କାରଣ ନ ଥାଇ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପକ୍ଷନେଇ 
ତାଙ୍କୁ ହଟେଇ ପାରିବି ନାହିଁ, କାରଣ ଏବେ ସେମାନେ ଧର୍ମର ପାଳନ କରୁଛନ୍ତି । 
ଲଶ୍ଵର ରୂପରେ ଥାଇ ମୁଁ ପକ୍ଷପାତ କରିପାରିବି ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ତୁମ କାମ ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ 
ପଡିବ । ତେଣୁ ମୁଁ ତୁମ ପୁତ୍ର ରୂପେ ଜନ୍ମ ନେବି, ଲନ୍ଦ୍ରର ଛୋଟ ଭାଇ ହେଇଆସିବି | 
ଜଣେ ଭାଇ ତ ନିଜ ଭାଇର ପକ୍ଷ ନେଇପାରିବ, ତାହା ପକ୍ଷପାତ ହେବ ନାହିଁ । 
ଭଗବାନ ଏପରି ତର୍କ ଦେଲେ ଏବଂ କହିଲେ ସେତେବେଳେ ମୁଁ ତା ପକ୍ଷରେ ରହି ତୁମ 
ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବି । 
ବାମନ-ଅବତାର 


ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗହନ କଥା । ଭଗବାନଙ୍କ ବଚନ ଶୁଣି ଅଦିତି ଖୁସି ହୋଇଗଲେ । 
ଦ୍ଵାଦଶୀ ଦିନ ଭଗବାନ ଆବିର୍ଭାବ ହେଲେ । ସେ ଶଙ୍ଖ-ଚକ୍ର-ଗଦା-ପଦ୍ମଧାରୀ ରୂପରେ 
ପ୍ରକଟ ହେଲେ । ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ଦେବତା, ମନୁ, ପିତୃ, ସିଦ୍ଧ, ବିଦ୍ୟାଧର, 
ଯକ୍ଷ ଆଦି ସମସ୍ତେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । ଦୁନ୍ଦୁଭି, ଶଙ୍ଖ ଆଦି ବାଜିଲା । ଆଉ ସମସ୍ତେ 
ଦେଖୁ - ଦେଖୁ ଭଗବାନ ନିଜର ସେହି ରୂପ ତ୍ୟାଗ କରି ଛୋଟ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବଟୁକ ରୂପ, 
ବାମନ ରୂପ ଧାରଣ କରିଲେ । 


ବଦଭୁବ ତେନୈବ ସ ବାମନୋ ବଟୁଃ 
ସଂପଶ୍ୟତୋର୍ଦିବ୍ୟଗତିର୍ୟଥା ନଟଃ ॥ (୮,୧୮.୧୨) 


ଭଗବାନ ତ ନିଜେ ନଟ । ରୂପ ପରିବର୍ଭନରେ ତାଙ୍କୁ ଭଲା କେତେ ସମୟ 
ଲାଗିବ । ସେ ଏକ ଛୋଟ “ ବାମନ ' ରୂପ ନେଲେ | ଦେଖନ୍ତୁ ସେ ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ 
ତାଙ୍କୁ ରାଜା ବଳି ପାଖକୁ ମାଗିବା ପାଇଁ ଯିବାକୁ ପଡିବ । ଯାହାକୁ ମାଗିବାକୁ ପଡିବ 
ତାକୁ ଛୋଟ ହେବାକୁ ପଡିବ । ସେ କହିଲେ ଯେ ପରମାତ୍ମା ହେଲେ ମଧ୍ୟ ମାଗିବା 
ବାଲାକୁ ଛୋଟ ହେବାକୁ ପଡିବ । ‹ ବାମନ ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର । ଏହି ବଟୁ ଛୋଟ 
ଏବଂ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ଅଟନ୍ତି । 


॥ ୩୫୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତଂ ବଟୁଂ ବାମନଂ ଦୃଷ୍ଟ ମୋଦମାନା ମହର୍ଷୟଃ । 

କର୍ମାଣି କାରୟାମାସୁଃ ପୁରସ୍କୃତ୍ୟ ପ୍ରଜାପତିମ୍‌ ॥ (୮.୧୮.୧୩) 

ରଷି - ମୁନି ତାଙ୍କୁ ଦେଖୁ ଖୁସି ହେଇଗଲେ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଜାତକର୍ମାଦି ସଂସ୍କାର 
ଯାହା କରାଯିବା କଥା, ସେ ସବୁ ସେମାନେ ସେହି ସମୟରେ କରିଦେଲେ | 

ତସ୍ୟୋପନୀୟମାନସ୍ୟ ସାବିତ୍ରୀଂ ସବିତାବ୍ରବୀତ୍‌ | (୮ .୧୮.୧୪ ) 


ଯଜ୍ଞୋପବୀତ ସଂସ୍କାର ସମୟରେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଗାୟତ୍ରୀ ମନ୍ତ୍ରର 
ଉପଦେଶ ଦେଲେ । ବୂହସ୍ପତି ବ୍ରହ୍ମସୂୁତ୍ର ଦେଲେ । କଶ୍ୟପ ରଷି ମେଖଳା ଦେଲେ । 
ପୂଥବୀ ମାତା କୃଷ୍ଣାଜୀନ ଦେଲେ । ସୋମ (ଚନ୍ଦ୍ରମା) ଯିଏ ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କର ରାଜା, ସେ 
ଦଣ୍ଡ ଦେଲେ । ଦେଖଲେ ତ, ବାମନ ବଟୁଙ୍କୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଉଛି । ଯଜ୍ଞୋପବୀତ 
ଆସିଲା, ମେଖଳା ଆସିଲା, ହାତରେ ଦଣ୍ଡ ଦିଆଗଲା | ବର୍ତମାନ ସେ ନଗ୍ନାବସ୍ତାରେ 
କାରଣ ବହୁତ ଛୋଟ ପିଲା । ମାତା ତାଙ୍କୁ ଲେଗଂଟି ପିନ୍ଧେଇ ଦେଲେ ଏବଂ କୌପୁନୀରେ 
ଘୋଡେଇ ଦେଲେ । ଏବେ ବଟୁ ପୁରା ପ୍ରସ୍ତୁତ ' ଦ୍ୟୌଶ୍ଚତ୍ରଂ ଜଗତଃ ପତେଃ ' ଏବଂ 
ଆକାଶର ଅଭିମାନୀ ଦେବତା ତାଙ୍କୁ ହାତରେ ଛତା ଦେଇ ଦେଲେ । ଗୋଟିଏ ହାତରେ 
ଦଣ୍ଡ ଏବଂ ଅନ୍ୟଟିରେ ଛତା [ ‹ କମଣ୍ଡଳୁଂ ବେଦଗର୍ଭଃ ' | ବ୍ରହ୍ମା କମଣ୍ଡଳୁ ଦେଲେ | 
ସପ୍ତରଷିମାନେ କୁଶ ଦେଲେ । ଦେବୀ ସରସ୍ଵତୀ ଆସିଲେ ଏବଂ- 


ଅକ୍ଷମାଲାଂ ମହାରାଜ ସରସ୍ବତ୍ୟବ୍ୟୟାତ୍ମନଃ ॥ (୮. ୧୮.୧୬) 

ସେ ତାଙ୍କ ଗଳାରେ ଅକ୍ଷମାଳା ପକେଇ ଦେଲେ । ଗୋଟିଏ ପରେ ଗୋଟିଏ 
ଶୂଙ୍କାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଇ ଚାଲିଛି । 

ଡସ୍ପା ଇତ୍ୟୁପନୀତାୟ ୟକ୍ଷରାଟ ପାତ୍ରିକାମଦାତ୍‌ । 

ଭିକ୍ଷାଂ ଭଗବତୀ ସାକ୍ଷାଦୁମାଦାଦମ୍ବିକା ସତୀ ॥ (୮,୧୮.୧୭) 

ଯକ୍ଷରାଜ ତାଙ୍କୁ ଭିକ୍ଷା ପାତ୍ର ଦେଲେ ଏବଂ ସ୍ବୟଂ ଭଗବତୀ ଦେବୀ ପାବତା 
ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଥମ ଭିକ୍ଷା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଦେଲେ । 


। ୩୫୮ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କୀନ୍ଦଧଂ 


ସ ବ୍ରହ୍ମ ବର୍ବଟସେନୈବଂ ସଭାଂ ସଂଭାବିତୋ ବଟୁଃ । 
ବ୍ରହ୍ମାର୍ଷିଗଣସଂଳୁଷ୍ଟାମତ୍ୟରୋଚତ ମାରିଷଃ ॥ (୮.,.୧୮.୧୮) 
ସବୁ ପ୍ରକାରରେ ସ୍ଵସଜ୍ିତ ବ୍ରହ୍ମଗ୍‌ରୀ ରୂପରେ ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ରହ୍ଳବର୍ଚସ୍‌ ଏପରି 
ଚମକୁଥିଲା ଯେ ତା ସମ୍ମୁଖରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରଖରତା ମଧ୍ଯ ଫିକା ପଡିଗଲା । ସେ କହିଲେ 
- ରାଳା ବଳି ଯଜ୍ଞ କର୍ନଛନ୍ତି । ମୁଁ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଉଛି । 
ଶ୍ରୁତ୍ଵାଶ୍ଵମେଧୈର୍ୟଜମାନମୂର୍ଜିତଂ 
ବଲିଂ ଭୂଗୁଣାମୁପକଳିତୈସ୍ତତଃ । 
ଜଗାମ ତତ୍ରାଖ୍ବଲସାରସଂଭୂତୋ 
ଭାରେଣ ଗାଂ ସନ୍ଧମୟନ୍‌ପଦେ ପଦେ ॥ (୮.୧୮.୨୦) 


ତଂ ନର୍ମଦାୟାସ୍ତଟ ଉତ୍ତରେ ବଲେ - 
ର୍ୟ ରତ୍ସିଜସ୍ତେ ଭୂଗୁକଳଚ୍ଛସଂଜ୍ଞକେ । 
ପ୍ରବର୍ତୟନ୍ତୋ ଭୂଗବଃ କ୍ରତୂତ୍ତମଂ 
ବ୍ୟଚକ୍ଷତାରାଦୁଦିତଂ ୟଥା ରବିମ୍‌ ॥ (୮.୧୮.୨୧) 


ନର୍ମଦା କୁଳରେ “ ଭୂଗୁକଚ୍ଛ ନାମକ ସ୍ଥ୍ରାନରେ ରାଜା ବଳି ଅଶ୍ଵମେଧ ଯଜ୍ଞ 
କରୁଛନ୍ତି । ବିରାଟ ମଣ୍ଡପ ତିଆରି ହେଇଛି । ସମସ୍ତ ରତ୍ବିକଗଣ ମନ୍ତ୍ରୋଚ୍ଚାରଣ ସହିତ 
ଆହୁତି ଦେଉଛନ୍ତି । ସେଠାରେ ଅନ୍ୟ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଧାର୍ମିକ କାମ ମଧ୍ଯ ହେଉଛି, 
ଦାନ ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଉଛି । ସେହି ସମୟରେ ଏହି ଛୋଟ ବାମନ ଭଗବାନ ଗୋଟିଏ 
ହାତରେ ଛତା, ଅନ୍ଯ ହାତରେ କମଣ୍ଡଳୁ କୁଶା ଧରି, ଯଜ୍ଞୋପବୀତ ଧାରଣ କରି 
ଧୀରେ - ଧୀରେ ସେଠାକୁ ଗଲେ । 


॥ ୩୫୯ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସୂର୍ୟଃ କିଲାୟାତ୍ୟୁତ ବା ବିଭାବସୁଃ । 
ସନତ୍‌କୁମାରୋଏଥ ଦିଦୃକ୍ଷୟା କ୍ରତୋଃ ॥ (୮.୧୮.୨୨) 
ଇତ୍ଥଂ ସଶିଷ୍ୟେଷୁ ଭୁଗୁଷ୍ପନେକଧା 
ବିତର୍କ୍ୟମାଣୋ ଭଗବାନ୍‌ ସ ବାମନଃ । 
ଛତ୍ରଂ ସଦଣ୍ଡଂ ସଜଲଂ କମଣ୍ଡଳୁଂ 
ବିବେଶ ବିଭ୍ରଦ୍ଧୟମେଧବାଟମ୍‌ ॥ (୮.୧୮.୨୩) 


ସେଠାରେ ଉପସ୍ତ୍ିତ ସମସ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ରତ୍ଵିକ୍‌ ଏବଂ ପୁଜାରୀମାନଙ୍କୁ ଲାଗିଲା 
ଯେପରି ଦୂରରୁ କୌଣସି ତେଜପୁଂଜ ପରି କିଛି ଆସୁଛି । ସେମାନେ ଭାବିଲେ ଯେ 
ବୋଧ ହୁଏ ଯଜ୍ଞ ଦେଖିବା ପାଇଁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଥିବୀ ଉପରକୁ ଆସୁଛନ୍ତି, କିମ୍ବା ସନତ୍‌କୁମାର 
ଆସୁଛନ୍ତି । କାରଣ ସେ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ ତେଜସ୍ଵୀ । ଶୁକ୍ରାଗ୍‌ଯ୍ୟ ନିଜ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଏହିପରି ଯୁକ୍ତିତର୍କ କରୁଥିବା ସମୟରେ ଛତ୍ର, ଦଣ୍ଡକ କମଣ୍ଡଳୁ ସହିତ ବାମନ ଭଗବାନ 
ସେଠାରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ । 


ମୌଂଜ୍ୟା ମେଖଲୟା ବୀତମୁପବୀତାଜିନୋତ୍ତରମ୍‌ । 
ଜଟିଲଂ ବାମନଂ ବିପ୍ରଂ ମାୟାମାଣବକଂ ହରିମ୍‌ || ( ୮. ୧୮. ୨୪ ) 


“ ମାୟାମାଣବକଂ” ମାୟାଦ୍‌ାରା ସେ ବଟୁ ହେଇଛନ୍ତି | ପ୍ରକୃତରେ ନା ସେ ବଟୁ 
ନା ସେ ଛୋଟ ପିଲା। ସେ ତ ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ପରମାତ୍ମା ଅଟନ୍ତି । ଛୋଟ ରୂପ ନେଇ 
ଏବେ ଏଠାକୁ ଆସିଛନ୍ତି । ମାଗିବା ପାଇଁ ଆସିଛନ୍ତି, ତେଣୁ ଛୋଟ ହୋଇ ଆସିଛନ୍ତି । 


ପ୍ରବିଷ୍ଟଂ ବୀକ୍ଷ୍ୟ ଭୂଗବଃ ସଶିଷ୍ୟାସ୍ତେ ସହାଗ୍ନିଭିଃ । 
ପ୍ରତ୍ୟଗୃହ୍ମନ୍‌ସମୁତ୍ଥାୟ ସଂକ୍ଷିପ୍ତାସ୍ତସ୍ୟ ତେଜସା || ( ୮.୧ ୮. ୨୫) 


ଭଗବାନଙ୍କ ତେଜ ଏତେ ପ୍ରଖର ଥ୍ରଲା ଯେ ସେହି ତେଜ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତେ ଏପରି 
ଅଭିଭୂତ ହେଇଗଲେ ଯେ ସମସ୍ତ ରଷିମାନେ ନିଜ ନିଜ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ମନକୁ 
ମନ ଅନାୟାସରେ ଉଠି ଠିଆ ହେଇଗଲେ । ଆସନ୍ତୁ, ଆସନ୍ତୁ କହି ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଗତ 
କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନେ ଜାଣି ନ ଥୁଲେ ଯେ ସେ କିଏ ? ଦେଖୁଲେ 
ତ, ପରିଚୟ ଜାଣିବା ମଧ୍ଯ କଣ ଦରକାର ? ଭଗବାନଙ୍କ ଏପରି ତେଜ ଥିଲା । ସେ 


॥ ୩୬୦ | 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ 


ସେଠି ଆସି ମନଞ୍ଚଲେ । ତାଙ୍କୁ ଦେଖ ରାଳା ନଳି ଏପରି ମୁଗ୍‌ଧ ହେଇଗଲେ ଯେ ଖାଲି 
ତାଙ୍କୁ ଟୃହି ରହିଲେ। ତାପରେ ନିଳକ୍ପ ସଂଭାଳି ନେଲ ରାଜା ବଳି ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ 
କଲେ। ଅର୍ଘ୍ୟ- ପାଦ୍ୟ ଆଦି ସବୁ କିଛି ଦେଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ପୂଜା କଲେ ଖାଲି ଏତିକି 
ନୁହ 
ତପ୍ପାଦଶୌଚଂ ଜନକଲ୍ମ୍‌ଷାପହଂ 
ସ ଧର୍ମବିନ୍ମୁର୍ଧ୍ୟଯଦଧାତ୍‌ ସୁମଂଗଲମ୍‌ । 
ୟଦ୍‌ ଦେବଦେବୋ ଗିରିଶଶ୍ଚନ୍ଦ୍ରମୌଲି 
ର୍ଦଧାର ମୁର୍ଧ୍ଧା ପରୟା ଚ ଭକ୍ତ୍ୟା ॥ (୮.୧୮.୨୮) 


ତାଙ୍କର ଚରଣ ପ୍ରକ୍ଷାଳନ କରି ତାକୁ ତୀର୍ଥ ଜଳ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି ନିଜ ମସ୍ତକ 
ଉପରେ ଛିଞ୍ଚୁଲେ । ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଜାଣି ନାହାନ୍ତି ଯେ ସେ କିଏ ? ତାପରେ କହିଲେ - 


ସ୍ଵାଗତଂ ତେ ନମସ୍ତୁଭ୍ୟଂ ବ୍ରହ୍ମନ୍‌ କିଂ କରବାମ ତେ । 
ବ୍ରହ୍ମର୍ଷୀଣାଂ ତପଃ ସାକ୍ଷନ୍ମନ୍ୟେ ତ୍ଵାଃ୪ର୍ୟ ବପୁର୍ଧରମ୍‌ ॥( ୮. ୧ ୮. ୨୯) 


ଭଗବାନ, ଆପଣ ବ୍ରହ୍ମଷିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି । କୁହନ୍ତୁ ମୁଁ 
ଆପଣଙ୍କର କଣ ସେବା କରିପାରେ ? ଆଜି ତ ମୋର ଯଜ୍ଞ ସଫଳ ହୋଇଗଲା, 
କାରଣ ଆପଣଙ୍କ ପରି ଅତିଥ ଏଠାକୁ ଆସିଛନ୍ତି । ପୁଣି କହିଲେ - 


ୟଦ୍‌ ୟଦ୍‌ ବଟୋ ବାଞ୍ଚିସି ତତ୍‌ପ୍ରତୀଚ୍ଛ ମେ। (୮. ୧୮.୩୨ ) 


ହେ ବଟୋ, ତୁମର ଯାହା-ଯାହା ଦରକାର ମାଗିନିଅ । ମୁଁ ଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ । 
ପୃଥ୍ବୀ ଦରକାର ହେଲେ ତା ମଧ୍ଯ ଦେବି । `ତ୍ଵାମର୍ଥିନଂ ବିପ୍ରସୁତାନୁତର୍କୟେ” । 
ତୁମକୁ ଗାଭ ଦରକାର ହେଲେ ମୁଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ। ସୁନା ଦରକାର, ରହିବା ପାଇଁ କୌଣସି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ଥାନ ଦରକାର, ଆଗକୁ ବିବାହ କରିବା ପାଇଁ କନ୍ୟା ଦରକାର, ତେବେ ତାହା 
ମଧ୍ଯ ଦେବି । ତୁମର କଣ ଦରକାର ? ହାତୀ ଦରକାର ? ଘୋଡା ଦରକାର ? ରଥ 
ଦରକାର ମୁଁ ସବୁ ଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, କଥା କେମିତି କହିବା, ତା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଶିଖୁବା ଦରକାର | 
ରାଜା ବଳିଙ୍କର ଏତେ କଥା ଶୁଣିଲା ପରେ, ବାମନ ଭଗବାନ କେବଳ ଯେ ନିଜର 


॥ ୩୬୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବୈରାଗ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି ତା ନୁହଁ, ବରଂ ଏହା ମଧ୍ଯ କହୁଛନ୍ତି ଯେ କାହାଠାରୁ କିଛି 
ମାଗିବା ପାଇଁ ଗଲେ, ତାର ଟିକିଏ ପ୍ରଶଂସା କରିବା ମଧ୍ଯ ଦରକାର । ସତେ ଯେମିତି 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଦାନ କିପରି ମାଗିବା ଉଚିତ ତା ମଧ୍ଯ ଟିକିଏ ଶିଖନିଅ। ଏଠି 
ନିଜର ଭାଉ ଦେଖାଅ ନାହିଁ । ଟିକିଏ ଛୋଟ ହୋଇଯାଅ ଏବଂ ଦାତାଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା 
କର। ତାପରେ କହିଲେ, “ହେ ରାଜନ୍‌, ତୁମେ ଯାହା କହିଲ ତାହା ତୁମ ବଂଶ 
ଅନୁରୂପ । ତୁମେ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ବଂଶଜ । ତୁମ କୁଳରେ କେହି ହେଲେ କୃପଣ ହେଇନାହାନ୍ତି | 
ସମସ୍ତେ ଦାନବୀର ।” 


ନ ହ୍ୟେତସ୍ମିନ୍ଧୁଲେ କଣଶ୍ଚିନ୍ଧିଃ ସତ୍ତ୍ବଃ କୃପଣଃ ପୁମାନ୍‌ | (୮ .୧୯.୩) 


“ କେହି ବ୍ରାହ୍ମଣ ତୁମ ଘରକୁ କୌଣସି ଜିନିଷ ମାଗିବା ପାଇଁ ଆସିଲା ଏବଂ ତାକୁ 
ତାହା ଦିଆଯାଇନାହି, ଏପରି ଘଟଣା ତୁମ କୁଳରେ କେବେହେଲେ ହୋଇନାହିଁ । 
ସବଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ତ ତୁମ କୁଳରେ ହେଇଥିଲେ । ତାଙ୍କ ଯଶ ଚାରିଆଡେ ବ୍ୟାପ୍ତ 
ପ୍ରଥିବୀ, ଆକାଶ ସବୁଆଡେ ବିଛୁରିତ । ସେ ଚନ୍ଦ୍ରମା ପରି ଚମକୁଛନ୍ତି । ତୁମ କୁଳରେ 
ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ମଧ୍ଯ ହେଇଥିଲା । ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥିଲା । ହିରଣ୍ଯାକ୍ଷକୁ ଭଗବାନ 
ମାରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏବେ ବି ସେ କଥା ମନେ ପଡିଲେ ତାଙ୍କ ହୃଦୟ ଡରିଯାଏ ।” 


ୟଂ ବିନିର୍ଜିତ୍ୟ କୃଚ୍ଛେଣ ବିଷ୍ଣୁଃ କ୍ଷମୋନ୍ାର ଆଗତମୈ । 
ନାତ୍ମାନଂ ଜୟିନଂ ମେନେ ତଦ୍ଵୀର୍ୟଂ ଭୂର୍ୟନୁସ୍ମରନ୍‌ ॥ (୮.୧୯.୬) 


“ଯଦ୍ଯପି ଭଗବାନ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷକୁ ମାରିଥିଲେ, ପୂଥିବୀକୁ ପୁନଃ ନେଇ ମଧ୍ଯ 
ଆସିଲେ, ତଥାପି ସେହି ବିଜୟକୁ ସେ ସତରେ ନିଜର ବିଜୟ ମାନୁ ନ ଥିଲେ କାରଣ 
ଯୁଦ୍ଧ ପରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷର ଶକ୍ତି ଏବଂ ଶୌର୍ଯ୍ୟ ମନେ ପଡ଼ିଯାଉଥିଲା । ତାଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଵାସ ହେଉ ନ ଥିଲା ଯେ ସେ ପ୍ରକୃତରେ ତାକୁ ମାରି ଦେଇଛନ୍ତି ।” ଦେଖ୍ବଲେ ତ 
ଏହା ନିଜେ ବାମନ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି । ପୁଣି କହିଲେ, “ପ୍ରକୃତ କଥା ତ କେବଳ 
ଏତିକି ଯେ ଯେତେବେଳେ ହିରଣୀକଶିପୁ ଶୁଣିଲା ଯେ ତା'ଭାଇ ମରି ଯାଇଛି ତ ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ ବୈକୁଣ୍ ଧାମକୁ ଗଲା । ସେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ହିରଣ୍ଯକଶିପୁ ଠାରୁ ଡର ମାଡିଲା ଏବଂ ସେ ତାର ନିଶ୍ଵାସ ହେଇ ତାଂର ଭିତରକୁ 
ଚାଲିଗଲେ ଏବଂ ତା ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ ହେଲେ । କହିଲେ ମୁଁ ୟା ଭିତରେ 
ଲୁଚିଯିବି। ” ଦେଖୂଲେ ତ ବନେଇଚୁନେଇ କଥା କହିବାରେ ଭଗବାନ କେତେ ଚତୁର । 


॥ ୩୬୨ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ପୁଣି କହିଲେ - ରାଜନ୍‌ , ତୁମେ ମୋତେ ସବୁ କିଛି ଦେଲପାରିବ, କିନ୍ତୁ ମୋର ବହୁତ 
ଜିନିଷ ଦରକାର ନାହିଁ ।” 


ତସ୍ମାତ୍‌ ତ୍ବତ୍ତୋ ମହୀମୀଷଦ୍‌ ବୃଣେଃହଂ ବରଦର୍ଷଭାତ୍‌ । 
ପଦାନି ତ୍ରୀଣି ଦୈତ୍ୟେନ୍ଦ୍ର ସଂମିତାନୀ ପଦା ମମ ॥ (୮.୧୯.୧୬) 


ତାପରେ ଏଠାରେ ସେ ନିଜର ବୈରାଗ୍ୟ ପ୍ରକଟ କଲେ । କହିଲେ, “ ମତେ 
ତିନିପାଦ ପୂଥିବୀ ଦରକାର, ବାସ୍‌ | ” 


ନାନ୍ୟାତ୍‌ ତେ କାମୟେ ରାଜନ୍‌ବଦାନ୍ୟାଜ୍ନଗଦୀଶ୍ଧରାତ୍‌ । (୮.୯.୧୭) 


“ ମତେ ଆଉ କିଛି ଦରକାର ନାହିଁ ।” ରାଜା ବଳି ଶୁଣିକରି କହିଲେ - ଇଏ 
ଏତେ ଲମ୍ବା ଚୌଡା ପ୍ରଶଂସା କଲେ ତ ମୁଁ ଭାବିଲି ଯେ ବହୁତ କିଛି ମାଗିବେ । ଯଦି 
କିଏ ବହୁତ ପ୍ରଶଂସା କରିବ ତ ସେ ମନୁଷ୍ୟ ଭାବିବ ଯେ ସେ ବ୍ୟକ୍ତ ମତେ ବହୁତ କିଛି 
ମାଗିବ । କିନ୍ତୁ ଇଏ ତ କହୁଛନ୍ତି ଯେ - ମୋତେ ତିନି ପାଦ ପୁଥିବୀ ଦିଅ, ଅଧିକା କିଛି 
ଦରକାର ନାହିଁ । ରାଜା ବଳି କହିଲେ - 


ଅହୋ ବ୍ରାହ୍ମଣଦାୟାଦ ବାଚସ୍ତେ ବୃଦ୍ଧସଂମତାଃ । 
ତ୍ଵଂ ବାଲୋ ବାଲିଶମତିଃ ସ୍ବାର୍ଥଂ ପ୍ରତ୍ୟବୁଧୋ ୟଥା ॥ (୮.୯.୧୮) 


ତୁମେ ଯାହା କହୁଛ ସବୁ ଠିକ୍‌ କିନ୍ତୁ ତୁମେ କେବଳ ବାଳକ ନୁହଁ, ବାଳବୁଵି 
ମଧ୍ଯ ଅଟ । ତୁମେ ବୁଝି ପାରୁନାହଁ ଯେ ତୁମେ କ”ଣ ମାଗୁଛ, କାହାକୁ ମାଗୁଛ । 
ଯେପରି ଜଣେ କୋଟିପତି ପାଖକୁ ଯାଇ କେହି ତାର ବହୁତ ପ୍ରଶଂସା କରିବ ଯେ 
ଆପଣ ବିରାଟ ଦାନବୀର, ତାପରେ ତାକୁ କହିବ ଯେ ମତେ ପାଞ୍ଚଟଙ୍କା ଦେଲେ। ସେ 
କହିବ - ତୁମେ ଜାଣିଛ କି ତୁମେ କାହା ସହିତ କଥାବାର୍ତା କରୁଛ ? ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ରାଜା ବଳି କହୁଛନ୍ତି- ତୁମର ମୋ କଥାରେ ବିଶ୍ଵାସ ହେଉନାହିଁ । ତୁମେ ଭାବୁଛ ଯେ 
ମୁଁ ଦେଇପାରିବି ନାହିଁ ? ମୁଁ ସବୁ କିଛି ଦେଇପାରିବି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହା ହେଲା ବଳିଙ୍କର 
ଅହଂକାର | 


॥ ୩୬୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 
ତା'ପରେ କହିଲେ - 
ନ ପୁମାନ୍‌ ମାମୁପବ୍ରଜ୍ୟ ଭୂୟୋ ୟାଚିତୁମର୍ହତି । 
ତସ୍ମାଦ୍‌ ବୂତ୍ତକରିଂ ଭୂମିଂ ବଟୋ କାମଂ ପ୍ରତୀଚ଼ ମେ ॥ ( ୮, ୧୯.୨୦) 


ଥରେ ଯଦି କିଏ ମୋ ପାଖକୁ ମାଗିବାକୁ ଆସେ ତ ତାକୁ ଯେପରି ଆଉ କାହା 
ପାଖରେ ମାଗିବାକୁ ନ ପଡ଼ୁ ଏହା ମୋର ନିୟମ । ତୁମେ ତିନିପାଦ ଭୂମି ନେଲେ 
ତୁମକୁ ଆଉ କାହାପାଖକୁ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ମାଗିବା ପାଇଁ ଯିବାକୁ ପଡିବ, ଏକଥା ଠିକ୍‌ 
ହେବନି । ତେଣୁ ନିଜର ଜୀବିକା ପାଇଁ ତୁମକୁ ଯେତେ ଭୁମି ଦରକାର ମାଗି ନିଅ । 


ବାମନ ଭଗବାନ୍‌ କହିଲେ, “ରାଜନ୍‌ , ମନୁଷ୍ଯକୁ କୌଣସି ବିଷୟ 
କେବେହେଲେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରି ପାରିବ ନାହିଁ ।” ଯେପରି ଅଳ୍ପ ଧନୀ ବଡ ଧନୀ ହେବା 
ପାଇଁ ଗୃହିବ, ସେହିପରି ବଡ ଧନୀ ମଧ୍ଯ ପଦ୍ମପତି ହେବା ପାଇଁ ଗୃହିବ । ପ୍ରଥମେ 
ବ୍ଯକ୍ତି ଭାବେ ଯେ ମୁଁ ମ୍ୟୁନିସିପାଲ୍‌ଟିର ନିର୍ବାଚନ ଜିତିବିଥ ତାପରେ ଭାବେ ଯେ 
ବିଧାନସଭାରୁ ଜିତିବି, ତାପରେ ଭାବେ ଯେ ଲୋକସଭାର ଇଲେକ୍‌ଶନରୁ ଜିତିବି, 
ତାପରେ ସାଂସଦ ହେବା ପାଇଁ ଚାହେଁ, ତା'ପରେ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ହେବା ପାଇଁ ଚାହେଁ, 
ଆଉ ଚାହେଁ ଯେ ମୁଁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ହୋଇ ରୁହେ । ଏହିପରି ଇଚ୍ଛା ବଢି- 
ବଢି ଗଲେ । ତେଣୁ ମୋର ଅଧକ ଜିନିଷର ଲୋଭ ନାହିଁ । ତିନିପାଦ ଭୂମିଠାରୁ 


ଅଧ୍ଵକ ମୁଁ କିଛି ଚାହେଁ ନାହିଁ । ମୁଁ ସେଇଥିରେ ତୃଷ୍ତ । 
ଏତାବତୈବ ସିଦ୍ଧୋଃହଂ ବିତ୍ତଂ ୟାବତ୍‌୍ପ୍ରୟୋଜନମ୍‌ | ( ୮. ୧୯.୨୭) 


ମୋର ପ୍ରୟୋଜନ ଯେତିକି ମୁଁ ସେତିକିରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ । ତାଠାରୁ ଅଧ୍ଯକ ମୋର 
ଦରକାର ନାହିଁ । 


ଇତ୍ୟୁକ୍ତଃ ସ ହସନ୍ନାହ ବାଞ୍ଚାତଃ ପ୍ରତିଗୂହ୍ୟତାମ୍‌ । 


ଏହା ଶୁଣି ରାଜା ବଳିଙ୍କୁ ହସ ମାଡିଲା । ତଥାପି ସେ କହିଲେ, “ ଆପଣଙ୍କୁ 
=¬>» >¿¥# ୯ ୦: ୭ 
ଏତକ ହ ଦରକାର ତ ଠିକ୍‌ ଅଛି ମୁଁ ତାକୁ ଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ।” 


॥ ୩୬୪ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ବାମନାୟ ମହୀଂ ଦାତ୍ପୁଂ କଗ୍ରାହ ଜଲଭାଜନମ୍‌ ॥ (୮.୧୯.୨୮) 


ଏପରି କହି ସଂକଳ୍ପ କରିବା ପାଇଁ ସେ ହାତରେ ଜଳପାତ୍ର ଧରିଲେ । କୁହାଯାଏ 
ଯେ ଅତିଥଙ୍କୁ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଭାବି ହିଁ କିଛି ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । କାହାକୁ ଦାନ ଦେବା 
ସମୟରେ “ ଇଏ ବିଷ୍ଣୁ ହଁ ଅଟନ୍ତି' ଏପରି ଭାବି ଦାନ ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । କିନ୍ତୁ ଏଠି ତ 
ଭାବନାର ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଏଠି ତ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ବିଷ୍ଣୁ ଭଗବାନ ହିଁ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଦାନ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟତ ରାଜା ବଳିଙ୍କୁ ଦେଖୁ ତାଙ୍କ ପୁରୋହିତ ଶୁକ୍ରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ 
ଜଣାଗଲା ଯେମିତି ରାଜା କୌଣସି ଷଡଯନ୍ତ୍ରର ଶିକାର ହେଇଯିବେ । ଏହି ବାମନ- 
ବଟୁ ଛୋଟଟିଏ କିନ୍ତୁ ବଡ ଚତୁର । ଏହାକୁ କିଛି ଭରସା କରି ହେବନି । ତାଙ୍କୁ 
ଜଣାପଡିଲା ଯେ ଇଏ ତ ବଳିର ପୁରା ରାଜ୍ୟ ହିଁ ଛଡେଇ ନେବେ । ( ଆଉ ଯଦି ରାଜ୍ୟ 
ଛଡେଇ ନେବ ତ ପୁଣି ମୋର କଣ ହେବ ? ତେଣୁ ସେ ଗହିଲେନି ଯେ ରାଜା ବଳି 
କୌଣସି ସଂକଳ୍ପ କରନ୍ତୁ ।) 


ପ୍ରକୃତ କଥା ହେଲା ଯେ ଶୁକ୍ରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ଲୀଳାକୁ ଜାଣି ଥିଲେ । ତେଣୁ 
ସେ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ସାରିଥିଲେ ଯେ ଯଦିଓ ସେ ଛୋଟଟିଏ ପରି ଦିଶୁଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ପରେ ବିରାଟ ରୂପ ଧାରଣ କରି ଛଳ କରିବେ । ତେଣୁ ସେ ରାଜା ବଳିଙ୍କୁ ସାବଧାନ 
କରୁଛନ୍ତି- 


ଏଷ ବୈରୋଚନେ ସାକ୍ଷାଦ୍‌ ଭଗବାନ୍ଧିଷ୍ଣୁରବ୍ୟୟଃ । 
କଶ୍ୟପାଦଦିତେର୍ଜାତୋ ଦେବାନାଂ କାର୍ଯ୍ୟସାଧକ ॥ (୮. ୧୯.୩୦ ) 


ଆରେ ବୈରୋଚନ ବଳି, ଇଏ ତ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ, ଅବ୍ୟୟ ପାଦ । 
କଶ୍ୟପ ଏବଂ ଅଦିତିଙ୍କ ଠାରୁ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରି ଦେବତାମାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ସିଦ୍ଧି ପାଇଁ 
ସେ ଆସିଛନ୍ତି । ଏହାଙ୍କ କଥାରେ ବିଶ୍ଵାସ କର ନାହିଁ । ଟିକିଏ ଭାବି ଦେଖ, ତିନିପାଦ 
ପୂଥିବୀ ନେଇ କାହାର କଣ ହେବ ହ ସାମାନ୍ୟ ବିବେକର ସହ ଭାବି ଦେଖୁ, କେହି 
ବ୍ୟକ୍ତି ତିନିପାଦ ଭୂମି ନେଇ କଣ କରିବ ? ଏହି ମାଗିବାରେ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ କୌଣସି 
କପଟତା ଅଛି । ଇଏ ତିନିପାଦ ବାହାନାରେ ତୁମର ସବୁ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଛଡେଇ ନେବେ । 
ଯେତେବେଳେ ତୁମେ ସଂକଳ୍ପ କରିବ - “ ଦତ୍ତଂ', ଏପରି କହିବ, ସେତେବେଳେ - 


॥ ୩୬୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


କ୍ରମତୋ ଗାଂ ପଦୈକେନ ଦ୍ବିତୀୟେନ ଦିବଂ ବିଭୋଃ । 
ଖଂ ଚ କାୟେନ ମହତା ତାର୍ତୀୟସ୍ୟ କୁତୋ ଗତିଃ ॥ (୮.୧୯,୬୪) 


ୟାଙ୍କର ତିନିଟି ପାଦ ଏତେ ବିରାଟ ହେଇଯିବ ଯେ ଗୋଟିଏ ପାଦ ଦ୍ଵାରା 
ପୂଥୁବୀକୁ, ଅନ୍ୟ ପାଦ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵର୍ଗକୁ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ନେବେ, ଏବଂ ଶରୀର ଏତେ ବିରାଟ 
ହେଇଯିବ ଯେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆକାଶକୁ କବଳିତ କରିନେବେ । ପୁଣି କହିବେ - ତୃତୀୟ 
ପାଦଟି କେଉଁଠି ରଖୂବି ? ତୁମ ପାଖରେ, ନିଜେ ରହିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ନ 
ଥୁବ । ନିଜ ଘରଟି ବି ନଥୁବ । ବ୍ଯବସାୟ କରୁଥିବା ଲୋକଟି ମଧ୍ୟ ବୁଝେ ଯେ 
ମୂଳଧନ ଯେମିତି ଶେଷ ନ ହୋଇଯାଉ । ଭାବି ଦେଖ, ମୂଳଧନ ଯଦି ଖାଇଦେବ 
ତେବେ ବ୍ୟବସାୟ କେମିତି କରିବ। ଯଦି ତୁମେ ନିଜେ ସମାପ୍ତ ହେଇଯିବ ତୁମ 
ପାଖରେ ରହିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନ ନଥିବ ତେବେ ତୁମେ କଣ ଦାନ କରିବ ? ଏହା 
ଉଚିତ ନୁହଁ । 


ନ ତଦ୍ଦାନଂ ପ୍ରଶଂସନ୍ତି ୟେନ ବୂତ୍ତିର୍ବିପଦ୍ୟତେ ॥ (୮. ୧୯.୩୬) 


ଯାହାଦ୍ଵାରା ଆପଣଙ୍କ ରୋଜଗାର ହି ସମାପ୍ତ ହେଇଯିବ, ଆୟର ସାଧନ ସମାପ୍ତ 
ହେଇଯିବ, ଏପରି ଦାନକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କୁହାଯାଏ ନାହିଁ । ଗୂହସ୍ଥୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନିୟମ ଅଛି 
ଯେ ନିଜର ଆୟକୁ ପାଞ୍ଚ ଭାଗରେ ବିଭାଜିତ କରିବ । ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ, 
ଗୋଟିଏ ଯଶ ପାଇଁ, ଗୋଟିଏ ଧନ-ବୂଵି ପାଇଁ, ଗୋଟିଏ ନିଜର ଭୋଗ ପାଇଁ ଏବଂ 
ଗୋଟିଏ ନିଜ ପରିବାର ପାଇଁ, ଏହିପରି ପାଞ୍ଚ ଭାଗ କରିବ | ସେଥୁରେ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, 
କାମ, ଯଶ, ସବୁ କିଛି ହେଇପାରିବ | ଏବେ ତ ଇଏ ତୁମର ସବୁ କିଛି ଲୁଟି ନେବେ 
ତ କଣ କରିବ ? ଏହା ଠିକ୍‌ ନୁହଁ । ଶୁକ୍ରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହିଲେ, “ ଏମିତି କର ନାହିଁ ।” 
ଏହା ହି ଶୁକ୍ର ନୀତି । ସେ କହିଲେ, “କେବେ କେବେ ମିଛ କହିବା ବି ଠିକ୍‌ । କିନ୍ତୁ 
ଏପରି ସତ୍ୟ-ଧର୍ମର ଅଧୀନ ହୋଇ ନିଜକୁ ସେଥୁରେ ଫଶେଇ ଦେବା ଆଦୌ ଉଚିତ 
ନୁହଁ ।” 


॥ ୩୬୬ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ବଳିଙ୍କର ସତ୍ୟସନ୍ଧତା 


ଏମିତି ତ ଗୁରୁବଚନକୁ ସର୍ବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କୁହାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ରାଜା ବଳି 
ଗୁରୁଙ୍କ ବଚନକୁ ମାନିଲେ ନାହିଁ । ସେ ଦେଖୂଲେ ଯେ ବର୍ଭମାନ ଗୁରୁଙ୍କ ବଚନ 
ଅଧର୍ମଯୁକ୍ତ । ଧର୍ମ ହି ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଧର୍ମଠାରୁ ବଳି ଆଉ କିଛି ନାହିଁ । ଗୁରୁ ଏଇଥ୍ବପାଇଁ 
କରାଯାଏ ଯେ ସେ ଆମକୁ ଧର୍ମ ବିଷୟରେ କହିବେ । ସେ ଯଦି ଅଧର୍ମ କଥା କହିବେ 
ତ ତାକୁ କିପରି ମାନିବା ? ରାଜା ବଳି କହିଲେ - 


ସତ୍ୟଂ ଭଗବତା ପ୍ରୋକ୍ତଂ ଧର୍ମୋଃୟଂ ଗୂହମେଧ୍ଵନାମ୍‌ । (୮. ୨୦. ୨ ) 


_ ଗୃହସ୍ଥମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆପଣ ଯେଉଁ ଧର୍ମ କଥା କହିଲେ ଯେ ଏପରି ଦାନ ଦେବ 
ନାହି ଯାହାଦ୍ଵାରା ତୁମର ସମସ୍ତ ବ୍ୟବସାୟ ହିଁ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଉ, ତାହା ବିଲକୁଲ୍‌ ଠିକ୍‌ । 
କିନ୍ତୁ ଅସତ୍ୟଠାରୁ ବଳି ପାପ ବି ତ କିଛି ନାହିଁ। ଏଇ ପିଲାଟି ମୋ ସାମ୍‌ନାରେ ଠିଆ 
ହୋଇଛି ଆଉ କହୁଛି ଯେ - ମୋତେ ତିନି ପାଦ ଭୂମି ଦରକାର । ଏବେ ଯଦି ଏମିତି 
ଭାବିବା ଯେ ପରେ ସେ ବଡ ହୋଇଯିବ, ବିରାଟ ରୂପ ଧାରଣ କରି ନେବ, ତା ତ 
ଖାଲି କଳ୍ପନା କରିବା ହେବନା । ସତ କଥା ତ କେବଳ ଏତିକି ଯେ ଯଜ୍ଞ ସମୟରେ 
ଏପରି ତେଜସ୍ଵୀ ବାଳକ ଏଠାକୁ ଆସିଛି ଆଉ ସେ କେବଳ ଏତିକି ହିଁ ମାଗୁଛି । 
ତାହାଲେ ଆମେ ଏପରି କଳ୍ପନା କାହିକି କରିବା ଯେ ସେ ବିରାଟ ରୂପ ଧାରଣ କରିବ 
ଏବଂ ମୋ ସହିତ କପଟ କରିବ ? ମୁଁ ନିଜେ କହିଛି ଯେ ତୁମେ ଯାହା ଚାହୁଁଛ ମାଗ, 
ତାପରେ ଯାଇ ସେ ମାଗୁଛି । ବଚନର ବି ତ କିଛି ଗୁରୁତ୍ବ ଅଛି ନା ନାହିଁ । ଯଦି ସେ 
ବଚନ ଭଂଗ କରିବ, ତେବେ ସେଇଟା ତାର କପଟ ହେବ । କିନ୍ତୁ “ତୁମର ଯାହା 
ଦରକାର ମାଗ” କହି ସାରି ପୁଣି ମାଗିବା ପରେ ନ ଦେଲେ ତ ମୋ ବଚନ ଭଂଗ 
ହେଇଯିବ । 


ନ ହ୍ୟସତ୍ୟାତ୍‌ ପରୋଃଧର୍ମ ଇତି ହୋବାଚ ଭୂରିୟମ୍‌ । 

ସର୍ବଂ ସୋଢୁମଲଂ ମନ୍ୟେରତେଃଲିକପରଂ ନରମ୍‌ || ( ୮. ୨୦. ୪) 

ମୁଁ ସବୁ କିଛି ସହିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କିନ୍ତୁ ଅସତ୍ୟ ନୁହଁ । ମୁଁ ନର୍କକୁ ଯିବାପାଇଁ ବା 
ଅନ୍ୟ କିଛିକୁ ଡରୁନାହି, କିନ୍ତୁ ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ ଦିଆଯାଇଥୁବା ବଚନକୁ ପୁରା ନ କରିଲେ 


ଯେଉଁ ପାପ ହେବ, ମୁଁ ତାକୁ ଡରୁଛି । ତେଣୁ ମୁଁ ନିଶ୍ଚୟ କରି ସାରିଛି ଯେ ସେ ଯାହା 
ମାଗିବେ ତାଙ୍କୁ ଅବଶ୍ୟ ଦେବି । ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ଯେ ଆପଣଙ୍କ କଥାନୁସାରେ ଯଦି ଇଏ 


॥ ୩୬୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ ତାହାଲେ ୟାଠାରୁ ବଳି ଆଉ କଣ ହେଇପାରେ । ଏହାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା 
ହି ହେଲା ଯେ ମୋ ଯଜ୍ଞ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲା । ଯଜ୍ଞ ତ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା 
ପାଇଁ କରାଯାଏ - “ୟଜ୍ଞୋ ବୈ ବିଷୁଃ' | 


ଯଦି ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ ଏଠାକୁ ଆସି ଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ କିଛି ଦେବି 
ତେବେ ଆଉ ଭୁଲ ରହିଲା କେଉଁଠି ? ଏହି ସବୁ ଜିନିଷ ତ ତାଙ୍କର । ଥାଉ ଯଦି ସେ 
ବିରାଟ ରୂପ ଧାରଣ କରିବେ ତ, ସେଥୁପାଇଁ ଚିନ୍ତା କାହିଁକି ? 


ତଦ୍‌ ବାମନଂ ରୂପମବର୍ଧତାଭୁତଂ 
ହରେରନନ୍ତସ୍ୟ ଗୁଣତ୍ରୟାତ୍ମକମ୍‌ । 
ଭୂଃ ଖଂ ଦିଶୋ ଦ୍ୟୋର୍ବିବରାଃ ପୟୋଧୟ - 
ସ୍ତିର୍ୟଙ୍୍‌ନୃଦେବା ରଷୟୋ ୟଦାସତ ॥ (୮.୨୦.୨୧) 


କାୟେ ବଲିସ୍ତସ୍ୟ ମହାବିଭୂତେଃ 
ସହର୍ଚ୍ତିଗାଗର୍ୟସଦସ୍ୟ ଏତତ୍‌ । 

ଦଦର୍ଶ ବିଶ୍ଵଂତ୍ରିଗୁଣଂ ଗୁଣାମ୍ମକେ 
ଭୂତେନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥାଶୟଜୀବୟୁକ୍ତମ୍‌ ॥ (୮.୨୦.୨୨) 


ଭଗବାନ ଠିକ୍‌ ସେହି ସମୟରେ ବିରାଟ ରୁପ ଧାରଣ କରି ନେଲେ ଯାହାର 
ବଣ୍ଠନ ଆମେ ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧରେ ଦେଖ ସାରିଛେ । ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶାଳ ରୂପ ପାତାଳରୁ 
ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟାପ୍ତ ହେଇଗଲା । ତାଙ୍କର ପାଦ ଏତେ ବିଶାଳ ଥ୍ବିଲା ଯେ 
ଗୋଟିଏ ପାଦରେ ପୂଥିବୀ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପାଦଟିରେ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଘୋଡେଇ ଦେଲେ । 
ତାଙ୍କର ଅନ୍ୟ ପାଦଟି ଯେତେବେଳେ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଗଲା, ସେତେବେଳେ ବ୍ରହ୍ମା କହିଲେ- 
ଆରେ ! ଭଗବାନଙ୍କ ପାଦ ଆସିଗଲା, ଏପରି କହି ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଦ ଧୋଇଦେଲେ 
ଏବଂ ସେହି ପାଦଧୁୂଆ ଜଳ ହିଁ, ଗଙ୍ଗା ଅଟନ୍ତି, ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପବିତ୍ର କରୁଛନ୍ତି । ସେହି 
ସମୟରେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଅବତାର ହେଲା- ' ଜାମ୍ବବାନ - ଅବତାର” | ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସେହି ବିରାଟ ରୂପର ସାତଥର ପ୍ରଦକ୍ଷିଣା କଲେ । ରାମ ଅବତାରରେ 
ସେ କହିଥିଲେ ଯେ - ବାମନ ଅବତାର ସମୟରେ ମୁଁ ଯୁବକ ଥୁଲି, କିନ୍ତୁ ଏବେ ମୁଁ 
ବୁଢା ହେଇଗଲିଣି, ଅନ୍ୟଥା ଏହି ସମୁଦ୍ର ପାର କରିବା ପାଇଁ ମୋର ଅସୁବିଧା ହେଇ ନ 
। ୩୬୮॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଥାନ୍ତା । ବାମନ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ବିଶାଳ ରୂପକୂ ରାଜା ବଳି ଦେଖୁଥିଲେ କିନ୍ତୁ 
ଡରିଲେ ନାହଁ । କିନ୍ତୁ ରାଜା ବଳିଙ୍କ ସାଥୀ, ଅନ୍ଯ ରାକ୍ଷସମାନେ ବହୁତ କ୍ରୋଧ କଲେ । 


ଅନେନ ୟାଚମାନେନ ଶତୁଣା ବଟୁରୂପିଣା । 
ସର୍ବସ୍ବଂ ନୋ ହୃତଂ ଭର୍ତୁନ୍ୟସ୍ତ ଦଣ୍ଡସ୍ଯ ବର୍ହିଷି ॥ (୮,୨ ୧.୧୧) 


ଏହି ବଟୁ ଛୋଟ କିନ୍ତୁ ବହୁତ ଦୁଷ୍ଟ, ଗଟ୍ଝଲାକ, କପଟୀ ଏବଂ ଛଳ କରିବା 
ବାଲା, ଆସିଥିଲା ଛୋଟଟିଏ ହେଇ କିନ୍ତୁ ଏବେ ବିରାଟ ହେଇଯାଇଛି | ଇଏ ତ ଆମର 
ସର୍ବସ୍ଵ ଅପହରଣ କରିନେଲା । ସବୁ ରାକ୍ଷସମାନେ ଶସ୍ତ୍ରାସ୍କ ନେଇ ଆସିଗଲେ - ବଟୁରୂପୀ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ । ସେଠି କଣ ବିଷ୍ଣୁଦୂତ ନ ଥୁଲେ କି ? ସେମାନେ କହିଲେ 
- ତୁମେ ଆମ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମାରିବ ? ଏପରି କହି ସେମାନେ ରାକ୍ଷସମାନଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ । ରାଜା ବଳି ଏହି ସବୁ ଦେଖ କହିଲେ - 


ହେ ବିପ୍ରଚିତ୍ତେ ହେ ରାହୋ ହେ ନେମେ ଶ୍ରୁୟତାଂ ବଚଃ । 
ମା ୟୁଧ୍ୟତ ନିବର୍ତଧ୍ଵଂ ନ ନଃ କାଲୋଏୟମର୍ଥକୃତ୍‌ ॥ ( ୮. ୨ ୮.୧୯) 
ମୋ ସାଥୀମାନେ, ତୁମେମାନେ ପୁଦ୍ଧ କର ନାହିଁ । ଏହି ସମୟ ଆମ ପାଇଁ 
ଆଦୌ ଅନୁକୂଳ ନୁହଁ । ଆମକୁ ଉଚିତ ସମୟର ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ପଡିବ । ଯେଉଁ 
ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ପାଖରୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସାମଥ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ସେହିଁ ଆମର ସବୁ କିଛି ହରଣ 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ । ଆମେ ଯୁଦ୍ଧ କରି ତାଙ୍କୁ ଜିତି ପାରିବା ନାହି, ତେଣୁ ଏବେ ଯୁଦ୍ଧ 


କର ନାହିଁ । ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ଯେ ମୁଁ ବଚନ ଦେଇସାରିଛି, ଏବେ ସେ ଯେଉଁ ରୂପ 
ନେବେ ସେ ଜାଣିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ତୁମେମାନେ ତାଙ୍କ ସହ ଯୁଦ୍ଧ କର ନାହିଁ । 


ଏତାନ୍‌ ବୟଂ ବିଜେଷ୍ୟାମୋ ୟଦି ଦୈବଂ ପ୍ରସୀଦତି । 
ତସ୍ପାତ୍‌ କାଲଂ ପ୍ରତୀକ୍ଷଧ୍ବଂ ୟୋ ନୋଏର୍ଥିତ୍ଵାୟ କଲ୍ପତେ॥ (୮.୨ ୧,୨ ୪) 


ଯେତେବେଳେ ସମୟ ଆମ ପକ୍ଷରେ ଥୁବ, ତେବେ ଆମେ ମଧ୍ୟ ଏମାନଙ୍କୁ 
ଜିତିବା। ଏପରି କଥା ଶୁଣି ଦୈତ୍ଯମାନେ ଯୁଦ୍ଧ ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ ଏବଂ ସମସ୍ତେ 
ରସାତଳକୁ ଚାଲିଗଲେ । 


॥ ୩୬୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ରାଜା ବଳିଙ୍କର ଅଭିମାନର ନିବାରଣ 


ତୃତୀୟ ପାଦ ରଖୁବା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବାକିଥିଲା । ତାପାଇଁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ନ ଥିଲା । 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ଗରୁଡ ଆଡକୁ ଗାହିଁଲେ ତ ଗରୁଡ ବୁଝିଗଲେ । 
ବବନ୍ଧ ବାରୁଣୈଃ ପାଶୈର୍ବଲିଂ ସୌତ୍ୟେଃହନି କ୍ରତୌ । (୮.୨ ୧.୨୬) 


ସେ ରାଜା ବଳିଙ୍କୁ ବରୁଣ ଫାଶରେ ବାନ୍ଧି ଦେଲେ । ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ମୁଁ 
ଗୋଟିଏ ପାଦରେ ପ୍ୂଥ୍ବବୀ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପାଦରେ ସ୍ଵର୍ଗ ନେଲି ଏବେ ମୁଁ ତୃତୀୟ ପାଦ 
କୋଉଠି ରଖୁବି ? ତୁମର ବଚନ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଇନି । ବଚନ ପୁରା ନ ହେଲେ 
ତୁମକୁ ପାପ ଲାଗିବ । ” ଦେଖନ୍ତୁ, ବଳିଙ୍କ ମନରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର କୃପଣତା ବା 
ଭୟ କୌଣସିଭାବ ଆସିଲା ନାହିଁ । ବଳି କହିଲେ - 

ୟଦ୍ଦୁତ୍ରମଶ୍ଳେକ ଭବାନ୍‌ ମମେରିତଂ 

ବଚୋ ବ୍ୟଲୀକଂ ସୁରବର୍ୟ ମନ୍ୟତେ । (୮.୨୨.୨) 

ଭଗବାନ ଯଦି ଆପଣ ଏପରି ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ମୁଁ ମିଛ କହିଛି ତେବେ ମୁଁ ନିଜ 

ପ୍ରତିଜ୍ଞାକୁ ସତ କରି ଦେଉଛି । 


କରୋମ୍ୟୁତଂ ତନ୍ନ ଭବେତ୍‌ ପ୍ରଲମ୍ଭନଂ | (୮. ୨୨. ୨) 


ରାଜା ବଳିଙ୍କର ମହାନତା ଦେଖନ୍ତୁ, କହିଲେ, “ ମୁଁ ନିଜ ବଚନକୁ ସତ୍ୟ କରୁଛି, 
ଯାହା ଦ୍ଵାରା ମୋତେ ଦୋଷ ଲାଗିବ ନାହିଁ ।” ପ୍ରକୃତ କଥା ଯେ ଭଗବାନ ଛୋଟ 
ରୂପରେ ଆସିଥିଲେ ଆଉ ତିନିପାଦ ଭୂମି ମାଗିଥୁଲେ, ତେଣୁ ପ୍ରକୃତରେ ତାଙ୍କୁ ନିଜର 
ସେହି ଛୋଟ ବଟୁରୂପର ତିନିପାଦ ସହ ସମାନ ଭୂମି ନେବା କଥା। ତାହାଲେ କଣ 
ଭଗବାନ କପଟ କଲେ, ମିଛ କହିଲେ ୧ ଏମିତି ବି କହିପାରିବା ନାହିଁ । ଭଗବାନ 


ଅନ୍ୟ ରୂପ ଧାରଣ କରିନେଲେ । 

ବଳି କହିଲେ - 

ପଦଂ ତୃତୀୟଂ କୁରୁ ଶୀର୍ଷି ମେ ନିଜମ୍‌ | (୮.୨୨.୨) 

ମୋର ମସ୍ତକ ଆପଣଙ୍କ ସାମନାରେ ଅଛି । ଆପଣ ନିକ ପାଦ ମୋ ମସ୍ତକ 
ଉପରେ ରଖନ୍ତୁ । 


॥ ୩୭୦ | 


ଅଷ୍ଠମ ସ୍କନ୍ଧ 


ବିଭେମି ନାହଂ ନିରୟାତ୍‌ ପଦବ୍ଯୁତୋ 

ନ ପାଶବନ୍ଧାଦ୍‌ ବ୍ଯସନାଦ୍‌ ଦୁରତ୍ଯୟାତ୍‌ । 
ନୈବାର୍ଥକୂଳ୍ଲାଦ୍‌ ଭବତୋ ବିନିଗ୍ରହ - 

ଦସାଧୁବାଦାଦ୍‌ ଭୂଶମୁଦ୍ବିଜେ ୟଥା ॥ (୮.୨୨.-୩) 


ମୋର ନର୍କର ଭୟ ନାହଁ, କୌଣସି ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରୁ ତଳକୁ ଖସି ପଡିବି, ଏହାର 
ଭୟ ମଧ୍ଯ ମୋର ନାହିଁ, କଠିନରୁ କଠିନ ସଂକଟର ଭୟ ମଧ୍ଯ ମୋର ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
'ଇଏ ବଚନ ଦେଇ ପୁର୍ଣ୍ଚ କଲେନି” ଏପରି ଅପକୀଭି ମୋର ଦରକାର ନାହିଁ । 
ଯେତେବେଳେ ସେ ଏହା କହିଲେ ତ ଦେଖନ୍ତୁ କଣ ହେଲା । ରାଜା ବଳି ବନ୍ଧନରେ 
ଅଛନ୍ତି, ତାଙ୍କ ପନ୍ନୀ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ଅଛନ୍ତି, ଭଗବାନଙ୍କ ପାଦ ଉଠି କରି ଅଛି ଆଉ 
ଠିକ୍‌ ସେହି ସମୟରେ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ସେଠାକୁ ଆସୁଛନ୍ତି । ବନ୍ଧନ ଯୋଗୁଁ ବଳି ତାଙ୍କର ପୂଜା 
ଆତିଥ୍ୟ କରି ପାରିଲେନି। ତେଣୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଲଜ୍ଜାରେ ତାଙ୍କ ମୁଣ୍ଡ ନଇଁଗଲା । ପ୍ରହ୍ଲାଦ 
ଆସି ଏହି ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖୁଲେ । ତାଙ୍କ ଆଖିରୁ ପ୍ରେମାଶ୍ରୁ ବୋହିବାକୁ ଲାଗିଲା । ସେ ପ୍ରକୃତ 
ଭକ୍ତ । ତେଣୁ ତାଙ୍କ ମନରେ ଏପରି ଭାବନା ଆସିଲା ନାହିଁ ଯେ ଭଗବାନ ମୋର 
ପୌତ୍ର ସହିତ କେମିତି ଏପରି ବ୍ଯବହାର କରୁଛନ୍ତି । 


ପ୍ରହ୍ଲାଦ କହିଲେ - 
ତ୍ବୟୈବ ଦତ୍ତଂ ପଦମୈନ୍ଦ୍ରମୂର୍ଜିତଂ 
ହୃତଂ ତଦେବାଦ୍ୟ ତଥୈବ ଶୋଭନମ୍‌ । (୮.୨୨.୧୬) 


ଭଗବାନ ଆପଣ ଏହାକୁ ଇନ୍ଦ୍ରଦଦ ଦେଲେ ଆଉ ଏବେ ଫେରେଇ ନେଲେ । 
ବହୁତ ଭଲ କଲେ। 


ମନ୍ୟେ ମହାନସ୍ୟ କୃତୋ ହ୍ୟନୁଗ୍ରହୋ 
ବିଭ୍ରଂଶିତୋ ୟନ୍ଥିୟ ଆମ୍ବମୋହନାତ୍‌ ॥ (୮. ୨ ୨,୧୬) 


ଭଗବାନ, ମୁଁ ତ ଭାବୁଛି ଯେ ଆପଣ ଏହା ଉପରେ ବହୁତ ବଡ ଅନୁଗ୍ରହ 
କରିଦେଲେ, ବହୁତ ବଡ କୃପା କରିଦେଲେ | ଏହି ସମ୍ପଭି ଆଦି ତ ଜୀବକୁ ମୋହିତ 
କରି ଦିଅନ୍ତି । ସେହି ମୋହର ଅଧୀନ ହେଇ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜକୁ ତଳକୁ ଖସେଇ ଦିଏ, 


ଅହଂକାରୀ ହେଇଯାଏ । ଭଲ ହେଲା ଆପଣ ଏହାର ସବୁ ଲୁଟି ନେଲେ। 
॥ ୩୭୧ |॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ୟୟା ହି ବିଦ୍ଵାନପି ମୁହ୍ୟତେ ୟତ- 
ସ୍ତତ୍‌ କୋ ବିଚଷ୍ଟେ ଗତିମାମ୍ବନୋ ୟଥା ॥ (୮.୨ ୨.୧୭) 


ବିଦ୍ଵାନମାନେ ମଧ୍ଯ ଧନ-ସତ୍ତା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପରେ ମୋହିତ ହେଇଯାଆନ୍ତି, 
ପାଗଳ ହେଇଯାଆନ୍ତି, ଗର୍ବ ଏବଂ ଅଭିମାନରେ ଭରି ଯାଆନ୍ତି । 


ତସ୍ମୈ ନମସ୍ତେ ଜଗଦୀଶ୍ଵରାୟ ବୈ 
ନାରାୟଣାୟାଖୂଲ ଲୋକ ସାକ୍ଷିଣେ ॥ (୮.୨୨.୧୭) 


ଆପଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର, ପୁନଃ ପୁନଃ ନମସ୍କାର । ଆପଣଙ୍କର ମୋର ପରିବାର 
ଉପରେ ବିଶେଷ କୂପା ରହିଛି । ଆପଣ ତା ଉପରେ ବିଶେଷ ଦୃଷ୍ଟ ରଖୁଛନ୍ତି । 
ବିନ୍ଧ୍ୟାବଳୀ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରାର୍ଥନା, ସ୍ତୁତି କଲେ। ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ ଭଗବାନ 
କପଟ କରୁଛନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ଏକଥା ଭଲ ଲାଗିଲା ନାହିଁ । 


ତେଣୁ ସେ କହିଲେ - 
ମୁଂଚୈନଂ ହୃତସର୍ବସ୍ଵଂ ନାୟମହଁତି ନିଗ୍ରହମ୍‌ ॥ (୮.୨୨.୨୧) 


ଭଗବାନ ଆପଣ ଏହାକୁ ମୁକ୍ତ କରନ୍ତୁ । ଇଏ ଏପରି ଦଣ୍ଡର ଅଧୁକାରୀ ନୁହଁନ୍ତ। 
ଇଏ ଏପରି କୌଣସି ଭୂଲ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ନାହାନ୍ତି । ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଗ୍ହିଲେ । ସତେ 
ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି ତୁମେ ୟାଙ୍କ ପାଇଁ ଓକିଲାତି କଲାବାଲା କିଏ ଆସିଲ? ସେ ତ 
କହିନି, ତୁମେ ଜବରଦସ୍ତି ଆସିଗଲ । ମାନ କି ନ ମାନ ମୁଁ ତୋ ଓକିଲ, ଏମିତି କ'ଣ 
କେବେ ହୁଏ ? ଭଗବାନ କହିଲେଏ ବ୍ରହ୍ମଦେବ, ଆପଣ କିଛି ଜାଣି ନାହାନ୍ତି । 


ବ୍ରହ୍ମନ୍‌ ୟମନୁଗୂହ୍ମାମି ତଦ୍ବିଶୋ ବିଧୁନୋମ୍ୟହମ୍‌ । 
ୟନ୍ଦଦଃ ପୁରୁଷଃ ସ୍ତବ୍‌ଧୋ ଲୋକଂ ମାଂ ଗବମନ୍ୟତେ॥ (୮. ୨ ୨.୨୪ ) 


ଯାହା ଉପରେ ମୁଁ କୃପା କରେ ତାର ଧନ ନେଇଯାଏ, ଯେଉଁ ସମ୍ପଭି ଯୋଗୁଁ 
ମନୁଷ୍ଯ ମୋର, ଲୋକର ଏବଂ ସମାଜର ଅପମାନ କରୁଥାଏ, ସେହି ସମ୍ପଭି ମୁଁ 
ନେଇଯାଏ । ଭଗବାନଙ୍କର ଏହା ପ୍ରବଳ ମହାବାକ୍ୟ। ଧନମାନେ କେବଳ ଟଙ୍କା 
ପଇସା ନୁହଁ । ହୋଇପାରେ ଭଗବାନ ତା'ର ଶରୀର- ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ନେଇଯିବେ, ତା'ର ଘର 
ଲୁଟି ନେବେ, ତାର ପ୍ରିୟ ସ୍ଵଜନ - ସମ୍ବନ୍ଧୀଙ୍କୁ ନେଇଯିବେ । 


॥ ୩୭୨ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଥରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ ଏବଂ ଅର୍ଜ୍ଜନ ବେଶ ପରିବର୍ତନ କରି ସାଙ୍ଗ ହେଇ 
ବୁଲୁଥିଲେ । ସେମାନେ ଜଣେ ଧନୀଲୋକ ଘର ସାମନାରେ ଠିଆ ହେଇ ଭିକ ମାଗିଲେ | 
ସେହି ଧନୀ କହିଲା - ଯାଅ ଏଠୁ, ମୋଟା-ସୋଟା ଯୁବକ ହେଇ ଆସିଗଲେ ଭିକ 
ମାଗି। ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଲେ - ତୁମ ସମ୍ପଭି ଅଧ୍କରୁ ଅଧ୍ଵକ ବଢ଼ୁ | ଅର୍ଜୁନ ଦେଖଲେ, 
ଆଉ କହିଲେ ଭଗବାନ ସତରେ କେତେ ଉଦାର । ଆଗକୁ ଗଲାରୁ ଗୋଟିଏ ବୁଢା 
ଭକ୍ତ ଦେଖଲେ । ତାପାଖରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଗାଲ ଓ ବାଛୁରୀ ଥିଲେ । ସେ ସେହି 
ଗାଭର ଦୁଧ ଦୁହିଁ ପିଉଥ୍ୁଲା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ନେଉଥିଲା, ଅଧିକା କାମ କିଛି 
କରୁ ନ ଥୁଲା । ସେମାନେ ତା ପାଖକୁ ଗଲେ ତ ତା ପାଖରେ ଯାହା ଟିକିଏ ଦୁଧ ଥଲା 
ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଇଦେଲା ଏବଂ ନିଜେ ଭୋକରେ ରହିଗଲା । ଭଗବାନ ଆଗକୁ 
ଯାଇ କହିଲେ, “ ତୁମର ଗାଇ - ବାଛୁରୀ ମରି ଯାଆନ୍ୁ | ” ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବହୁତ ଖରାପ 
ଲାଗିଲା । ଅରଜୁନ କହିଲେ, “ ଭଗବାନ, ଇଏ ଆପଣଙ୍କର କି ନ୍ୟାୟ ? ଯିଏ ଆପଣଙ୍କୁ 
ତଡିଦେଲା ଆପଣ ତାକୁ ସମ୍ପଭ୍ରି ଅଜାଡି ଦେଲେ, ଆଉ ଯାହା ପାଖରେ କିଛି ବି ନାହି, 
ତାକୁ ଅଭିଶାପ ଦେଇ ଦେଲେ ଯେ ତା'ର ଗାଇବାଛୁରୀ ମରିଯାଆନ୍ତୁ । ” କୃଷ୍ଣ କହିଲେ 
- “ ଆରେ ନା, ନା, ତା ଉପରେ ତ ମୁଁ କୃପା କଲି |” “କେମିତି ? କଥା କଣ କି ସେ 
ମୋର ଭକ୍ତ ତ । ମୋତେ ଭେଟିବାକୁ ଚାହୁଁଛି । ମୁଁ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଭେଟିବା ପାଇଁ ଆତୁର । 
ଏଇ ଗାଇବାଛୁରୀ ମଝିରେ ବାଧକ ହେଇ ଛିଡା ହୋଇଛନ୍ତି । ଏମାନେ ତାର ଭକ୍ତିରେ 
ବିଘ୍ନ ଉତ୍ପନ୍ନ କରୁଛନ୍ତି । ଏବେ ସେ ସୁବିଧାରେ ମୋତେ ଭେଟିପାରିବ । ” 


ଭଗବାନ କହିଲେ, “ବଳି ମୁଁ ତୁମ ଉପରେ ବହୁତ ପ୍ରସନ୍ନ । ମୁଁ ତୁମକୁ 
ବାନ୍ଧିନି, ତୁମେ ହିଁ ମୋତେ ନିଜର ସତ୍‌ସ୍ଵଭାବ ଦ୍ଵାରା ବାନ୍ଧି ନେଇଛ ।” କିଏ କାହାକୁ 
ବାନ୍ଧିଛି ? ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଚିତ୍ର, ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟା | ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ମୁଁ ତୁମ 
ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ ପାଦ ରଖିବି ଏବଂ ତୁମେ ସିଧା ସୁତଳ ଲୋକକୁ ଗଲିଯାଅ । ସେଠାରେ 
ସ୍ଵର୍ଗଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଵକ ସୁଖ ସାମଗ୍ରୀ ଅଛି । ତୁମେ ସେଠି ରାଜ୍ୟ କର ।” 


ରକ୍ଷିଷ୍ୟେ ସର୍ବତୋଃହଂ ତ୍ଵାଂ ସାନୁଗଂ ସପରିଚ୍ଛଦମ୍‌ । 
ସଦା ସନ୍ନିହିତଂ ବୀର ତତ୍ର ମାଂ ଦ୍ରକ୍ଷ୍ୟତେ ଭବାନ୍‌ ॥ ( ୮, ୨ ୨,୩୫ ) 


“ ସେଠାରେ ତୁମେ ମୋତେ ନିରନ୍ତର ଦେଖୁପାରିବ । ମୁଁ ଚକ୍ର, ଗଦା ଆଦି 
ନେଇ ସର୍ବଦା ତୁମ ଦ୍ବାରପାଳ ହୋଇ ଠିଆ ହେଇଥିବି ।” କହିଲେ ଦେଖୁ କିଏ ବାନ୍ଧି 
ହେଇଗଲା ? ଭଗବାନ ନିଜକୁ ତାଙ୍କ ସହିତ ବାନ୍ଧି ଦେଲେ ଏବଂ ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ 

॥ ୩୭୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କହିଲେ - ପ୍ରହ୍ଲାଦ, ଆପଣ ମଧ୍ଯ ଏହା ସହିତ ରହି ଏହାକୁ ସତ୍‌ସଂଗ ଦେଉଥାନ୍ତୁ । 
ଏବେ ଏହାଠୁ ଅଧ୍ୟକା କଣ ଦରକାର । ଭଗବାନ ଏବଂ ଭକ୍ତ ଉଭୟେ ଏହି ଭକ୍ତ 
ପାଖକ୍ସ୍‌ ଆସିଗଲେ । କାହା ଉପରେ ଅଧକା କୃପା କଲେ ? 


ବଳି କହିଲେ - 
ଅହୋ ପ୍ରଣାମାୟ କୃତଃ ସମୁଦ୍ୟମଃ 
ପ୍ରପନ୍ନଭକ୍ତାର୍ଥବିଧୌ ସମାହିତଃ | ( ୮. ୨ ୩. ୨) 


ଭଗବାନ ଆପଣ ମୋ ଉପରେ ଏପରି କୃପା କରିଛନ୍ତି ଯେ ମୋ ପାଖରେ କିଛି 
କହିବା ପାଇଁ ଶବ୍ଦ ହି ନାହିଁ । ପ୍ରହ୍ଲାଦ କହିଲେ - 


ନେମଂ ବିରିଞ୍ଚୋ ଲଭତେ ପ୍ରସାଦଂ 
ନ ଶ୍ରୀର୍ନ ଶର୍ବଃ କିମୁତାପରେ ତେ । (୮.୨୩.୬) 


ଭଗବାନ ଆପଣ ନିଜ ଚରଣ ଏହାର ମସ୍ତକ ଉପରେ ରଖୁ ଯେଉଁ କୃପା ପ୍ରସାଦ 
ୟାକୁ ଦେଲେ ତାହା ତ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମିଳି ପାରିନି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟା, 
ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମସ୍ତକ ଉପରେ ଚରଣ କମଳର ସ୍ପର୍ଶ କେବେ ମିଳିନାହିଁ , ଶିବଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ମିଳିନି, ବଳିଙ୍କୁ ମିଳିଗଲା | ପ୍ରହ୍ଲାଦ କହିଲେ - ଆରେ ବଳି, ତୁ ଜାଣିଛୁ ତୋର ଭାଗ୍ୟ 
କେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ? କରକମଳରୁ ମଧ୍ଯ ଚରଣକମଳର ସ୍ବର୍ଶ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଭକ୍ତ ତ ଚରଣ 
କମଳକୁ ଧରିଥାଏ, ଆଉ ଏଠି ଭଗବାନ ସ୍ବୟଂ ନିଜର ଚରଣ କମଳ ମସ୍ତକ ଉପରେ 
ରଖୂଦେଲେ । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ମସ୍ତିଷ୍କରେ ଯେଉଁ ଅହଂକାର ଭରି ହୋଇ ରହିଛି 
ତା'କୁ ଭଗବାନ ଦୂର କରିଦେଲେ | 


ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତ ବସ୍ବଳତା 


ଏବେ ଏହି କଥା ଉପରେ ଟିକିଏ ଚିନ୍ତନ କରିବା । ଭଗବାନ ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ 
ରହିତ ଅଟନ୍ତି, ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ । ରାଜା ବଳି ଧର୍ମପୂର୍ବକ ଜୀବନ-ଯାପନ 
କରୁଥିଲେ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ଭଶ୍ଵର ରୂପରେ ତାଙ୍କର ବିରୋଧ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ । 
କିନ୍ତୁ ଅଦିତି ଯେଉଁ ତପସ୍ୟା କରିଥିଲେ, ସେହି ତପସ୍ୟାରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ଯାହା 
ବରଦାନ ଦରଜାର, ତାହା ପ୍ରଦାନ କରିବା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ କର୍ଭବ୍ୟର ଅର୍ନ୍ତଭୁକ୍ତ | 


ତେଣୁ ଅଦିତିଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ ପୂରଣ କରିବାକୁ ପଡିବ ଏବଂ ବଳିଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଦଣ୍ଡ ଦେବାକୁ 
॥ ୩୭୪ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ହେବ । ଏହା କିପରି ସମ୍ଭନ ? ତେଣ୍ କହିଲେ ମୁଁ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପକ୍ଷ ନେବି । 
କିପରି ? ଭାଲ ରୂପେ ମୁଁ ତାଙ୍କର ମକ୍ଷ ନେଲପାରିବି । ଦେଖଲେ ତ, ସେ 
ଦେବତାମାନଙ୍କ କାମ କରିଦେଲେ, ତାଙ୍କୁ ପୁନଃ ସ୍ଵର୍ଗ ପ୍ରଦାନ କଲେ, ତାଙ୍କର ମାତା 
ଅଦିତିଙ୍କର ଇଚ୍ଛାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଦେଲେ । ରାଜା ବଳିଙ୍କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ବ ମିଳିବା ଉଚିତ୍‌ | 
ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଦେଲେ, କାରଣ ସ୍ଵର୍ଗ ଠୁ ବଳି ସୁଖଦାୟକ ସୁତଳ ଲୋକର ରାଜ୍ୟ ତାଙ୍କୁ 
ଦେଇ ଦେଲେ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ନିଜେ ମଧ୍ୟ ସେଠି ପହରା ଦେବା ପାଇଁ 
ଚାଲିଗଲେ ଏବଂ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେଠାକୁ ପଠାଇ ଦେଲେ । ସ୍ଵୟଂ ରାଜା ବଳିଙ୍କ 
ସେବକ ହେଇଗଲେ। ଅଧ୍ବକ ଫଳ କାହାକୁ ଦେଲେ ? ଭଗବାନ ରାଜା ବଳିଙ୍କୁ ହିଁ 
ଅଧ୍ଵକ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କଲେ । 


ଏଠାରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ଜାଣିବାକୁ ପଡିବ । ଗୋଟିଏ ପାଦରେ ପୂଥ୍ରବୀ 
ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପାଦରେ ସ୍ଵର୍ଗ ନେବାର ଅର୍ଥ କଣ ? ବଳି ଏପରି ଧର୍ମାମ୍ମା ଥିଲେ ଯେ ସେ 
ନିଜର ପୁଣ୍ଯ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଲୋକ ଏବଂ ପରଲୋକକୁ ମଧ୍ୟ ଜିତି ନେଇଥିଲେ ଏବଂ 
ଜିତିଯାଇ - ଏହା ମୋର ଲୋକ, ମୁଁ ଏହାର ସ୍ଵାମୀ, ଏବେ ମୁଁ ଏଇ ଦୁଇଟିକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦାନ କରୁଛି, ଏପରି ଅହଂକାର ମଧ୍ଯ କରୁଥିଲା । ଯାହା ନିଜ ଜିନିଷ ନୁହଁ ତାକୁ କାହାକୁ 
କିପରି ଦାନ କରିପାରିବ । ପ୍ରଥମତଃ ଏହି ଲୋକଗୁଡିକୁ ଜିତିବା, ତାପରେ ଏହା 
ମୋର ଏପରି ଅହଂକାର କରିବା, ମୋହ ରଖିବା, ଉଭୟ ଭୁଲ | 


ବଳିର ଏପରି ଅହଂକାର ହେଇଯିବା ପରେ ଭଗବାନ କଣ କଲେ ? ତା'ର 
ଇହଲୋକ ଏବଂ ପରଲୋକ ଦୁଇଟା ଯାକ ନେଇଗଲେ । ଲୋକ ତ ନେଇଗଲେ କିନ୍ତୁ 
ଅହଂକାର ବାକି ରହିଗଲା । ଦୁନିଆରେ କୌଣସି ଜିନିଷକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ସେତେ 
କଷ୍ଟକର ନୁହଁ ଯେତେ ତାକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବାର ଅଭିମାନକୁ ଛାଡିବା। ଯେପରି, ମୁଁ 
ଭାବିବି - ମୁଁ ଘର-ଦ୍ଵାର ଛାଡି ସନ୍ଜ୍ୟାସୀ ହେଲି କିନ୍ତୁ କେହି ତ ମୋ ଗୋଡ ଛୁଉଁ 
ନାହାନ୍ତି | ଘର ଛାଡି ଆସିଲା ବୋଲି ତା'ର ଅହଂକାର ? କିଏ କହିଲା ଘର ଛାଡିବା 
ପାଇଁ ୮ ଆମ ମାନଙ୍କର ଛାଡିବାରେ ମଧ୍ଯ ଅହଂକାର ହୋଇଯାଏ । ଦେଖନ୍ତୁ ଆମ 
ଘରର ମଇଳା ଉଠେଇ ଫିଙ୍ଗିବାରେ ଆମର କିଛି ଅହଂକାର ଥାଏ କି, ସମସ୍ତଙ୍କୁ କହୁକି 
ଗୋଟେ କିଲୋ ଅଳିଆ ଫିଙ୍ଗି ଦେଲୁ । ଆମେ ମଇଳା ହିଁ ତ ଫିଙ୍କିଲୁ , ଅଳିଆ ତ୍ୟାଗ 


॥ ୩୭୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କଲୁ , ତା ପାଇଁ ପୁଣି ଅହଂକାର କାହିକି | କିନ୍ତୁ ଆମେ ତା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଅଭିମାନ କରୁ | 
ଭୋଗର ଅହଂକାର ଠାରୁ ତ୍ୟାଗର ଅହଂକାରକୁ ଛାଡିବା ଅଧ୍ଵକ କଷ୍ଟକର । ତେଣୁ 
ଭଗବାନ କହିଲେ - ତୁମେ ଇହଲୋକ ଛାଡିଲ, ପରଲୋକ ଛାଡିଲ, କିନ୍ତୁ ଏବେ 
ଅହଂକାରକୁ ମଧ୍ଯ ଛାଡ । ରାଜା ବଳି ବୁଝିଗଲେ । ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜ ମୁଣ୍ଡ ଦେଖେଇ 
ଦେଲେ। ଭଗବାନ, ଏଥୁରେ ଯେଉଁ ଓଲଟା ବୁହଦି ଅଛି, ତା”କୁ ଆପଣ ଦୂର କରି 
ଦିଅନ୍ତୁ । ଭଗବାନ ତାକୁ ଦୂର କରି ଦେଲେ ନିଜ ଚରଣ ସ୍ପର୍ଶ ଦ୍ଵାରା । ତା'ର ଅହଂକାରକୁ 
ନଷ୍ଟ କରି ଦେଲେ। ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତି କଲେ, ଏଇଆ ହୁଏ । 


ଏବେ ଦେଖିବା ଯେ କେଉଁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନ ଛଳ-କପଟ କଲା ପରି ଲାଗୁଛି | 
କିନ୍ତୁ ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ସେ ଛଳ କରି ହିଁ ନିଜ ଭକ୍ତର ମହିମାକୁ ବଢେଇ ଦେଲେ । ଭକ୍ତ 
ନିଜର ପ୍ରତିଜ୍ଞା ପୂରଣ କେତେ ସଂକଟ ସହିକରି କରେ, ତାକୁ ଦଶୈଇଛନ୍ତି | ଭଗବାନ 
ତା ସହିତ କପଟ କଲେ ମଧ୍ଯ, ସେ ଥରେ ହେଲେ କହି ନାହିଁ ଯେ ମୁଁ ସୁପ୍ରିମ କୋର୍ଟରେ 
ତୁମ ଉପରେ କେସ୍‌ କରିବି । ସେ ତ ଭାବିଲା - ମୁଁ ବଚନ ଦେଇଛି ମାନେ ତାକୁ ପୁରା 
କରିବି । ଆର ଲୋକଟି ଛଳ କରୁଛି ତ କରୁ । ତା' ଦୋଷ ତ ମୋତେ ଲାଗିବନି । 
ବଚନ ପୁର୍ଣ୍ଣ କରିବାର ଯେଉଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧର୍ମ - ସଦ୍‌ ଧର୍ମ, ତାକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି 
ଦ୍ଵାରା ଭକ୍ତ ପୁରା କରେ। ଭକ୍ତକୁ ବଡ ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ନିଜ ଉପରେ 
ଦୋଷାରୋପଣକୁ ସହନ କରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥାଆନ୍ତି । ଏପରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡି 
ଅନ୍ୟ କାହାର ଭଜନ କାହିଁକି କରିବା ? ସେ ଆକ୍ଷେପ ସହିବାକୁ ମଧ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତୁତ । 
କହିଲେ, ଦେଖୁଲ ତ ମୋ ଭକ୍ତ ବଳି କିପରି ? ମୁଁ କପଟ କରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ, ନିଜ 
ଗୁରୁଙ୍କ ଚରଣକୁ ତ୍ୟାଗ କରି, ସେ ନିଜ ବଚନରେ ଦୃଢ଼ ରହିଲେ । ଏହା ଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ 
ଆଉ କଣ ହୋଇପାରେ ହ? ଏହା ହିଁ ବଚନ ପୁରା କରିବାର ସଦ୍‌ଧର୍ମ ଅଟେ । ଭଗବାନ 
ତାର ଦାସ ହେଲେ, ତାର ସେବକ ହେଇଗଲେ | ଯିଏ ଅହଂକାରର ତ୍ୟାଗ କରି ଦିଏ 
ଭଗବାନ ତାର ଦାସ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ବୁଝି ରଖନ୍ତୁ , ଭଗବାନ ଛୋଟ ରୂପରେ ଆସି ତିନି ପାଦ 
ଭୂମି ମାଗିଲେ, ଦେଇ ସାରିବା ପରେ ବିରାଟ ରୂପ ଧାରଣ କଲେ । ଏହାର ଅର୍ଥ 
କଣ ? ଭଗବାନ ଆମ ପାଖକୁ ଛୋଟଟିଏ ହେଇଆସନ୍ତି । କହିଲେ - ତିନି ମିନିଟର 


॥ ୩୭୬ ॥ 


ଅଷ୍ଟମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


= 


ସମୟ ମୋତେ ଦଅ, ମୋର ନାମ ନିଅ । ଏହା ଳେଡେ ବଡ କଥା ! ଆମ ପାଖରେ 
ସମୟ କାହିଁ ? ତାହାଲେ ଅଧଳ ସମୟ ଦଲଳାର ନାହିଁ,ଖାଲି ଦୂଇ-ତିନି ମିନିଟ ସମୟ 
ଦିଅ । ରାମ, ରାମ, ରାମ ଖାଲି ତିନିଥର କୁହ, ଅଧିକା ନୁହଁ | ଆଉ ଯଦି ଆମେ ତାଙ୍କୁ 
ତିନି ମିନିଟ ସମୟ ଦେବା ଆରମ୍ଭ କରିଦେବା ତାହାଲେ ଭଗବାନ ବିରାଟ ରୂପ ଧାରଣ 
କରି ଆଉ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହେଲଯିବେ । ଆମର ପୂରା ଜୀବନ ଭଗବନ୍ମୟ 
ହେଇଯିବ। ତେଣୁ ବାମନ ଭଗବାନଙ୍କର ବିରାଟ ରୂପ ଧାରଣ କରିବାରେ ଏହା ହେଲା 
ପ୍ରକୃତ ଅଥ । କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଏହ କଥା ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ କହିବାରୁ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି କହିଲା 
ଯେ ସେଥୁପାଇଁ ମୁଁ ନାମ ନିଏ ନାହିଁ । ସବୁ ସମୟ କେବଳ ନାମ ହିଁ ନେବା ତ ମୁଁ 
ବ୍ୟବସାୟ କିପରି କରିବି ? ସେ ତା'ର ଦୋକାନ ଚିନ୍ତା କରୁଥିଲା | ସେ ଏହି କଥାର 
ଅର୍ଥ ବୁଝିପାରିଲା ନାହିଁ । ମିଶନରେ ମଧ୍ଯ ଲୋକମାନେ କୁହନ୍ତି - ଆପଣ ପ୍ରଥମେ 
କହିଲେ ଅଳ୍ପ ସମୟ ମିଶନ ପାଇଁ ଦିଅ, ପୁଣି ପୁରା ସମୟ ମାଗୁଛନ୍ତି, ଲୋକମାନେ 
ଡରିଯାଆନ୍ତି । ଭଗବାନ ଏପରି ଯେ ଆପଣଙ୍କର ଜୀବନକୁ ପବିତ୍ର କରିଦେବେ, ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଜୀବନରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହେଇଯିବେ । ଆପଣଙ୍କ ଜୀବନକୁ ଭଗବନ୍ନୟ କରିଦେବେ । ଏହା 
ହିଁ ବାମନ ଅବତାରର ରହସ୍ୟ। ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ ଅବତାର ଏବଂ ଏହା ଉପରେ 
ଯେତେ ଚିନ୍ତନ କରିବେ ଆନନ୍ଦ ଆସିବ । ତଥାପି ଏଠି ଏହାକୁ ସମାପ୍ତ କରି ଅନ୍ଯ 
ଅବତାରକୁ ଯିବା । ତେଇଶି ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହେଲା। 


ମସ୍ୟ୍ୟାବତାର 


ଏହି ସ୍କନ୍ଧର ଅନ୍ତିମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ମସ୍ବ୍ୟ ଅବତାରର ବର୍ଣ୍ରନ 
କରାଯାଇଛି । ସତ୍ୟବ୍ରତ ନାମକ ଜଣେ ରାଜଷ୍ଷି ହେଇଥିଲେ । ସେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ଏବଂ 
ତପସ୍ଵୀ ଥୁଲେ । ଭଗବାନ ପର ମନ୍ଵନ୍ତରରେ ତାଙ୍କୁ ମନୁ କରିବା ପାଇଁ ଚାହୁଁଥିଲେ । 
ଭଗବାନ ଭାବିଲେ ଇଏ ମନୁ ହେବେ ତ ତାଙ୍କୁ ତା'ର ଯୋଗ୍ୟ ମଧ୍ଯ ହେବାକୁ ପଡିବ। 
ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ଯୋଗ୍ୟ ବନେଇବାର ଉତ୍ତର ଦାୟିତ୍‌ ଭଗବାନ ନିଜ ଉପରେ ନେଲେ । 
ରାଜର୍ଷିଙ୍କ ଭିତରେ ସେମିତି ତ ସବୁ ଗୁଣ ଥୁଲା କିନ୍ତୁ ଟିକିଏ ଅହଂକାର ଥ୍ବଲା ଯେ ମୁଁ 
ରାଜା ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ରକ୍ଷକ । ଭଗବାନ ଭାବିଲେ ଯେ ୟାଙ୍କର ଏହି ଅହଂକାର 
ଟିକକ ଦୂରେଇ ଦେଲେ ଇଏ ଠିକ୍‌ ହେଇ ଯିବେ ଏବଂ ପର ମନ୍ଵନ୍ତରରେ ମନୁ 
ହେଇପାରିବେ । ଦେଖୁଲେ ତ, କେତେ କୃପା । ଧର୍ମ ଏବଂ ସଦ୍ଧର୍ମର ପାର୍ଥକ୍ୟ 


॥ ୩୭୭ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆମେ ଦେଖୁ ସାରିଛେ । ଧର୍ମର ଆଚରଣ ଆମେ ନିଜର ଶକ୍ତି ଅନୁସାରେ କରୁ, ଏବଂ 
ସଦ୍‌ଧର୍ମର ଆଚରଣ ଭଗବାନ ନିଜ ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ଆମ ଠାରୁ କରେଇ ନିଅନ୍ତି । 


ଦିନେ ରାଜର୍ଷି ସତ୍ୟବ୍ରତ ନଦୀରେ ସ୍କାନ ସାରି ଅର୍ଘ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ 
ହାତରେ ଜଳ ନେବା ସମୟରେ ଗୋଟିଏ ଛୋଟ ମାଛ ତାଙ୍କ ହାତକୁ ଆସିଗଲା । 
କାହିକି କେଜାଣି ମାଛଟି ତାଙ୍କୁ ଭାରି ଭଲ ଲାଗିଲା ଏବଂ ସେ ତାକୁ କମଣ୍ଡଳୁରେ 
ପକେଇ ନେଇ ଆସିଲେ । ତା ପରଦିନ ଦେଖୁଲେ ଯେ ସେ ବଡ଼ ହେଇଯାଇଛି। 
ରାଜଷ୍ଷିଙ୍କୁ ଦେଖ ସେ କହିଲା ଯେ କମଣ୍ଡଳୁର ପାଣି ମୋ ଲାଗି ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହଁ । ରାଜର୍ଷି 
ତାକୁ ଗୋଟିଏ ବଡ ମାଠିଆରେ ଛାଡି ଦେଲେ ତ ସେ ପୁଣି ବଢିଯାଇ ମାଠିଆ ସମାନ 
ହେଇଗଲା । ଆର ଦିନକରେ ପୁଣି ଏତେ ବଡ ହେଇଗଲା । ଆରେ । ମାଛ କଣ 
ଏତେ ଜଲ୍‌ଦି ବଢିପାରେ ? ରାଜା ସତ୍ୟବ୍ରତ ଭାବିଲେ ମୁଁ ଏହାକୁ ରକ୍ଷା କରିବି । 
ଏଠାରେ ଦେଖିବା କଥା ଯେ ଭଗବାନ ତା 'ର ରକ୍ଷକପଣିଆର ଅହଂକାରକୁ କେମିତି 
ନଷ୍ଟ କରୁଛନ୍ତି । ପୁଣି ରାଜର୍ଷି ତାକୁ ସେଠାରୁ ନେଇ ଗୋଟିଏ ସରୋବରରେ ଛାଡି 
ଦେଲେ । ସେ ଆହୁରି ବଢିଗଲା ଏବଂ କହିଲା ଏତିକି ଜଳ ମୋ ପାଇଁ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହଁ। 
ସେ ତାକୁ ଗୋଟିଏ ବହୁତ ବଡ ହ୍ରଦରେ ଛାଡି ଦେଲେ । ସେ ପୁଣି ବଢିଗଲା । 
ଏହିପରି ସତ୍ୟବ୍ରତ ତାକୁ ଅନେକ ବଡ ବଡ ସରୋବରରେ ଛାଡିଲେ କିନ୍ତୁ ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଥର ସେତିକି ବଡ ହେଇଯାଉଥାଏ । ସେ କହିଲେ ଏଥର ୟାକୁ ସମୁଦ୍ରରେ ଛାଡି 
ଦେବା । ସମୁଦ୍ରରେ ଛାଡିବା ସମୟରେ ସେହି ମାଛ ରାଜାଙ୍କୁ କହିଲା - ସମୁଦ୍ରରେ ବଡ 
ବଡ ମଗର ଆଦି ମତେ ଖାଇ ଦେବେ । ଆପଣ ମୋତେ ସମୁଦ୍ରରେ ଛାଡନ୍ତୁ ନାହିଁ । 
ସେତେବେଳେ ସତ୍ୟବ୍ରତ ମୁଗ୍‌ଧ ହେଇ ତାକୁ ଦେଖବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେ ତାଙ୍କୁ 
ନମସ୍କାର କରି କହିଲେ, “ ହେ ମସ୍ୟା ମହାରାଜ, ଆପଣ କିଏ ? ” ମୋତେ ତ ଲାଗୁନି 
ଯେ କୌଣସି ମାଛ ଏତେ ଶୀଘ୍ର ବଢିପାରିବ । ସେ କିଛି ବୁଝିପାରୁ ନ ଥ୍ଲେ। 


ଏବଂ ବିମୋହିତସ୍ତେନ ବଦତା ବଳ୍ଷୁଭାରତୀମ୍‌ । 
ତମାହ କୋ ଭବାନସ୍ମାନ୍‌ ମସ୍ସ୍ୟରୂପେଣ ମୋହୟନ୍‌ ॥( ୮, ୨ ୪, ୨ ୫ ) 


ସେ ଭାବିବାକୁ ଲାଗିଲେ ମସ୍ସ୍ୟର ରୂପ ନେଇ କିଏ ମୋତେ ମୋହିତ କରୁଛି ? 
ଭଗବାନ ନିଜେ ଆଉ ଏଠାକୁ ଆସି ଯାଇ ନାହାନ୍ତି ତ ? 


॥ ୩୭୮ ॥ 


ଅଷ୍ଠମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ଜ୍ଞାତୁମିଚ୍ଛାମ୍ୟଦୋ ରୂପଂ ୟଦର୍ଥଂ ଭବତା ଧୃତମ୍‌ || ( ୮. ୨ ୪. ୨୯ ) 


ପୁବରୁ ତାଙ୍କୁ ଲାଗୁଥୁଲା ଯେ ମୁଁ ଏହି ମାଛକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ବାଲା । ଏବେ 
ତାଙ୍କର ସେହି ଅହଂକାର ନଷ୍ଟ ହେଇଗଲା ଏବଂ ସେ କହିଲେ - ଆପଣ ମାଛ ନୁହନ୍ତି । 
ଯେଉଁଥି ପାଇଁ ଆପଣ ଏହି ରୂପ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି ମୋତେ ତାହା କୁହନ୍ତୁ । 


ସପ୍ତମେଃ ଦ୍ୟତନାଦୂର୍ଧ୍ଵମହନ୍ୟେତଦରିନ୍ଦମ୍‌ | ( ୮. ୨ ୪. ୨ ୯ ) 


ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ତୁମେ ଠିକ୍‌ କହୁଛ | ଦେଖ, ଆଜିଠାରୁ ସପ୍ତମ ଦିନ 
ପ୍ରଳୟ ହେବ । ସବୁ କିଛି ଜଳରେ ବିଲୀନ ହେଇଯିବ ।” ପ୍ରକୃତ କଥା ଏଇଆ ଯେ 
ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଜୀବ-ଜନ୍ତୁ, ବନସ୍ପତିର ବୀଜ, ସଂତତି ଏବଂ ଜ୍ଞାନର ରକ୍ଷା କରିବାକୁ 
ଚାହୁଁଥିଲେ । ଏହା ସହିତ ସେ ଜାଣିଥିଲେ ଯେ ହୟଗ୍ରୀବ ନାମକ ଅସୁର ବେଦମାନଙ୍କୁ 
ଚୋରେଇ ନେଇଛି । ତା ଠାରୁ ବେଦମାନଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ପୁନଃ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ମଧ୍ଧ ଦେବାର 
ଥିଲା । କିଛି ଲୋକ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଧର୍ମର, ସମସ୍ତ ଜୀବ- ଜନ୍ତୁମାନଙ୍କର ରକ୍ଷା ଆମେ ହିଁ 
କରୁଛୁ, ଏହା ବ୍ଯର୍ଥ ଅହଂକାର ମାତ୍ର । ଭାବିଲେ ପ୍ରଳୟ ସମୟରେ ଏହି ସମସ୍ତ 
ସଂସ୍କାରମାନଙ୍କର ରକ୍ଷା କିଏ କରେ ? 


ଭଗବାନ କହିଲେ- ପ୍ରଳୟ ସମୟରେ ସବୁ ଆଡେ ଜଳ ହିଁ ଜଳ ହେଇଯିବ, 
ସେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ନୌକା ବହି ଆସିବ । ଯେତେ ପ୍ରକାରର ପ୍ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କର ବୀଜ ଏବଂ ିଷଧ୍ମାନଙ୍କୁ ନେଇ ସପ୍ତରଷିଙ୍କ ସହିତ ତୁମେ ସେଥୁରେ 
ବସିଯିବ । ଏହି କଥା ବାଇବେଲ ତଥା ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ଗ୍ରନ୍ଦ୍ୁମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ମିଳେ । 
ତା'ପରେ କହିଲେ, ମୁଁ ଗୋଟିଏ ବଡ ମାଛ ରୂପରେ ଏଠାକୁ ଆସିବି | ସେତେବେଳେ 
ବାସୁକି ଦ୍ଵାରା ମୋ ଶିଂଘରେ ସେହି ନୌକାକୁ ବାନ୍ଧି ଦେବ । ପ୍ରଳୟ ସମୟ ବିତିଗଲା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ ତୁମମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବି। ସେତେବେଳେ ତୁମେ ମୋତେ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ ମୁଁ 
ତୁମକୁ ଉପଦେଶ ଦେବି ଯାହାଦ୍ଵାରା ତୁମକୁ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ ହେବ । 
ପ୍ରଳୟ ପରେ ଅନ୍ୟ କଳ୍ପ ଆରମ୍ଭ ହେବ ଏବଂ ତୁମେ ମନୁ ହେବ । 


ଭଗବାନଙ୍କ କହିବା ଅନୁସାରେ ସପ୍ତମ ଦିନ ସବୁଆପ ଜଳ ମଗ୍ନ ହେଇଗଲା 
ଏବଂ ସତ୍ୟବ୍ରତ ସବୁ ବୀଜ, ସପ୍ତର୍ଷି ଏବଂ ଞଷଧ୍ଗୁଡିକୁ ନୌକାରେ ନିଜ ସହିତ ରଖୁ 
ନେଲେ । ମସ୍୍ୟ ଆସିଲା ଏବଂ ବାସୁକୀ ନାଗ ଦ୍ଵାରା ନୌକାକୁ ତା ଶିଂଘରେ ବାନ୍ଧି ସାରି 
ପୂର୍ବ କଥାନୁସାରେ ସତ୍ୟବ୍ରତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ ଏବଂ ମସ୍ସ୍ୟ ରୂପୀ ଭଗବାନ 


॥ ୩୭୯ |॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


„= = =ଅ 
ନୌକାକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ସହିତ ତାଙ୍କୁ ଆମ୍ବତତ୍୍୍ଵର ଉପଦେଶ ଦେଲେ । ଏହା ହି ମସ୍ସ୍ୟ 
ପୁରାଣ ଅଟେ। 


ଦେଖଲେ ତ, ରାକଷି୍କୁ ଲାଗୁଥିଲା ଯେ ମୁଁ ହିଁ ସବୁର ରକ୍ଷକ । ଏବେ ତାଙ୍କୁ 
ଜ୍ଞାନ ହେଲା ଯେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସୃଷ୍ଟିର ରକ୍ଷକ ତ କେବଳ ଭଗବାନ । ତାଙ୍କର ଅଭିମାନର 
ବିନାଶ ହେଲା ଏବଂ ସେ ପର ମନ୍ଵନ୍ତରରେ ମନୁ ହେଲେ । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ କେବଳ 
ମସ୍୍ୟାବତାରର କଥା ଅଛି । ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ମସ୍ୟ୍ୟାବତାର ଭଗବାନଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କଲେ 
- ' ଜିହ୍ୁମୀନଂ ନତୋଃସୁ' । ଭଗବାନ ହିଁ ମାୟା ଦ୍ଵାରା ମୀନ - ବରାହ ଏବଂ କଚ୍ଛପ 
ରୂପରେ ଆସନ୍ତି । ଭଗବାନ ତ ଭଗବାନ ହିଁ ରୁହନ୍ତି ତାଙ୍କ ଭିତରେ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ମାଛ ରୂପରେ ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଏବଂ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ହିଁ ଥିଲେ । 
ତାଙ୍କୁ ଅଂଶାବତାର, କଳାବତାର, ଆଦି କହିଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ସବୁବେଳେ ପୂର୍ଣ୍ର । 
ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ ସମାପ୍ତ ହେଲା । 


॥ ୩୮୦ ॥ 


ନବମ ସ୍କନ୍ଦ 


ନବମ ସ୍କନ୍ଧର ବିଷୟ ହେଲା “ ଭଶାନୁ କଥା ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶକଥା ବା ଭଗବାନଙ୍କ 
କଥା। ନାମ ହେଲା ଭଶ କଥା, କିନ୍ତୁ ନବମ ସ୍କନ୍ଧରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ 
କୁହାଯାଇଛି । ଏଥୁରେ ଚବିଶଟି ଅଧ୍ୟାୟ ଅଛି ଯେଉଁଥିରେ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଏବଂ ଚନ୍ଦ୍ରବଂଶୀ 
ରାଜାମାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ସବୁ ରାଜାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ନା କୌଣସି 
ବିଶେଷତା ଥଲା । ଏବେ ଆମେ ସେଗୁଡିକ ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ଦେଖୁବା । 


ଅମ୍ବରୀଷ-ଚରିତ୍ର 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ମନୁ ବଂଶର ବିସ୍ତାର ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁବାରୁ ଶ୍ରୀଶୁକଦେବ କହିଲେ 
ଯେ ମନୁବଂଶ ଏତେ ବଡ଼ ଯେ ଯେତେ ବର୍ଣ୍ଣନ କଲେ ମଧ୍ଯ ଶେଷ ହେବ ନାହିଁ । ତେଣୁ 
ତୁମେ ସଂକ୍ଷେପରେ ଶୁଣ । କିଛି ରାଜାଙ୍କ ବିଷୟରେ କହୁଛି । ମନୁ ପୁତ୍ର ରାଜା 
ଶର୍ୟାତିଙ୍କ କନ୍ୟାର ନାମ ଥୁଲା ସୁକନ୍ୟା । ତାର ବିବାହ ଚ୍ୟବନ ରଷିଙ୍କ ସହିତ ହେଇଥୁଲା | 
ତାପରେ - 


ନାଭାଗାଦମ୍ବରୀଷୋଃଭୂନ୍ମହାଭାଗବତଃ କୃତୀ । 
ନାସ୍ମୃଶଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଶାପୋଃପି ୟଂ ନ ପ୍ରତିହତଃ କ୍ଵଚିତ୍‌ ॥ ( ୯,୪.୧୩) 


ନାଭାଗଙ୍କ ପୁତ୍ର ହେଲେ ଅମ୍ବରୀଷ । ରାଜା ଅମ୍ବରୀଷଙ୍କ କଥା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର 
ଏବଂ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଏହାକୁ ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁଲେ । ରାଜା 
ଅମ୍ବରୀଷ ମହାଭାଗବତ ଥିଲେ । ଦୁର୍ବାସା ରଷିଙ୍କ ପରି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅଭିଶାପ- ବ୍ରହ୍ମଶାପ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରିଲା ନାହିଁ । ରାଜା ଅମ୍ବରୀଷ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ମହାନ୍‌ ଭକ୍ତ ଥୁଲେ, 
ମହାନ୍‌ ବୈଷ୍ଣବ ଥୁଲେ । ସପ୍ତଦ୍ଵୀପର ରାଜା ହେଇ ମଧ୍ଯ ସେ ନିଜେ ମନ୍ଦିର ଓଳଉଥୁଲେ 
ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ସବୁ ପ୍ରକାରର ସେବା-ପୂଜା କରୁଥିଲେ, ଦାସ ମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
କରଉ ନ ଥିଲେ । ଆମମାନଙ୍କର ପୁଜା ତ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରାୟଃ ଆଦେଶ ହିଁ 
ହେଇଥାଏ । ତୁମେ ଫୁଲ ଆଣ, ତୁମେ ହାର ଗୁନ୍ଥ, ତୁମେ ପାଣି ଆଣ ଆଦି - ଆଦି । 
ପରନ୍ତୁ ରାଜା ଅମ୍ବରୀଷ ଭକ୍ତି ପୂର୍ବକ ସ୍ଵୟଂ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ ଏବଂ ଏକାଦଶୀର 
ବ୍ରତ ମଧ୍ଯ କରୁଥିଲେ । 
॥ ୩୮୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏକାଦଶୀ ବ୍ରତ ଦଶମୀ ଦିନ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଦଶମୀ ଦିନ ଦିନରେ ଥରେ 
ଖାଆନ୍ତି, ଏକାଦଶୀ ଦିନ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପବାସ ଏବଂ ଦ୍ଵାଦଶୀ ଦିନ ମଧ୍ଯ ଥରେ ଖାଆନ୍ତି । 
ଏକାଦଶୀ ଏଇଥୁପାଇଁ ଯେ ଆମର ପାଞ୍ଚଟି ଯାକ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ, ପାଞ୍ଚ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ 
ଗୋଟିଏ ମନ, ଏହା ସବୁ ମିଶି ଗାରଟି ଉପାଧ୍ ଗୁଡିକ ଆମକୁ ଖରାପ କରି ଦିଅନ୍ତି । 
ତେଣୁ ଏଗୁଡିକୁ ସଂଯମିତ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି। ତେଣୁ ଏକାଦଶୀ ଦିନ 
ଉପବାସର ବିଧାନ ଅଛି । ଅତଃ ଏକାଦଶୀରେ ଉପବାସର ଅର୍ଥ ହେଲା ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ବସିବା-ମୌନ ରହିବା | ଆମ ଏକାଦଶୀ କିପରି ହୁଏ ? ଦୁଇଗୁଣ ଖାଇବା, 
ଆଉ କହିବା ଯେ ମୁଁ ଓପାସ କରିଛି। ଏକାଦଶୀ ଏମିତି କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଏକାଦଶୀ 
ଦିନ ନିରାହାର ରହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା ମୁଁହ ଦ୍ଵାରା ଖାଇବିନି, କେବଳ ଏତିକି ନୁହଁ 
ସେହିଦିନ ନାକ ଆଦି ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆଦିଙ୍କୁ ବି ନିଜ ନିଜ ବିଷୟରୁ ଦୂରେଇ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଲଗେଇବା ଉଚିତ୍‌ । ଯେଉଁମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ବ୍ରତ ଦିନ ଭୋକ ଲାଗିବ, 
ତେଣୁ ଗଲ ସିନେମା ଦେଖୁବାକୁ ଯିବା ବା ତାସ ଖେଳିବା, ସେମାନେ ବ୍ରତର ପ୍ରୟୋଜନକୁ 
ହି ସମାପ୍ତ କରି ଦିଅନ୍ତି । ଏହା ଧର୍ମ ନୁହଁ, ଧର୍ମ ସହ ଖେଳିବା ଅଟେ | 


ଦିନକର କଥା । ରାଜା ଅମ୍ବରୀଷ ବ୍ରତସ୍ଫ ଥୁଲେ ଏବଂ ଦ୍ଵାଦଶୀ ଦିନ ପୂଜା ଆଦି 
କରି ସାରିଥିଲେ, ବ୍ରତ ଛାଡ଼ିବାକୁ (ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଜନ କରିବାକୁ ) ଯାଉଥ୍ରଲେ । ସେହି 
ସମୟରେ ଦୁର୍ବାସା ରଷି ଅତିଥୁ ରୂପେ ଆସିଲେ ଏବଂ କହିଲେ ଯେ ମୁଁ ସାଂଗେ ସାଂଗେ 
ସ୍ବାନ କରି ଆସୁଛି । ସେ ସ୍ନାନ କରିବାକୁ ଗଲେ କିନ୍ତୁ ଜଲଦି ଫେରିଲେ ନାହିଁ । 
ଏପଟେ ରାଜା ଅମ୍ବରୀଷଙ୍କର ବ୍ରତ ଭାଙ୍ଗିବାର ମୁହୂର୍ଭ ଗଡି ଯାଉଥଲା । ଉଚିତ ମୁହୂର୍ତରେ 
ପୂଜା କରି ଅନ୍ନ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଉପବାସ ପୁର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ । ଦୀର୍ଘ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ବାସା ରଷି 
ନ ଫେରିବାରୁ ରାଜା ଅନ୍ୟ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ପଚାରିଲେ ଯେ ଏବେ ମୁଁ କଣ କରିବି । 
ମୁହୂର୍ତ ଗଲିଗଲେ ତ ବ୍ରତ ପୁରା ହେବନାହିଁ ଏବଂ ଯଦି ରଷିଙ୍କ ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ମୁଁ 
ଖାଇନେବି ତ ଅତିଥୁଙ୍କର ଅପମାନ ହେବ । ଏହି ଧର୍ମସଂକଟ ସମୟରେ ମୋର କଣ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ ? ସେମାନେ କହିଲେ, “ ତୁମେ କେବଳ ଜଳର ଆଚମନ କରି ନେଲେ 
ତୁମର ବ୍ରତ ପୁଣ୍ଚି ହେବ । ତାପରେ ରଷି ଫେରି ଆସିଲେ, ତାଙ୍କୁ ଖାଇବାକୁ ଦେଇ 
ତୁମେ ଖାଇବ ।” ରାଜା ସେଇଆ କଲେ । 


ଯେତେବେଳେ ଦୁର୍ବାସା ରଷି ଲେଉଟି କରି ଆସିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଏହି କଥା 

ଜଣା ପଡିଲା, ତ ସେ ରାଗି କରି କହିଲେ ଯେ ମୋତେ ଅତିଥ ରୂପରେ ସ୍ଵୀକାର କରି 

ସାରି ପୁଣି ମୋର ଅପମାନ କରୁଛ ? ସେ ଅମ୍ବରୀଷଙ୍କୁ ନଷ୍ଟ ହେଇଯିବାର ଅଭିଶାପ 
୩୮୨॥ 


ନବମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଦେଲେ। ପ୍ରଣି ନିଳର ଗୋଟିଏ ଜନାକ୍ପ ଓମାଡି ମେଥର୍ସ ଳୂତ୍ଯା ନାମକ ରାକ୍ଷସୀକୁ 
ଉପ୍ପନ୍ନ କଲେ । ଅମ୍ବରୀଷ ହାତଯୋଡି ଠିଆ ହୋଇ ରହିଲେ, ରାଗିଲେନି । କୃତ୍ଯା 
ଯେତେବେଳେ ଅମ୍ବରୀଷଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କ ଆଡକୁ ମାଡ଼ି ଆସିଲା ତ ସେହି 
ସମୟରେ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଚକ୍ର ଆସିଲା ଏବଂ କୃତ୍ୟାକୁ ପୋଡ଼ିଦେଲା । ତାପରେ ସେ 
ଦୁର୍ବାସା ରଷିଙ୍କ ପଛରେ ପଡିଗଲା । ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ଦୂର୍ବାସାଙ୍କ ପଛରେ ଗୋଡାଇବାରୁ 
ବ୍ରହ୍ମା, ଶଙ୍କର କେହି ହେଲେ ତାଙ୍କୁ ଶରଣ ଦେବା ପାଇଁ ରାଜି ହେଲେ ନାହିଁ । ଚକ୍ର 
ତାଙ୍କ ବେକ କାଟିଲା ନାହିଁ ଖାଲି ପଛେ ପଛେ ଗୋଡେଇଲା । ବଡ଼ ଭୟଙ୍କର ସ୍ତ୍ରିତି 
ହେଇଗଲା। ଥରେ ବେକ କଟିଗଲେ ତ ଛୁଟି ମିଳିଯିବ । କିନ୍ତୁ ନା ସେ ତ ଖାଲି 
ପଛେ- ପଛେ ଆସୁଛି । ଭୟଭୀତ ହେଇ ଦୁର୍ବାସା ରଷି ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଗଲେ । କହିଲେ, “ ଭଗବାନ, ମତେ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ | ଏହି ଚକ୍ର ତ ମୋ ପଛରେ 
ପଡ଼ିଯାଇଛି ।” ତ ଭଗବାନ କହିଲେ - ` 


ଅହଂ ଭକ୍ତ ପରାଧୀନୋ ହ୍ୟସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଇବ ଦ୍ଵିଜ । 
ସାଧୁଭିର୍ଗ୍ରସ୍ତହୃଦୟୋ ଭନ୍ତୈ ୍ଭକ୍ତଜନପ୍ରିୟଃ ॥ ( ୯,୪.୬୩) 


ତୁମେ ମୋ ପାଖକୁ ଆସିଛ କିନ୍ତୁ ମୁଁ ତ ଭକ୍ତ ପରାଧୀନ - ଭକ୍ତର ଅଧୀନରେ 
ରହେ । ଏବେ ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ଅମ୍ବରୀଷଙ୍କ ସେବାରେ ଅଛି । ତେଣୁ ତା ଉପରେ ମୋର 
ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଅଧ୍ରକାର ନାହିଁ । ଏବେ ଏହି ଚକ୍ର ସେତେବେଳେ ବନ୍ଦ ହେବ 
ଯେତେବେଳେ ଅମ୍ବରୀଷ କ୍ଷମା କରିଦେବ । ତାପରେ କହିଲେ, “ ମୋ ଭକ୍ତର କେହି 
ଅପମାନ କଲେ ମୁଁ ତାକୁ ସହନ କରେ ନାହିଁ ।” ମନେ ରଖୁବେ ଦୁର୍ବାସା ଗୋଟିଏ 
ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୌଡିଲେ, ଏପରି ଦୌଡି-ଦୌଡି ଶେଷରେ ସେ ରାଜା ଅମ୍ବରୀଷଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଗଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ଗୋଡ ତଳେ ପଡିଗଲେ । ରାଜା ଅମ୍ବରୀଷ ଲଜ଼ିତ ହୋଇ 
କହିଲେ, “ ଭଗବନ୍‌ , ଆପଣ ମୋର ଗୋଡ ଛୁଅନ୍ତୁ ନାହିଁ , କ୍ଷମା କରିବା ପାଇଁ ମୋର 
ଭଲା କି ଅଧ୍ବକାର ଅଛି ¢ ମୁଁ ତ ଆପଣଙ୍କ ଦାସ । ଯଦି ସର୍ବଭୂତାମ୍ବ ଭଗବାନ୍‌ ମୋ 
ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ଅଛନ୍ତି ତେବେ ମୋର ଆଉ କଣ ଦରକାର ହ ଯଦି ମୋ ମନରେ 
ଆପଣଙ୍କ ପ୍ରତି କୌଣସି କୁଭାବ ନାହିଁ ତେବେ ଏହି ଚକ୍ର ଫେରିଯାଉ। ” ଏପରି କହି 
ଯେତେବେଳେ ରାଜା ଅମ୍ବରୀଷ ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ରକୁ ଅନେକ ପ୍ରକାରରେ ସ୍ତୁତି କଲେ, 
ସେତେବେଳେ ଦୁର୍ବାସା ରଷିଙ୍କୁ ସବୁଆଡରୁ ପୋଡିପକାଉଥୁବା ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ଶାନ୍ତ 
ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଫେରିଗଲା । ଏଠାରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ମନେ ରଖୁୂବେ ଯେ 


॥ ୩୮୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ରାଜା ଅମ୍ବରୀଷ ମଧ୍ଯ ଏକ ବର୍ଷ ଖାଦ୍ୟ ଖାଇ ନ ଥୁଲେ । କହିଲେ - ଦୁର୍ବାସା ରଖି ନ 
ଆସିଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ନ ଖୁଆଇବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ ଖାଦ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିବି ନାହିଁ । 


ବର୍ଷକ ପରେ ଯେତେବେଳେ ଦୁର୍ବାସା ରଖି ଫେରିଲେ ତ ରାଜା ଅମ୍ବରୀଷ ପୁଣି 
ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଗତ ସକ୍ଵାର କଲେ, ତାଙ୍କ ଚରଣ-ବନ୍ଦନା କଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଭୋଜନ 
କରେଇଲେ । ତାପରେ ଦୁର୍ବାସା ତୃପ୍ତ ହେଇ ପ୍ରସନ୍ନ ଚିତ୍ତ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କୁ ଭୋଜନ କରିବା 
ପାଇଁ କହିଲେ, ସେତେବେଳେ ଯାଇଁ ଅମ.ରୀଷ ଭୋଜନ କଲେ] ଦୁର୍ବାସା ତାଙ୍କୁ ଅନେକ 
ପ୍ରକାରରେ ଆଶୀର୍ବାଦ ନେଇ କହିଲେ - 


ଅହୋ ଅନନ୍ତଦାସାନାଂ ମହତ୍ଵ୍ଵଂ ଦୃଷ୍ଟମଦ୍ୟ ମେ | ( ୯.୫.୧୪) 


ଭଗବାନ ଅନନ୍ତଙ୍କ ଦାସ ମାନଙ୍କର ଗୁରୁତ୍ବକୁ ଆଜି ମୁଁ ନିଜ ଆଖରେ ଦେଖ୍ଵ 
ନେଲି । ମୁଁ ତୁମ ପ୍ରତି ଅପରାଧ କରିଥିଲି କିନ୍ତୁ ତୁମେ ମୋ ପ୍ରତି ଦୟା ଦେଖେଇଲ । 


ଦୁଷ୍କରଃ କୋ ନୁ ସାଧୁନାଂ ଦୁସ୍ତ୍ୟଜୋ ବା ମହାମ୍ମନାମ୍‌ । 
ୟୈଃ ସଂଗହୀତୋ ଭଗବାନ୍‌ ସାତ୍ଵତାମୂଷଭୋ ହରିଃ ॥ (୯.୫.୧୫) 


ଯେଉଁ ମହାମ୍ବାମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜ ହୃଦୟରେ ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି, ତାଙ୍କ 
ପାଇଁ ବା କେଉଁକାର୍ଯ୍ୟ କଠିନ ବା କେଉଁ ବସ୍ତୁକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା କଷ୍ଟକର ? ତାଙ୍କ ପାଇଁ 
କିଛି ହେଲେ କଠିନ ନୁହଁ, ସବୁ ସୁଲଭ । 

ୟନ୍ନାମଶ୍ରୁତିମାତ୍ରେଣ ପୁମାନ୍‌ ଭବତି ନିର୍ମଲଃ । 

ତସ୍ୟ ତୀର୍ଥପଦଃ କିଂ ବା ଦାସାନାମବଶିଷ୍ୟତେ ॥(୯.୫.୧୬) 

ଯେଉଁ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ନେଲେ ସମସ୍ତେ ପବିତ୍ର ହୁଅନ୍ତି, ତାଙ୍କ ଚରଣ କମଳରେ 
ଆଶ୍ରିତ ତଥା ସେହି ଚରଣକୁ ତୀର୍ଥ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ପାଇଁ କେଉଁ 


ବସ୍ତୁ ଅବା କଠିନ ଅଟେ ୧ ଦୁର୍ବାସା ରଷି କ୍ଷମା ମାଗି ତାଙ୍କର ସ୍ତୁତି କଲେ । ଏହିପରି 
ଏଠାରେ ରାଜା ଅମ୍ବରୀଷଙ୍କର ଏହି ସୁନ୍ଦର ଚରିତ୍ରର ବଣ୍ଠନ କରାଯାଇଛି। 


୩୮୪॥ 


ନବମ ସ୍କନ୍ଧ 
ଲକ୍ଷ୍ମାକୁ-ବଂଶ 


ଏହା ପରେ ଆସେ ଇକ୍ଷ୍ଵାକୁ ବଂଶ । ଏଥୁରେ ସୌଭରି-ରଷି, ରାଜା ତ୍ରିଶଂକୁ , 
ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ର, ସମ୍ରାଟ ସଗର ଏବଂ ଖଟ୍ଵାଙ୍ଗ ରଖି ଆଦିଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି । ଖଟ୍ଵାଙ୍ଗ ରାଜର୍ଷି 
ଥିଲେ । ତାଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ଦେଖ୍ସାରିଛୁ । ସେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିଥିଲେ । ସାହାଯ୍ୟ ପରେ ଦେବତାମାନେ କିଛି ମାଗିବାକୁ କହିବାରୁ ସେ ପଗ୍ନରିଲେ 
ମୋ ମୃତ୍ୟୁ ପାଇଁ ଆଉ କେତେ ସମୟ ବାକୀ ଅଛି । ଦେବତାମାନେ ଉତ୍ତର ଦେଲେ - 
ଆପଣଙ୍କ ମରଣ ପାଇଁ କେବଳ ଦୁଇ ଘଣ୍ଟା ବାକୀ ଅଛି । ତାପରେ ଖଟ୍ବାଙ୍ଗ ରାଜା 
ଦୁଇଘଣ୍ଟା ଭିତରେ ସବୁ କିଛି ତ୍ୟାଗ କରି ନିଜ ମନକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ଲଗେଇ 
ଦେଲେ । 


ରାଜା ଅଂଶୁମାନ, ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ଦିଲୀପ ଏବଂ ଦିଲୀପଙ୍କ ପୁତ୍ର ଭଗୀରଥ ଯିଏ 
ନିଜର ମହାନ୍‌ ପ୍ରୟାସ ଦ୍ଵାରା ଗଙ୍ଗାଙ୍କୁ ଧରାଧାମକୁ ନେଇ ଆସିଥିଲେ। ସୂର୍ଯ୍ୟ-ବଂଶ - 
ଇକ୍ଷ୍ମାକୁ ବଂଶରେ ଏପରି ମହାନ୍‌ ରାଜାମାନେ ହେଇଥିଲେ। ତାପରେ ଏହି ଇକ୍ଷ୍ବାକୁ 
ବଂଶରେ ରାଜା ଦିଲୀପ ହେଲେ । ଦିଲୀପଙ୍କ ପୁତ୍ର ରଘୁ, ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ଅଜ । ଅଜଙ୍କ 
ପୁତ୍ର ଦଶରଥ ଏବଂ ଦଶରଥଙ୍କ ପୁତ୍ର ହେଲେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର । ବୋଲିଏ ଶ୍ରୀ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଭଗବାନ କୀ ଜୟ । 


ଶ୍ରୀରାମ ତଥା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 


ଭଗବାନଙ୍କର ଅନେକ ଅବତାର ମଧ୍ୟରୁ ଶ୍ରୀରାମ ଅବତାର ସବୁଠାରୁ ବିଲକ୍ଷଣ 
ଏବଂ ସବୁଠାରୁ ସୁନ୍ଦର। ଶିବ ବା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କାହାରି ବି ଭକ୍ତ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ 
ଭକ୍ତ ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ରାମ ଭକ୍ତ ନ ହେଇ କେହି କୃଷ୍ଣ ଭକ୍ତ ବା ଶିବ ଭକ୍ତ 
ହେଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏପରି କହିବାର ଅର୍ଥ କଣ ? ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଶିବ ତ ନିଜ 
ନିଗୁଣ ସ୍ଵରୂପରେ ସମାଧସ୍ଥ୍ ରୁହନ୍ତି ଆଉ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ରୂପରେ ତ ସ୍ଵରୂପସ୍ସ ବ୍ରହ୍ମ 
ହିଁ ଚଲା-ବୁଲା କରୁଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ତାଙ୍କ ଲୀଳା ବୁଝିବା ବି ବଡ କଠିନ। ଭଗବାନ 
ଶିବ ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଥିତି ଦର୍ଶଉଛନ୍ତି ତ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରତିକୁ ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତିନ ଲୀଳାରେ ରମଣ 


କରାଉଛନ୍ତି । 


ଯଦି କେହି ବ୍ରହ୍ମଚସ୍ଵରୂପ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛି, ବା ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତିର 
ବିଲକ୍ଷଣ ସୁଖର ଅନୁଭବ କରିବା ପାଇଁ ରହୁଁଛି, ନିରଙ୍କୁଶ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାକୁ ପ୍ରକଟ କରି ତାର 


॥ ୩୮୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଅନୁଭବ କରିବା ପାଇଁ ଚାହୁଁଛି, ତେବେ ତାକୁ ନିଜ ମନକୁ କେତେ ପରିମାଣରେ ଶୁଦ୍ଧ 
କରିବାକୁ ପଡିବ ? ଭାବିଲେ ଦେଖୁ । ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହେବା, ଏହା ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତିର 
ଏକ ଅଂଗ, ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟଟି ହେଲା ସର୍ବଦା ଆନନ୍ଦରେ ରହିବା । ଯାହା କିଛି କର 
ପଛେ “ ସର୍ବଥା ବର୍ଭମାନୋଃପି' | ସବୁ କର୍ମ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ସମାନ 
ରୂପରେ ସ୍ଥିତ ରହିବା । ଏହା ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜୀବନରେ ଦେଖାଯାଏ । ଏହି ଉଭୟ 
କଥାକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ ଆମ ମନ ନିତାନ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ ହେବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଅଶୁଦ୍ଧ 
ମନ ଦ୍ଵାରା କିଛି ହେଲେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହଁ। ଏବଂ ମନର ଶୁଦ୍ଧି କେବଳ ଶ୍ରୀ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଅବତାରକୁ ବୁଝିବା ଏବଂ ତାଙ୍କ ପରି ଆଚରଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ହି ହେଇପାରିବ। 
କାରଣ ସେ ଧର୍ମସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନ ଏବଂ ଧର୍ମକୁ ନ ଜାଣି ତଥା ଧର୍ମାନୁକୂଳ ଜୀବନ- 
ଯାପନ ନ କରି ଏହିପରି ଶୁଦ୍ଧତା ଆମ ଜୀବନରେ ଆସିପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ କେହି ଶିବ ଭକ୍ତ ହେଉ ବା କୃଷ୍ଣ ଭକ୍ତ, ପ୍ରଥମେ ରାମ ଭକ୍ତ ହେବାକୁ ପଡିବ । 


ଏହା ଉପରେ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିଚାର କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଶ୍ରୀରାମ ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ କାରଣ ଶ୍ରୀରାମ ହିଁ ପରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହେଲେ । ଇଏ ବଡ଼ ସେ ଛୋଟ, ଏହା କହିବା ହିଁ ମୁର୍ଖତାର ଲକ୍ଷଣ, ଅପରାଧ 
ଏବଂ ପାପ ମଧ୍ଯ । ଏହା କହିବା ହି ଭୁଲ । କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜୀବନ ଏବଂ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ 
ଜୀବନ ଆମ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଟିକିଏ ଭିନ୍ନ । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ କୌଣସି 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ଅନେକ ଥର ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ ଯେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜୀବନ ଅନୁକରଣୀୟ 
ନୁହଁ । ତାଙ୍କ ଲୀଳାଗୁଡିକର ଅନୁକରଣ ନୁହଁ ଚିନ୍ତନ କରିବା ଉଚିତ । ତାଙ୍କ ଲୀଳା 
ଚିନ୍ତନୀୟ । କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଲୀଳା କେବଳ ଚିନ୍ତନୀୟ ହି ନୁହଁ ଅନୁକରଣୀୟ 
ମଧ୍ଯ । ସରଳ ଭାଷାରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯାହା କହିଥିଲେ ତାହା କର, ଯାହା 
କଲେ ତାକୁ କର ନାହିଁ ଏବଂ ଶ୍ରୀରାମ ଯାହା କହିଲେ ଏବଂ ଯାହା କଲେ ଦୁଇଟାଯାକ 
କର । ଏମିତି କହିଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ସ୍ପଷ୍ଟ ନ ହେଲା ତେବେ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ସନ୍ଦେହ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇପାରେ । ଏମିତି ମଧ୍ଯ ଭାବିପାରିବା ଯେ କଣ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଲେ 
ଗୋଟେ କଥା ଏବଂ କଲେ ଆଉ କିଛି । ଏହା ତ ଅଧର୍ମ ହେଲା । କହିବ କିଛି, କରିବ 
ଆଉ କିଛି, ଏହା ତ ସାଧୁର ଲକ୍ଷଣ ନୁହେଁ । ତେବେ କଣ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯାହା 
କଲେ ଭୁଲ କଲେ ? ଏପରି ଭ୍ରମ ଉଚିତ ନୁହେଁ । ସେମିତି ବି ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ମଧ୍ଯ କିଛି 
ଲୀଳା ଏପରି ଅଛି ଯାହାର ଅନୁକରଣ ଆମେମାନେ କରିପାରିବା ନାହିଁ । ଯଥା - 
ନିଜର ଗର୍ଭବତୀ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା, ଆମେ ଏପରି କରିପାରିବା କି ? ଯ଼ଦି କିଏ 
॥ ୩୮୬ ॥ 


ନବମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


କରୁଛି ତେବେ ସେ ମୁର୍ଖ । କାରଣ ସେହି ଲୀଳା ଚିନ୍ତନୀୟ ଅଟେ । ଭଗବାନଙ୍କର 
ଧର୍ମ - ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ଆମେ ବୁଝି ତ ପାରିବା କିନ୍ତୁ ଜୀବନରେ ତାର ଆଚରଣ କରିବା 
ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ । ଭଗବାନଙ୍କ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଲୀଳାରୁ ଜୀବନରେ ଆଚରଣ ଦୂରର କଥା 
ତାକୁ ବୁଝିବା ମଧ୍ୟ ଅତ୍ଯନ୍ତ କଠିନ । 


୧୮ 


ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ କଥା କହି ରଖୁଛି । ଏହି ବାକ୍ୟଗୁଡିକର ଅର୍ଥକୁ ଠିକ୍‌ 
ଭାବେ ବୁଝନ୍ତୁ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ମନୁଷ୍ୟ ରୂପରେ ଆସିଥିଲେ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ 
ଶିଖେଇବା ପାଇଁ ଆସିଥିଲେ । ସେ ମାନବଧର୍ମର ପାଳନ କରି ଦେଖେଇଲେ, ତେଣୁ 
ତାଙ୍କ ଲୀଳା ଅନୁକରଣୀୟ ଅଟେ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ରୂପରେ ଦେଖାଗଲେ 
କିନ୍ତୁ ସେ ସବୁ ପ୍ରକାରରେ କେବଳ ଶଶ୍ଵରୀୟ ଧର୍ମର ହିଁ ନିର୍ବାହ କଲେ । ଏହା ହିଁ 
ଦୁହିଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଖ୍ୟ ଭେଦ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅଧର୍ମ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ନାହାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ସେ ଜୀବଧର୍ମ ବା ମନୁଷ୍ୟ ଧର୍ମର ନୁହଁ ବରଂ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଧର୍ମର ଆଚରଣ କରିଥିଲେ । 
ନ ହେଲେ ଷୋହଳ ହଜାର ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ସହିତ ବିବାହ କେବେହେଲେ ସମ୍ଭବ କି ? 
ଏକା ସାଂଗରେ ଷୋହଳ ହଜାର ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ସହିତ ରହିବା କେବଳ ଶଶ୍ଵରଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ହିଁ 
ହେଇପାରିବ, ମନୁଷ୍ଯର ନୁହଁ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ ଷୋହଳ ହଜାର ବା କଣ ହ ତା ବି 
କମ୍‌ । ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ନିଜ ଚରିତ୍ର ଦ୍ଵାରା ଦର୍ଶାଇଲେ ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ପନ୍ଧୀ 
ଯଥେଷ୍ଟ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ମାନବ ଧର୍ମର ପାଳନ କଲେ କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଧର୍ମ 
ପାଳନ କଲେ । ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କର ଅବତାର କାର୍ଯ୍ୟ ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ଆଦର୍ଶ | 
ତାଙ୍କ ଲୀଳା ଗାନ ଯେତେ କରାଯିବ, କମ ହି ହେବ | 


॥ ୩୮୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆଦର୍ଶର ପରିସୀମା - ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ 


ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ଦେଖୁସାରିଛୁ ଯେ ରାଜା ପ୍ରିୟବ୍ରତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ କିପରି ନ ବର୍ଷ 
ଅଥବା ସ୍ଥାନରେ ବିଭାଜିତ କରିଥଲେ । ନ ଟି ଯାକ ସ୍ଥାନ (ବା ବର୍ଷ) ରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଅଲଗା-ଅଲଗା ରୂପର ଉପାସନା କରାଯାଏ | ‹ କିମ୍ପୁରୁଷଂ ବର୍ଷରେ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀରାମଙ୍କର ଉପାସନା କରାଯାଏ । 


କିମ୍‌ପୂରୁଷେ ବର୍ଷେ ଭଗବନ୍ତମାଦିପୁରୂଷଂ ଲକ୍ଷ୍ମଣାଗ୍ରଜଂ 
ସୀତାଭିରାମଂ ରାମଂ ତଚ୍ଚରଣସଂନିକର୍ଷାଭିରତଃ ପରମଭାଗବତୋ 
ହନୁମାନ୍‌ ସହ କିମ୍‌ପୁରୁଷୈବିରତଭକ୍ତିରୁପାସ୍ତେ ॥ (୫.୧୯.୧) 


ଯଦିଓ ଭାଗବତରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ସମସ୍ତ ଲୀଳାଗୁଡିକର ବର୍ଣ୍ତନ 
ଅଛି, ତଥାପି ଆମେ ଏଠାରେ ସେହି କଥାଗୁଡିକର ଚର୍ଚ୍ଚା କରିବା ନାହିଁ, ଯେଉଁଗୁଡିକ 
ଆମକୁ ପ୍ରାୟଃ ରାମାୟଣରେ ମିଳେ । କିମ୍ପୁରୁଷ ବର୍ଷରେ ପରମ ଭାଗବତ ହନୁମାନ 
ଅବିରତ ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଉପାସନା ପୂଜା କରନ୍ତି, ତାଙ୍କର ଯଶ 
ଗାନ କରନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ସ୍ତୁତି କରନ୍ତି । ଏହା ଗୋଟିଏ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ସ୍ତୁତି ଯାହାର 
ବଣ୍ଟନା ପଞ୍ଚମ ସ୍କନ୍ଧରେ କରାଯାଇଛି । 


ଓଁ ନମୋ ଭଗବତେ ଉତ୍ତମଶ୍ଳୋକାୟ ନମ ଆର୍ୟଲକ୍ଷଣଶୀଲବ୍ରତାୟ । 

ନମ ଉପଶିକ୍ଷିତାମ୍ବନ ଉପାସିତଲୋକାୟନମଃ ସାଧୁବାଦନିକଷଣାୟ 

ନମୋ ବ୍ରାହ୍ମଣଦେବାୟ ମହାପୁରୁଷାୟ ମହାରାଜାୟ ନମଃ ଇତି ॥ 
(୫.୧୯.୩) 


“© ନମୋ ଭଗବତେ ଉତମ ଶ୍ଳୋକାୟ ' - ଭତ୍ତମଶ୍କୋକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯଶ 
ଯୁକ୍ତ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ନମସ୍କାର । “ ନମ ଆର୍ୟଲକ୍ଷଣଶୀଲ ବ୍ରତାୟ ' ଆର୍ଯ୍ୟ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷଙ୍କ ଲକ୍ଷଣ ତାଙ୍କର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଚରିତ୍ରରେ ଏପରି ଭାବରେ ପ୍ରକଟ 
ହେଇଛି ଯେ ତାହା ତାଙ୍କର ବ୍ରତ ହେଇଯାଇଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ନିକ 
ଜୀବନରେ ସବୁ ଧର୍ମର ସମ୍ୟକ୍‌ ନିର୍ବାହ କରିଛନ୍ତି । ବିଶ୍ଵାମିତ୍ରଙ୍କ ସହିତ ଯାଇ ସେ 
ଯଜ୍ଞର ରକ୍ଷା ଆଦି କରି ଦଶୈଇଦେଲେ ଯେ ଗୁରୁଙ୍କ ସେବା କିପରି କରାଯିବା ଉଚିତ । 
ଏହା ହିଁ ଆର୍ଯ୍ୟନ୍ରତ ଲକ୍ଷଣ । ପରେ ଯେତେବେଳେ ଜନକପୁରୀକୁ ଗଲେ ତ ସେଠାରେ 

୩୮୮॥ 


ନବମ ସ୍କନ୍ଧ 


ସୀତାଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କ ମନରେ ଅନୁରାଗ ଉପନ୍ନ ହେଲା । ତଥାପି ଧନୁ ଯଜ୍ଞ ସମୟରେ 
ଉଭେଳିତ ନବଯୁବକ ପରି ଧନୁ ଭାଙ୍ଗିବାକୁ ଦୌଡି ଗଲେ ନାହ | ଗୁରୁ ଆଦେଶ ଦେଲା 
ପରେ ଯାଇଁ ଗଲେ । 


ଉଠହୁ ରାମ ଭଂଜହୁ ଭବଗପା । ଶ୍ରୀରାମଚରତିମାନସ (୧.୨୫୩.୬) 


' ଉଠହୁ ରାମ” ବିଶ୍ଵାମିତ୍ର ଏପରି କହିଲା ପରେ ଭଗବାନ ଉଠିଲେ । କେତେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠଂଶୀଳତା । ପରଶୁରାମଙ୍କ ସହ ସଂବାଦ ସମୟରେ ପରଶୁରାମ ତାଙ୍କ ସହିତ 
କେତେ ଉଗ୍ରତାର ସହ କଥାବାର୍ଭା କରୁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସେ ତାଙ୍କ ସହିତ ନମ୍ରତା ପୂର୍ବକ କଥା 
କହୁଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ କଠୋର ହେଲେ ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ନମ୍ରତା ଦେଖବାର 
ଯୋଗ୍ୟ । ଇଏ ତ ଗଲା ବାଳକାଣ୍ଡର କଥା । 


ଅଯୋଧ୍ଯାକାଣ୍ଡରେ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରଥମ ଦିନ ରାଜ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିର ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ 
ଦିନ ବନଗମନର କଥା ହେଲା, ମୁହଁରୁ ଗୋଟିଏ ହେଲେ ଶବ୍ଦ ବାହାର କଲେ ନାହିଁ । 
ଯଦି କେହି ଦଶରଥଙ୍କ ଖରାପ କଥା କହିଲା ତ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ବାଧା ଦେଲେ । ସେ ମୋର 
ପିତା, ରାଜ୍ୟ ଦେଇପାରିବେ ତ ନେଇ ମଧ୍ଯ ପାରିବେ। ଦେଖନ୍ତୁ ପୁତ୍ରଧର୍ମର ନିର୍ବାହ 
କିପରି କଲେ । ଏହା ଆର୍ଯ୍ୟ ଲକ୍ଷଣ । ନିଜ ସାବତ ମାଙ୍କ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ମନରେ 
କୌଣସି ଦୁର୍ଭାବ ଆସିଲା ନାହିଁ । ଭରତଙ୍କ ଠାରୁ ବଚନ ନେଲେ ଯେ ତୁମେ ନିଜ ମାଙ୍କୁ 
କେବେହେଲେ ଖରାପ କଥା କହିବ ନାହଁ, ତାଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ ରଖବ । ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଫେରିଲାପରେ ଭରତ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଥମ କଥା ଏହା ହିଁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ମୁଁ ସବୁ 
ମାତାମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିଛି । ତାଙ୍କୁ ଜଣା ଥୁଲା ଯେ ମା ରାଗିଲେ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ମୋ 
ଉପରେ ରାଗିଯିବେ । 


ପରେ ଯେତେବେଳେ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ଶକ୍ତିରେ ଆହତ ହେଲେ ତ ରାମଚନ୍ଦ୍ର କାନ୍ଦିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ । କହିଲେ, “ ଯଦି ମତେ ଜଣା ଥାଆନ୍ତା ଯେ ଲକ୍ଷ୍ମଣକୁ ଶକ୍ତି ବାଜିବ ଏବଂ 
ତାର ମୃତ୍ୟୁ ହେବ, ତାହାଲେ ମୁଁ ପିତାଙ୍କ କଥା ମାନି ନ ଥାନ୍ତି ।” ଏମିତି ଭାଇ କେଉଁଠି 
ମିଳିବ ? ଯେତେବେଳେ ରାବଣ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ ହେଲା ଏବଂ ତାର ବଧ ହେଇଗଲା 
ଯେତେବେଳେ ବିଭୀଷଣ କହିଲେ ଯେ ଭଗବାନ ଆପଣ ଆସି ଦାସର ଘରକୁ ପବିତ୍ର 
କରନ୍ତୁ । ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଭରତଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରି ବ୍ୟାକୁଳ ହେଇଗଲେ ଏବଂ 
କହିଲେ - ଭରତ ମୋତେ ସ୍କରଣ କରୁଥିବ । ମୁଁ ଠିକ୍‌ ସମୟରେ ନ ପହଞ୍ଚଲେ ସେ 


॥ ୩୮୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ କରିଦେବ । ଭରତ ପରି ମୋର ଆଉ କେହି ପ୍ରିୟ ନୁହଁ । ଏଠାରେ 
ଭଗବାନ ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି ଯେ ଭାତୂଧର୍ମର ନିର୍ବାହ କିପରି କରାଯାଏ । 


ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ ବନରେ ବିଚରଣ କରି କରି କିଷ୍ଠିନ୍ଧାରେ 
ପହଞ୍ଚୁଲେ, ସେଠାରେ ସୁଗ୍ରୀବଙ୍କ ସହ ମିତ୍ରତା କଲେ ଏବଂ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କଲେ ଯେ ମୁଁ 
ବାଳିକୁ ମାରି ତୁମକୁ ରାଜ୍ୟ ଦେବି । ବାଳିକୁ ଇନ୍ଦ୍ର ବର ଦେଇଥିଲେ ଯେ ଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ 
ଯିଏ ତା ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିବ ତାର ଅଧା ଶକ୍ତି ବଳିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ଭଗବାନ ସେମିତି ମଧ୍ଯ 
ବାଳିକୁ ମାରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ ଥଲେ କିନ୍ତୁ ଇନ୍ଦ୍ରର ବରଦାନର ସମ୍ମାନ ରଖୁ ସେ ଗଛ 
ପଛରେ ରହି ତାକୁ ମାରିଲେ । ଲୋକେ ଭଗବାନଙ୍କର ନିନ୍ଦା କରନ୍ତି ଯେ ସେ ଲୁଚିକରି 
ବାଳିକୁ ମାରିଦେଲେ। ଏକଥାକୁ କେତେଲୋକ ବୁଝନ୍ତି ଯେ ସେ ଏପରି କରି ଇନ୍ଦ୍ରର 
ବରଦାନକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଲେ । ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ୟ ରୂପରେ ଆସିଥିଲେ ତେଣୁ ସେ ଦେବତା 
ଦେଇଥିବା ବରଦାନକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଲେ । ଏହା ତାଙ୍କର ଆର୍ଯ୍ୟ ଲକ୍ଷଣ ଅଟେ । 
କେବଳ ଏତିକି ନୁହଁ, ସେ ସୁଗ୍ରୀବକୁ ଦେଇଥିବା ପ୍ରତିଜ୍ଞାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ପାଇଁ ନିଜ 
ଉପରେ ଲାଗୁଥୁବା ଆରୋପକୁ ମଧ୍ଯ ଖାତିର କଲେ ନାହି, ନିଜ ଉପରକୁ ଦୋଷ 
ନେବାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତୁତ ରହିଲେ । ଏପରି ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵଭାବର କଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ? 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ସଖାଧର୍ମ ନିର୍ବାହ କରି ଦେଖେଇ ଦେଲେ । ବିଭୀଷଣ ଶରଣାଗତ 
ହେଇ ଆସିବା ମାତ୍ରକେ ତାଙ୍କୁ ଲଙ୍କାର ରାଜ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରି ଦେଲେ । 


ଏବେ ତାଙ୍କର ପତିଧର୍ମକୁ ଦେଖୁବା, ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ରାମାୟଣରେ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ 
ଆସେ ଯେଉଁଠି ଅଗସ୍ତ୍ୟ ରଷି ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - ତୁମେ ସୀତାଙ୍କ ବିୟୋଗରେ 
କାହିଁକି କାନ୍ଦୁଛ ? ସେଠି-ଏଠି ବୁଲି-ବୁଲି ତାଙ୍କୁ କାହିଁକି ଖୋଜୁଛ ? ସବୁ ମିଥ୍ଯା, ଏହି 
ଜଗତରେ କୌଣସି ଜିନିଷର ମିଳିବା ନ ମିଳିବାରେ କଣ ଫରକ ପଡିବ ? ଭଗବାନ 
କହିଲେ - ଆପଣ କେମିତି କଥା କହୁଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ପିତା ତାଙ୍କର ହାତ ମୋ ହାତରେ 
ଦେଇଥଲେ । ମୁଁ କଣ ନିଜ ପନ୍ନୀର ରକ୍ଷା ମଧ୍ଯ କରି ପାରିବିନି । ତାଙ୍କୁ ଫେରି 
ପାଇବିନି । ଏମିତି କେମିତି ସମ୍ଭବ । ପନ୍ନୀ ଉପରେ କୌଣସି ସଂକଟ ଆସିଲେ ତାକୁ 
ସେଥୁରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପତିର ଧର୍ମ ଅଟେ । ସେ ସୀତାଙ୍କୁ ଫେରେଇ ଆଣୁଛନ୍ତି । ଏବେ 
ଯଦି କିଏ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବ ଯେ ତେବେ ଏମିତି ପନ୍ଜୀଙ୍କର ପୁଣି ତ୍ୟାଗ କାହିଁକି କରିଦେଲେ ? 
କାରଣ ତ୍ୟାଗ କରିବା ସମୟରେ ସେ ରାଜଧର୍ମର ପାଳନ କରିଥଲେ । 


॥ ୩୯୦ | 


ନବମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଭଗବାନ ଳେଇଁ ସମୟରେ କେଉଁ ଧର୍ମ ପାଳନ ଳରିଥଲେ ନ ଜାଣିବା ଯୋଗୁଁ 
ହିଁ ଆମେ ଭ୍ରମରେ ପଡ଼ୁଛ୍ଛ୍‌ । ଭଗବାନ ପତି ଧର୍ମ ନିର୍ବାହ କରି ସୀତାଙ୍କ ନେଇ ଆସିଲେ, 
ନ ହେଲେ ଫେରେଇ ଆଣିବା କଣ ଦରକାର ହ କହିପାରି ଥାନ୍ତେ ଯେ ରାବଣ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ଲଙ୍କା ବହୁତ ଦୂର, କେମିତି ଆଣିବା ? ଏମିତି କହି ଚୁପ୍ରାପ ବସି ଯାଇଥାନ୍ତେ | 
ଅନ୍ୟ କେହି ହେଇଥିଲେ ଆଉ ଗୋଟେ ବାହା ହେଇ ପଡିଥାନ୍ତା କିନ୍ତୁ ସେ ତାହା କଲେ 
ନାହିଁ । ସୀତା ପରିତ୍ୟାଗକୁ ବୁଝିବା ଆମମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଷ୍ଟକର । ଲୋକଙ୍କୁ 
ଲାଗେ ଯେ ଭଗବାନ ଖୁସି ଖୁସି ସୀତାଙ୍କର ପରିତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ । କିନ୍ତୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିବା ପରେ କେତେ କାନ୍ଦିଥଲେ, ଏହା କାହାକୁ ଜଣା ନାହିଁ । କାରଣ ସେମାନେ 
ରାମାୟଣ ପଢିନାହାନ୍ତି । 


ପରେ ରାବଣ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ ଭଗବାନ ଶତ୍ରୁଧର୍ମର ପାଳନ କଲେ । 
ଶତ୍ରୁ ହୋଇ ଠିଆ ହେଲେ କିନ୍ତୁ ସେଠି ରାବଣ ସହ କିପରି ବ୍ୟବହାର କଲେ ଦେଖିବା 
କଥା । ପ୍ରଥମ ଦିନ ସେ ଥକିଗଲା । ତ କହିଲେ - ତୁମେ ଯାଅ । ଆରାମ କରି ପର 
ଦିନ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଆସ । ସେ ମରିଗଲା ପରେ ବିଭୀଷଣକୁ କହିଲେ “ ମରଣାନ୍ତାନି 
ବୈରାଣି' । “' ଏବେ ମୋର ତା ସହିତ କୌଣସି ଶତୁତା ନାହିଁ, କୌଣସି ଦ୍ଵେଷ ନାହିଁ, 
ଏହାର ଅନ୍ତିମ ସଂସ୍କାର କର” । ଆହୁରି ମଧ୍ଯ କହିଲେ - ' ମମାପ୍ୟେଷ ୟଥା ତବ” 
ଯେମିତି ତୁମ ଭାଇ ସେମିତି ମୋର ମଧ୍ଯ ଭାଇ । ଟିକିଏ ଭାବିଲେ, ଶତ୍ରୁ ପାଇଁ କିଏ 
ଏମିତି କହିପାରିବ ? ଇଶ୍ଵର ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ସେ ନିଜର ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଏତେ ସୁଖ 
ଦେଲେ ଯାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି ଶବ୍ଦ - ଆର୍ୟ୍ଯଲକ୍ଷଣଶୀଳବ୍ରତାୟ 
ଆଦି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟରେ ଭାବିଲେ, ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଚରିତ୍ରକୁ ଦେଖୂଲେ, 
ମନ ମୁଗ୍‌ଧ ହେଇଯାଏ । କେତେ ସୁନ୍ଦର ସ୍ଵଭାବ । ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ଆମେ ନୀଚ ବୋଲି 
ଭାବୁଛୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଆଲିଙ୍ଗନ କରୁଛନ୍ତି 


ପ୍ରଭୁ ତରୁ ତର କପି ଡାର ପର, ତେ କିୟେ ଆପୁ ସମାନ | 
ତୁଲସୀ କହୁଁ ନ ରାମସେ ସାହିବ ଶୀଲନିଧାନ ॥ 
ଶ୍ରୀ ରା.ଚ,ମା, (୧.୨୯.୦) 
ଗଛ ଉପରେ ରହୁଥିବା ବାନରମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ପରି କରିଦେଲେ - ମହାନ୍‌ 
ବନେଇ ଦେଲେ । ସେମାନଙ୍କ ଉପକାର ପାଇଁ ନିଜକୁ ବନ୍ଧନରେ ରହିବା ପରି ଅନୁଭବ 


॥ ୩୯୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କରି ସେମାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ମୁଁ ତୁମମାନଙ୍କ ରଣରୁ କେବେ ବି ମୁକ୍ତ ହେଇପାରିବି 
ନାହିଁ, ଏମିତି ହେଲେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀ ରାମଚନ୍ଦ୍ର । 


“ ନମଃ ଭପଶିକ୍ଷିତାମ୍ବନେଂ - ଆମେମାନେ ପରସ୍କରକୁ ଉପଦେଶ ଦେଉଛୁ | 
କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ କଣ କୁହାଯାଇଛି “ ଉପଶିକ୍ଷିତାତ୍ମନେ' - ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ 
ନିଜ ମନକୁ ନିଜର ଶିଷ୍ୟ କରି ନେଇଛି । ଆମେ ତ କେବଳ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଭାବୁଛୁ ଯେ ଅନ୍ୟମାନେ କାହିକି କଲେ ନାହିଁ, ଏପରି କାହିଁକି କହିଲେ ? ଆଦି । 
ଆରେ ଆମେ ନିଜେ କଣ କହୁଛୁ, ଏହା ବିଷୟରେ କେବେ ଭାବିଛ ? କେବେ ନିଜ 
ମନରେ ବିରର କରିଛ ଯେ ଆମେ କଣ କରୁଥାଉ । ଅନ୍ଯର କାମରେ ଟିକିଏ 
ଅନୁଶାସନହୀନତା ଆସି ଗଲେ- ଆମେ କହୁଛୁ ଯେ ତାକୁ ଦଣ୍ଡ ମିଳିବା ଦରକାର । 
ଏଠାରେ ମନେରଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନଙ୍କ ନିୟମ ହେଲା ଯେ ନିଜେ ନିଜ ମନକୁ ଦଣ୍ଡ 
ଦେବା ଉଚିତ, ତାକୁ ଅନୁଶାସନରେ ରଖୁବା ଉଚିତ | ନିଜ ଅପରାଧ ପାଇଁ କେବେ ବି 
କ୍ଷମାଶୀଳ ହେବା ଉଚିତ ନୁହଁ କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଉପରେ ଦୟା କରିବା ଉଚିତ । ଏହା ବୁଝିବା 
କଥା । ଆମେ ତ କେବଳ ନିଜ ଉପରେ ହି ଦୟା କରୁ । ନିଜେ ତ ଯାହା ଇଚ୍ଛା ତା 
କରୁ ଆଉ ଅନ୍ୟ କେହି କିଛି କଲେ ଭାବୁ ଯେ ତାକୁ ଦଣ୍ଡ ମିଳିବା ଉଚିତ । ଯିଏ ନିଜ 
ମନକୁ ନିଜର ଶିଷ୍ୟ କରିନେବ, ମନକୁ ନିଜ ନିୟନ୍ତ୍ରଣକୁ ନେଇ ଆସିପାରିବ, କେବଳ 
ସେ ହି ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ଜୀବନକୁ ବୁଝିପାରିବ । 


“ନମ ଉପାସିତଲୋକାୟ'- ଭକ ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପାସନା କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ 
ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଲୋକର - ସମସ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କର ଉପାସନା କରନ୍ତି | 
କହନ୍ତି - ‹ ଏମାନେ ମୋର ଭଗବାନ ' | ବାଲ୍ମିକୀ ରାମାୟଣର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ ଲୋକର ଆରାଧନା ପାଇଁ ସ୍ନେହୀକୁ ଛାଡିବାକୁ ପଡିଲେ, ବନ୍ଧୁ-ବାନ୍ଧବମାନଙ୍କୁ 
ଛାଡିବାକୁ ପଡିଲେ, ଦୟା, ସୌଖ୍ୟ ଏବଂ “ ୟଦି ବା ଜାନକୀମପି ' - ଜାନକୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ଛାଡିବାକୁ ପଡିଲେ, ମୁଁ ଛାଡିଦେବି | 


ଲୋକମାନେ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରନ୍ତି ସୀତା ତ ପବିତ୍ର ଥୁଲେ ତଥାପି ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ତାଙ୍କୁ 
କାହିଁକି ଛାଡିଦେଲେ ? ଟିକିଏ ବିଗ୍ର କରନ୍ତୁ - ଅଯୋଧ୍ୟାର ଲୋକମାନଙ୍କୁ କେବେ 
ଏମିତି କାହିଁକି ଲାଗିଲା ନାହିଁ ଯେ ଏହା ଭୂଲ ?¢ ସମସ୍ତେ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ 
କାହିଁକି କହିଲେ ନାହିଁ ଯେ ଭଗବାନ ଆପଣ ଏପରି କରନ୍ତୁ ନାହିଁ ? ସୀତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମ 
ମନରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ଅଯୋଧ୍ଯାବାସୀ ସୀତାଙ୍କୁ ସନ୍ଦେହ କଲେ, ଏହା 


॥ ୩୯୨॥ 


ନବମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଆମକୁ ଖରାପ ଲାଗୁନି ତ ? ଆମେ ସେମାନଙ୍କ ଦୋଷ ଦେଖୁ ମଧ୍ଯ ଭାବୁନୁ ଯେ କିପରି 
ଲୋକଗୁଡାକ ? ବସ୍ତୁ ସ୍ମ୍ରିତି ଜାଣି ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହ କରୁଛନ୍ତି । ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା । 
ଶ୍ରୀରାମକୁ ବନଗମନର ଆଦେଶ ହେଲାବେଳେ ତ ସବୁ ଅଯୋଧ୍ଯାବାସୀ କାନ୍ଦି ପକେଇଲେ 
। ଶ୍ରୀରାମ ବନକୁ ଗଲାରୁ ପଛେ ପଛେ ଗଲେ, ଆଉ କହିଲେ - ରାମ ଫେରିବା 
ଦରକାର । କିନ୍ତୁ ସୀତାଙ୍କୁ ବନକୁ ପଠେଇବା ସମୟରେ ତ କେହି କହିଲେ ନାହିଁ ଯେ 
ତାଙ୍କୁ ଫେରିଆସିବା ଉଚିତ । ଅଯୋଧ୍ୟାବାସୀ କେତେ ବଦମାଶ ଦେଖିଲେ । କାନ୍ଦିଲେନି 
କି କିଛି କହିଲେନି । ତେଣୁ ବାଲ୍ମିକୀ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ଲେଖୁ ଦେଲେ ଯ଼େ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ 
ପାଖରେ ଯେତେ ଗୁଣ ଥଲା ତାର ଦୁଇଗୁଣ ସୀତାଙ୍କ ପାଖରେ ଥଲା । ଯଦିଓ ବାଲ୍ଲଳିକୀ 
ରାମାୟଣର ରଚନା କରିଛନ୍ତି, ତଥାପି ଅନ୍ତର୍ଦ୍ଧଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂଲେ ଜଣାପଡେ ଯେ ଏହା 
ପ୍ରକୃତରେ “ସୀତାୟନ” ଅଟେ । ଏଥିରେ ସୀତାଙ୍କର ଅଧକ ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଇଛି, 
ଏବଂ ସୀତାଙ୍କୁ ସେ ନିଜର ପୁତ୍ରୀ ସମାନ ମାନିଛନ୍ତି । 


ଏବେ ଟିକିଏ ଭାବନ୍ତୁ, ଏପରି ସ୍ଵଭାବର ଏହି ଅଯୋଧ୍ୟାବାସୀ ଯେତେବେଳେ 
ସୀତାଙ୍କ ବିଷୟରେ ସନ୍ଦେହ କଲେ ସେତେବେଳେ ଶ୍ରୀରାମ ସୀତାଙ୍କୁ ଛାଡିଦେଲେ - 
କଣ ବା ଭୁଲ କଲେ । ଶ୍ରୀରାମ ଏକେ ତ ସୀତାଙ୍କୁ ବଣକୁ ପଠେଇଲେ, ପୁଣି ତାଙ୍କ 
ବିୟୋଗରେ ନିଜେ ଦୁଃଖ ମଧ୍ଯ ଭୋଗିଲେ । ରାଜାରାଣୀ ହେବା ବଡ କଠିନ, ଆଦୌ 
ସହଜ କାମ ନୁହଁ । ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଜଣାପଡି ପାରେ ଯେ ରାଜାରାଣୀ ହେବା ତ ବହୁତ 
ବଢିଆ । ଏମାନେ ଆଉ କି ମହାରାଜା - ମହାରାଣୀ, ଏମାନେ ତ ଖାଲି ଦୁଃଖ 
ଭୋଗିଲେ । ଯଜ୍ଞ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ସାଂଗରେ ପନ୍ନୀ ନ ଥୁବାରୁ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ମୂଭି ତିଆରି କରି 
ରଖୂଲେ । ଅଯୋଧ୍ଯାବାସୀଙ୍କୁ ତ ଏହା ବି ଖରାପ ଲାଗିଲା ନାହିଁ । 


ସିୟ ନିନ୍ଦକ ଅଘ ଓଘ ନସାଏ । 
ଲୋକ ବିସୋକ ବନାଇ ବସାଏ ॥ (ଶ୍ରୀରା.ଚ.ମା-୧.୧୫.୩) 


ଏପରି ଲୋକମାନଙ୍କୁ - ସୀତାଙ୍କର ନିନ୍ଦା କରିବା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ, ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର 
ଅଯୋଧ୍ଯାରେ ରଖୂଲେ, ତାଙ୍କର ଆରାଧନା କଲେ ଏବଂ ଶେଷରେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ 
ଧାମରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନ ଦେଲେ । “ ଉପାସିତ ଲୋକାୟ' - ଦୁନିଆ ଚାହେଁ ଯେ ସମସ୍ତେ 
ଆମର ଉପାସନା, ସେବା, ପୂଜା ଆଦି କରନ୍ତୁ, ଆମ ଗଳାରେ ହାର ପିନ୍କାନ୍ତୁ କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନ ଏପରି ଯେ ସେ ପୁରା ଦୁନିଆର ଉପାସନାରେ, ଆରାଧନାରେ ଲାଗି ରହିଲେ | 


|॥ ୩୯୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତା ପର ବିଶେଷଣ ହେଲା - ' ନମଃ ସାଧୁବାଦନିକଷଣାୟ: | ଏହି ସାଧୁବାଦ 
ନିକଷଣର ଅର୍ଥ କଣ ? ଯଦି କେହି ନିଜକୁ ଭଲ କହୁଛି ତ, ତାର ପୁଣି କିଛି ପରୀକ୍ଷା 
ଥୁବ ବା ମାପଦଣ୍ଡ ଥୁବ । ଯେମିତି ସୁନାକୁ କଷଟି ପଥର ଉପରେ ଘଷି କରି ଦେଖନ୍ତି 
ଅସଲି ନା ନକଲି । କିନ୍ତୁ ନିଜର ଭଲଗୁଣକୁ କୋଉଠି ଘଷି କରି ପରୀକ୍ଷା କରିବ ? 
ତାର ମାପଦଣ୍ଡ କଣ ? ତାହା ହେଲା “' ସାଧୁବାଦ ନିକଷଣ'” | ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର 
ସର୍ବୋକୃଷ୍ଟ ଚରିତ୍ରର ମାପଦଣ୍ଡ । ' ସାଧୁବାଦ ନିକଷଣ” ଏପରି ବିଶେଷଣ ଆଉ 
କାହାପାଇଁ ଦିଆଯାଇନାହିଁ । ସାଧୁତା ହିଁ ମୂରଭି ରୂପ ନେଇ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ 
ହେଇଛି । ତେଣୁ କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଭଲ କି ନୁହଁ ଏହା ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ ତା ପାଇଁ 
ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ଜୀବନ ହି ପ୍ରକୃତ କଷଟି । ଆମେମାନେ, ଲୋଭ ଯୋଗୁଁ ନିଜ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ବିପରୀତ ଆଚରଣ କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଇଯାଉଛୁ, ଆମ ସାଧୁତା ସେ ସମୟରେ 
ଉଡି ଯାଉଛି ।। କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କର ସବୁଠାରୁ ପ୍ରିୟ ହେଲା ଧର୍ମ, ସାଧୁତା, ଯାହା ପାଇଁ ସେ 
ସବୁ କିଛି ଛାଡିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥିଲେ । ସେ କେବେ କାହା ପାଇଁ ତ କେବେ ଆଉ 
କାହାପାଇଁ କାନ୍ଦୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଦେଖୂବା କଥା ଯେ ତାଙ୍କର ଧ୍ଯାନ ସବୁବେଳେ ଧର୍ମ ପାଳନ 
ପ୍ରତି ଥିଲା । 


“ନମୋ ବ୍ରହ୍ମଣ୍ୟଦେବାୟ” ସବୁ ଅବତାରରେ ଭଗବାନ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ହିଁ 
ନିଜର ଇଷ୍ଟଦେବ ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । କେତେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ ସମସ୍ତେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର ଇଷ୍ଟଦେବ ମାନନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ନିଜର ଇଷ୍ଟ 
ମାନୁଛନ୍ତି । ˆ ମହାପୁରୁଷାୟ - ମହାରାଜାୟ ନମଃ” ସେ ମହାପୁରୁଷ, ମହାରାଜ 
ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ନମସ୍କାର । ହନୁମାନଙ୍କ ସ୍ତୁତିରେ ଆଗକୁ ବଣ୍ଠ୍ରନା ଅଛି ଯେ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ନିର୍ଗୁଣ, ନିରାକାର, ନିର୍ବିଶେଷ, ସଚ଼ିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ବ୍ରହ୍ମ ଅଚନ୍ତି । ଭାବିଲେ 
ଦେଖୁ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ଅବତାର କଣ କେବଳ କିଛି ରାକ୍ଷସମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ 
ହେଇଥିଲା । ରାକ୍ଷସମାନଙ୍କୁ ମାରିବା କିଛି ବିରାଟ କାମ ନୁହଁ । ଯାହାଙ୍କ ଭୂକୂଟୀ 
ବିଳାସଦ୍ଵାରା, ସଂକଳ୍ପ ମାତ୍ରକେ, ସମସ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସୃଷ୍ଟି ଏବଂ ବିନାଶ ହୁଏ, ତାଙ୍କ ପାଇଁ 
ଗୋଟେ ରାବଣର ମୁଲ୍ୟ କଣ ୧? ତାକୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଏତେ ପ୍ରପଞ୍ଚ, ଏତେ ଚେଷ୍ଟା, 
ଏତେ ସେନା ଏକତ୍ରିତ କରିବାର କଣ ଦରକାର ଥୁଲା । ମାରିବା ତ ଅତି ସହଜ କାମ। 
କେବଳ ମାରିବା ହେଇଥିଲେ, ଦେଖୁ-ଦେଖୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମାରି ଶେଷ କରି ଦେଇଥାନ୍ତେ | 
ତାଙ୍କର ଅବତାରର କାରଣ ହେଲା - 


॥ ୩୯୪ | 


ନବମ ସ୍କନ୍ଧ 


ମର୍ତ୍ୟାବତାରସ୍ତ୍ିହ ମର୍ତ୍ୟଶିକ୍ଷଣଂ 
ରକ୍ଷୋବଧାୟୈବ ନ କେବଲଂ ବିଭୋଃ ॥ (୫.୧୯.୫#୫) 


ମନୁଷ୍ୟକୁ କିପରି ବଞ୍ଚବା ଦରକାର, ଏହା ଶିଖାଇବା ପାଇଁ ହୋଇଥିଲା | ଅନ୍ୟକୁ 
ବଞ୍ଚୁବା ଶିଖାଇବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ କାମ । ଏହା ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଲମ୍ବା ଓ ସୁଦୀର୍ଘ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ । 


ରାମ ଭଗତ ହିତ ନର ତନୁ ଧାରୀ । 
ସହି ସଂକଟ କିଏ ସାଧୁ ସୁଖାରୀ | ଶ୍ରୀ ରା. ଚ. ମା. (୧.୨୩.୧) 


ସବୁ ପ୍ରକାରର ସଂକଟ ସ୍ଵୟଂ ସହନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ । ତାପରେ ଯାଇଁ ଏହି 
ମୂଢ଼-ଜଡ଼ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କିଛି ଲୋକଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ ଟିକିଏ ଆଲୋକ ପଶେ, ଅନ୍ୟମାନେ 
ସେମିତି ରହିଯାନ୍ତି । ସେମାନେ କିଛି ଚୁଝନ୍ତିନି। ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବାର ନ 
ଥିଲେ - 

କୁତୋଃନ୍ୟଥା ସ୍ୟାଦ୍ରମତଃ ସ୍ଵ ଆତ୍ମନଃ 

ସୀତାକୃତାନି ବ୍ୟସନାନୀଶ୍ବରସ୍ଯ ॥ (୫.୧୯.୫) 


ନିଜର ଆମ୍ମସ୍ବରୂପରେ ରମଣ କରୁଥିବା ଭଗବାନଙ୍କୁ ସୀତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏତେ 
କାନ୍ଦିବା କଣ ଦରକାର ଥିଲା ? ଏତେ ଦୁଃଖ ସହିବାର କି ଆବଶ୍ୟକତା ବା କଣ ଥିଲା ? 


ନ ବୈ ସ ଆତ୍ମାଃ୪ମ୍ବବତାଂ ସୁହୁତ୍ତମଃ 

ସକ୍ତସ୍ତ୍ତଲୋକ୍ୟାଂ ଭଗବାନ୍‌ ବାସୁଦେବଃ । 

ନ ସ୍ତ୍ରୀକୃତଂ କଶ୍ମଲମଶ୍ରୁବୀତ 

ନ ଲକ୍ଷ୍ମଣଂ ଗପି ବିହାତୁମହଁତି ॥ (୫,୧୯.୬) 

ତିନିଲୋକରେ କେଉଠାରେ ମଧ୍ଯ ଆସକ୍ତ ନ ହେଉଥୁବା ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରକ୍କର ସୀତାଙ୍କ ବିୟୋଗରେ ଦୁଃଖୀ ହେଇ କାନ୍ଦିବା, ଲକ୍ଷ୍ମଣଙ୍କୁ ତ୍ଯାଗ 
କରିଦେବା, ସବୁ କିଛି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଅନ୍ୟଥା କଣ 


ଧୀରମାନଙ୍କର ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ ହେଇପାରିବ କି ? କଣ ସେ 
ଲକ୍ଷ୍ମଣଙ୍କର ତ୍ୟାଗ କରିପାରିଥାଆନ୍ତେ ? 


॥ ୩୯୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭଗବାନଙ୍କ ତିରୋଧାନର କିଛି ସମୟ ପୂର୍ବରୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ପାଇଁ କାଳ 
ଆସିଲା ଏବଂ କହିଲା - ଭଗବନ୍‌ , ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ସହିତ କଥାବାର୍ଭା କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କେହି ମଝିରେ ଆସିଲେ ଆପଣ ତାକୁ ହତ୍ୟା କରିବେ । ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ 
ଲକ୍ଷ୍ମଣକୁ ଆଦେଶ ଦେଲେ ଯେ କାହାରିକୁ ଭିତରକୁ ଆସିବାକୁ ଦେବ ନାହିଁ କି ନିଜେ 
ମଧ୍ଯ ଆସିବ ନାହିଁ । ସେହି ସମୟରେ ଦୁର୍ବାସା ରଷି ଆସିଲେ ଏବଂ କହିଲେ ମୁଁ ସାଂଗେ 
ସାଂଗେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଦେଖା କରିବାକୁ ଗ୍ରହେଁ । ଲକ୍ଷ୍ମଣ ବୁଝିପାରିଲେ ନାହିଁ ଯେ 
ହଠାତ୍‌ କଣ କରିବେ । ଯିବାକୁ ନ ଦେଲେ ସେ ବହୁତ କ୍ରୋଧତ ହେଇଯିବେ, ଯଦି 
ଯିବାକୁ ଦେବେ ତ ଶ୍ରୀରାମ ମୋର ବଧ କରିଦେବେ । ବିବଶ ହେଇ ସେ କର୍ଭବ୍ୟ 
ପାଳନ ପାଇଁ ନିଜେ ଭିତରକୁ ଗଲେ । ଦେଖୂଲେ ତ ଏପରି ଲକ୍ଷ୍ମଣଙ୍କୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ କେତେ କଠିନ ହୋଇଥାନ୍ତା । ତା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କଲେ ¦ ବଶିଷ୍କଙ୍କ 
ନିର୍ଦଶାନୁସାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ ଲକ୍ଷ୍ମଣଙ୍କର ତ୍ୟାଗ କଲେ । କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ 
ସତ୍‌ପୁରୁଷଙ୍କୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ମଧ୍ଯ ମୂତ୍ୟୁ ସହ ସମାନ ହେଇଥାଏ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ 
ଜୀବନ ବହୁତ କଠିନ, ପ୍ରକୃତରେ ବହୁତ କଠିନ | 


ନ ଜନ୍ମ ନୂନଂ ମହତୋ ନ ସୌଭଗଂ 

ନ ବାଙ୍‌ ନ ବୁଦ୍ଧିନୀକୃତିସ୍ତୋଷହେତୁଃ । 
ତୈର୍ୟଦ୍ବିସୃଷ୍ଟାନପି ନୋ ବନୌକସ- 

ଶ୍ଚ କାର ସଖ୍ୟେ ବତ ଲକ୍ଷ୍ମଣାଗ୍ରଜଃ ॥ (୫.୧୯.୭) 


ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ଏମିତି ଯେ ସେ କାହାର ରୂପ, ଜାତି, ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ, କଥା 
କହିପାରିବାର କ୍ଷମତା ଦ୍ଵାରା ବା ବୁଦିଦ୍ଵାରା ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । “ ନ ତୋଷହେତୁଃ” 
- ଏଗୁଡିକ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବାର ସାଧନ ନୁହଁ । ଯଦି ଏମିତି ହେଇଥାନ୍ତା ତ 
ବାନର ମାନଙ୍କ ପାଖରେ କଣ ଥଲା ? କୋଉ ବିଶେଷତା ଥୁଲା? ନା ତ ତାଙ୍କ ରୂପ 
ସୁନ୍ଦର ଥିଲା, ନା ଜାତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ନା ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ବୁଦ୍ଧି ଥଲା ନା ବାକ୍ଗତୁର୍ଯ୍ୟ 
କିନ୍ତୁ ଲକ୍ଷ୍ମଣାଗ୍ରଜ ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ସହ ମଧ୍ଯ ମିତ୍ରତା କଲେ । 


॥ ୩୯୬॥ 


ନବମ ସ୍କକ୍ଧ 
କାରଣ ¬ 


ରାମ ହି କେବଳ ପ୍ରେମୁ ପିଆରା । 
ଶୀ ରା.ଚ. ମା. (9୨.୧୩୬.୧) 


ଭଗବାନଙ୍କୁ କେବଳ ପ୍ରେମ ହିଁ ପ୍ରିୟ । ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖବାକୁ ଗଲେ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କର 
ଜୀବନକୁ ବୁଝିବା ଏବଂ ତାକୁ ପାଳନ କରିବା ଉଭୟ ବହୁତ କଠିନ କାର୍ଯ୍ୟ । ଆମେ 
ଯଦିଓ ବହୁତ ସହଜରେ କହି ଦେଉଛୁ ଯେ ତାଙ୍କର ଜୀବନ ବହୁତ ସରଳ ଏବଂ 
ଅନୁକରଣୀୟ ଓ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜୀବନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଜଟିଳ ଏବଂ ଚିନ୍ତନୀୟ ଅଟେ । କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ ଏବଂ ତାଙ୍କ ପରି ନିଜ 
ଜୀବନରେ ଧର୍ମ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ପାଳନ କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ଯ କଷ୍ଟକର । 


ସୁରୋଃଅସୁରୋ ବାପ୍ୟଥ ବାନରୋ ନରଃ 
ସର୍ବାମୂନା ୟଃ ସୁକୃତଜଞ୍ଞମୁତ୍ତମମ୍‌ । 

ଭଜେତ ରାମଂ ମନୁଳାକୃତିଂ ହରିଂ 

ୟ ଉତ୍ତରାନନୟକ୍ରଵୋସଲାନ୍ଦିବମିତି ॥ (୫.୧୯.୮) 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ ତ ଏମିତି ଯେ ଯିଏ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଟିକିଏ କଣ କରିଦେବ ତ 
ସେ ତାକୁ ନିଜର ସବୁ କିଛି ଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଇଯାଆନ୍ତି । ଭଗବାନ ଏପରି 
ସୁକୃତଜ୍ଞ ଯେ ବାନରମାନଙ୍କ ରଣ ଦ୍ଵାରା ନିଜକୁ ରଣୀ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ମାନୁଛନ୍ତି । ଏପରି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭଗବାନଙ୍କର ଯିଏ ସର୍ବଭାବ ଦ୍ଵାରା, ହୃଦୟର, ପ୍ରେମର ସହିତ ଆରାଧନା 
କରେ ତାକୁ ହିଁ ସେହି କୋଶଳାଧ୍ଶ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, ପୁଣି ସେ ନର, ବାନର, 
ସୁର ବା ଅସୁର ଯେ କେହି ହଉ । 

ସଂକ୍ଷେପରେ ଏହା ହିଁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀ ରାମଙ୍କ ଜୀବନ । ହନୁମାନ ଯେଉଁ ସ୍ତୁତି 
କଲେ ସେଥରୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଲକ୍ଷଣର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ । ଆମେ ରାମକଥାକୁ ଜାଣିଛୁ , 
ପିଲାଦିନୁ ପଢି ଆସୁଛୁ, ତାକୁ ନିଜ ଜୀବନରେ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ । ଆଗକୁ ଶ୍ରୀ 
ରାମଙ୍କ ବିଷୟରେ ହିଁ କୁହାଯାଇଛି । 

ଯେତେବେଳେ ଅଯୋଞଧ୍କାବାସୀଙ୍କର କଟୁବଚନ ଭଗବାନ ଶୁଣିଲେ ତ ତାଙ୍କୁ 
ବାଧ୍ଯ ହୋଇ ସୀତାଙ୍କୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ପଡିଲା । 

॥ ୩୯୭ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସ୍ମରଂସ୍ତସ୍ୟା ଗୁଣାଂସ୍ତାଂସ୍ତାନ୍ନାଶକ୍ଳୋ ରୋଦ୍ଧୁମୀଶ୍ବରଃ ॥ (୯,୧୧.୧୬) 


ପରେ ଯେତେବେଳେ ସେ ଶୁଣିଲେ ଯେ ସୀତା ପ୍ରଥବୀ ଗର୍ଭକୁ ଗ୍ବଲିଗଲେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ଇଚ୍ଛା କଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ଶୋକର ବେଗକୁ ବାଧା ଦେଇପାରିଲେ 
ନାହିଁ । ସମର୍ଥ ହେଇ ମଧ୍ଯ, ଇଚ୍ଛା ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଶୋକ ମଗ୍ନ ହେଇଗଲେ କାରଣ 
ସୀତାଙ୍କର ପବିତ୍ର ଗୁଣଗୁଡିକ ବାରମ୍ବାର ତାଙ୍କର ମନେ ପଡି ଯାଉଥଲା । 


ସ୍ତ୍ରୀପୁଂପ୍ରସଂଗ ଏତାଦୂକ୍‌ସର୍ବତ୍ର ତ୍ରାସମାବହଃ । 
ଅପିଶ୍ଵରାଣାଂ କିମୁତ ଗ୍ରାମ୍ୟସ୍ୟ ଗୃହଚେତସଃ ॥ (୯,୧୧.୧୭) 


ଶୁକଦେବ କହିଲେ ଯେ ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷର ସଂଗ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଧ 
ଦୁଃଖଦାୟକ, ମନୁଷ୍ଯ କଥା କଣ କହିବା । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ ସର୍ବଦା ଧର୍ମ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର 
ପାଳନ କରୁଥିଲେ । ତଥାପି ତାଙ୍କୁ କେତେ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପଡିଲା । ଲୋକମାନେ 
ତ୍ୟାଗର ସୀମାକୁ ବଢେଇ ବଢେଇ ଗାଲନ୍ତି, ଠିକ୍‌ ନା ନାହିଁ ? ଯଦି ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷ ଉଭୟେ 
କାମନାର ଅଧୀନ ହେଇ, ଧର୍ମର ତ୍ୟାଗ କରି ଦେବେ, ତେବେ ତ ଦୁଃଖ ହି ଦୁଃଖ 
ଆସୁଥୁବ। ଏହା ଏକ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାରର ଦୁଃଖ । କିନ୍ତୁ ଧର୍ମର ପାଳନ କଲେ ମଧ୍ଯ ବହୁତ 
କଷ୍ଟ ସହିବାକୁ ପଡେ । ଅଯୋଧ୍ୟାବାସୀମାନେ ବା ସେ ଧୋବା, ଯାହା ମନକୁ ଆସିଲା, 
କହିଲେ। 


କିନ୍ତୁ ରାମ ବା ସୀତା ନିଜ ଦୁଃଖ କାହାକୁ କହିବେ ? ତେଣୁ କୁହାଯାଏ ଯେ ବଡ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ଦୁଃଖ ଏପରି ଯେ ଯାହାକୁ କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଖାଲି ଭିତରେ 
ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଥୁବେ । ଭଗବାନ ନୀଳକଣ୍ତଙ୍କ ପରି ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ବହୁତ ସହିବାକୁ ପଡିଲା। 
ତେଣୁ ଗୋଟିଏ ପଟେ ଧର୍ମ ପାଳନ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଏହିପରି କଷ୍ଟ ସହିବାକୁ 
ପଡେ, ଅନ୍ୟ ପଟେ ଅଧର୍ମାଚରଣ କରୁଥିବା, ଦିନରାତି କଳହ କରୁଥିବା, ଅନେକ 
ପ୍ରକାରର ବାସନାରେ ଲିପ୍ତ ରହୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଅଲଗା ପ୍ରକାରର କଷ୍ଟ ସହିବାକୁ 
ପଡେ । 


ତତ ଉତ୍ଵ୍ଵଂ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟଂ ଧାରୟନ୍ନଜୁହୋତ୍‌ ପ୍ରଭୁଃ | ( ୯, ୧୧,୧୮) 


ସୀତାଙ୍କ ପରିତ୍ୟାଗ ପରେ ଅଖଣ୍ଡ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଧାରଣ କରି ଭଗବାନ ରାଜ୍ୟ 
ଶାସନ କଲେ । ଅଯୋଧ୍ଯାଦାସୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏପରି ଦୁର୍ବ୍ୟବହାର ପରେ ମଧ୍ଧ ଶେଷରେ 
ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସାକେତ ନେଇ ଗଲେ । ସେମାନେ ଏହାର ଅଧୁକାରୀ କି ? କିନ୍ତୁ 
॥ ୩୯୮ ॥ 


ନବମ ସ୍କନ୍ଧ 
ତାଙ୍କୁ ନେବା ଲୋକ ସ୍ଵୟଂ ଭମବାନ, ତେଣ୍ଠ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବାଳୁ ଆମେ କିଏ ? 


ପୁରୁଷୋ ରାମଚରିତଂ ଶ୍ରବଣୈରୂପଧାରୟନ୍‌ । 
ଆନୁଶଂସ୍ୟପରୋ ରାଜନ୍‌ କର୍ମବନ୍ଧୈର୍ବିମୁଚ୍ୟତେ ॥ (୯,୧୧.୨୩) 


ଯେଉ ବ୍ୟକ୍ତି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଏପରି ଜୀବନର ଶ୍ରବଣ, ମନନ, 
ଧ୍ୟାନ, ଟିନ୍ତନ ଏବଂ ସ୍ମରଣ କରୁଥିବ, ତାକୁ ଆଚରଣରେ ଆଣୁଥିବ, ସେ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ 
ମୁକ୍ତ ହେବ । ସଂକ୍ଷେପରେ ଏହା ହିଁ ଶ୍ରୀ ରାମଚରିତ । ଏହାକୁ ଯେତେ ବିସ୍ତୃତ କରିବ 
ସେତେ କମ । କାରଣ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିସ୍ତାର ତ କେହି କରିପାରିବେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ 
ଜୀବନର ମୁଖ୍ୟ ବିଶେଷତାଗୁଡିକୁ ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ଉପଶିକ୍ଷିତାମ୍ବନେ, ଉପାସିତଲୋକାୟ, ସାଧୁବାଦନିକଷଣାୟ ଆଦି ତାଙ୍କର ଯେଉଁ 
ବିଶେଷତା ତା ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟି ଦେବେ । ଯେତେବେଳେ ବି ଅହଂକାର ହେବ ଯେ 
ଆମେ ବଡ ସାଧୁ, ସେତେବେଳେ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ଜୀବନ ସହିତ ତୁଳନା କରି ଦେଖୁବେ 
ଯେ ତାଙ୍କ ଆଖପାଖରେ ବି ଅଛୁ ନା ନାହିଁ ? ମନ ଉପରେ ସଂଯମ ଅଛି ନା ନାହିଁ ? 
ରାବଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜିତି ପାରିଥିଲା, ଖାଲି ନିଜ ମନକୁ ଜିତିପାରି ନ ଥିଲା | ସେ ଲୋକଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଉପାସନା କରଉଥୁଲା କିନ୍ତୁ ଲୋକଙ୍କର ଉପାସନା କରୁ ନ ଥିଲା । ଏହା ହିଁ ରାମ 
ଓ ରାବଣ ଭିତରର ପାର୍ଥକ୍ୟ । ପରେ ଲବ-କୁଶ ରାଜା ହେଲେ । ତାପରେ ଇକ୍ଷାକୁ 
ବଂଶର ଅଳ୍ପ ବଣ୍ଣ୍ରନା ହେଇଛି । 


ପରେ ନିମି ବଂଶର ବଣ୍ଣ୍ରନା ଅଛି । ଏବଂ ତାପରେ ସୋମଦେବ-ଚନ୍ଦ୍ରବଂଶର 
ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ଏଥୁରେ ରାଜା ପୁରୁରବା, ପରଶୁରାମ, ଏବଂ ତାପରେ ରାଜା 
ନହୁଷଙ୍କ ପୁତ୍ର ଯଯାତିଙ୍କର କଥା ଅଛି । ରାଜା ଯଯାତିଙ୍କର ବିବାହ ଶୁକ୍ରାଚ୍‌ର୍ଯ୍ୟଙ୍କ କନ୍ୟା 
ଦେବଯାନୀଙ୍କ ସହିତ ହେଇଥିଲା । ତାଙ୍କର ଦାସୀ ହେଇ ଆସିଥିଲେ ଶର୍ମିଷ୍ଠା, ଯିଏ 
ଥିଲେ ରାଜକନ୍ୟା । 


॥ ୩୯୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ପରଶୁରାମ-ଅବତାର 


ଏହାପରେ ପରଶୁରାମ ଅବତାରର କଥା କୁହାଯାଇଛି । ପରଶୁରାମ ଜମଦଗ୍ନି 
ରଷି ତଥା ରେଣୁକା ଦେବୀଙ୍କ ପୁତ୍ର ଥଲେ । ତାଙ୍କର ବସୁମନ୍‌ ଆଦି ଅନେକ ପୁତ୍ର 
ଥଲେ । ରେଣୁକା ଦେବୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଥରେ କୌଣସି ଏକ ଅପରାଧ ହେଇଗଲା । 
ଜମଦଗ୍ନି ରଷି କହିଲେ - ମା କୁ ମାରିଦିଅ, ତା ମୁଣ୍ଡ କାଟି ଦିଅ | କେହି ପିଲା ମାରିବା 
ପାଇଁ ରାଜି ହେଲେ ନାହିଁ । ମାକୁ କେମିତି ମାରିବେ ? ପିତାଙ୍କୁ କ୍ରୋଧ ଆସିଲା, “ ମୋ 
ଆଦେଶ ମାନିବନି ? ତୁମେମାନେ ମଧ୍ଯ ମର ।” ଏହି ସମୟରେ ସବୁଠାରୁ ସାନ ପୁତ୍ର 
ପରଶୁରାମ ହାତରେ ପରଶୁ ଧରି ଆସିଲେ । ପିତା କହିଲେ - ମାକୁ ମାର | ସେ ଏପଟ 
ସେପଟ ବି ଦେଖୁଲେନି । ପିତା କହିଲେ ତ କଥା ଶେଷ । ପରଶୁ ଉଠେଇଲେ, ଆଉ 
ମା ତଥା ଭାଇମାନଙ୍କୁ ମାରିଦେଲେ । କାରଣ ସେ ଜମଦଗ୍ନି ରଷିଙ୍କ ପ୍ରଭାବକୁ ଜାଣିଥିଲେ | 
ଏମିତି କଥା ଶୁଣି ଆମକୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗିପାରେ । ଲୋକେ ଆଖୁ ବଡ଼ କରି ଦିଅନ୍ତି । 
ମନେ ରଖ୍ବବେ ଏହା ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର - ପରଶୁରାମ ଅବତାର | ପରଶୁରାମ 
ଅବତାର ରାମାବତାରର ପୂର୍ବ ଅବତାର । ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ଣନ କ୍ରମ ଟିକିଏ ଅଲଗା ପ୍ରକାରରେ 
ଗ୍ଲୁଛି । ଜମଦଗ୍ନି ରଷି ପରଶୁରାମଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଇ କହିଲେ, “ ପୁତ୍ର, ମୁଁ 
ତୁମ ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲି | ଯାହା ମାଗିବା କଥା ମାଗ ।” ପରଶୁରାମ କହିଲେ, ମୋ 
ମାଙ୍କୁ ଏବଂ ଭାଇମାନଙ୍କୁ ଜୀବିତ କରି ଦିଅନ୍ତୁ, ଏପରି ଯେମିତିକି ସେମାନେ ଶୋଇ 
କରି ଉଠିଛନ୍ତି । ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ମାରି ଦେଇଥିଲି ବୋଲି ତାଙ୍କର ମନେ ନ ରହୁ , ଅନ୍ୟଥା 
ସେମାନେ କେବେହେଲେ ମଧ୍ଯ ହୃଦୟର ସହିତ ମତେ ଭଲପାଇ ପାରିବେନି । ଜମଦଗ୍ନି 
ରଷି କହିଲେ - ତଥାସ୍ତୁ। ଫଳସ୍ବରୂପ ଜମଦଗ୍ନି ରଷି ବି ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ, ରେଣୁକା 
ଦେବୀ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । 


ସେହି ସମୟରେ ସହସ୍ବାର୍ଜୁନ କାର୍ତବୀର୍ଯ୍ୟ ନାମରେ ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ରାଜା ଥଲା । 
ସେ ବହୁତ ଅହଂକାରୀ ହେଇଯାଇଥିଲା । ଦିନେ ସେ ଜମଦଗ୍ନି ରଷିଙ୍କ ଆଶ୍ରମକୁ 
ଆସିଲା । ରଷିଙ୍କ ପାଖରେ ଗୋଟିଏ କାମଧେନୁ ଥିଲା, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ରାଜା ଏବଂ ତାଙ୍କ 
ସେନାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭବ୍ୟ ସ୍ଵାଗତ କରାଗଲା । ଏହା ଦେଖୁ ରାଜା ସହସ୍ବାର୍ଜୁନ କହିଲା ଯେ 
ଏହି ଗାଇଟି ମୋ ପାଖରେ ରହିବା ଉଚିତ । ସେ ଜବରଦସ୍ତି ତାକୁ ନେଇଗଲା । 
ପରଶୁରାମ ଯେତେବେଳେ ଏହି କଥା ଶୁଣିଲେ, ସେ ଗୋଟିଏ ପରଶୁ ଦ୍ଵାରା ସହସ୍ରାହୁନକୁ 


॥ ୪୦୦ | 


ନବମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ମାରି ଦେଲେ ଏବଂ ଫେରିଆସି ପିତାଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ମୁଁ ତାକୁ ମାରିଦେଲି । ଜମଦଗ୍ନି 
ରଷି କହିଲେ - ତାକୁ ମାରିବା ଭଚ଼ିତ ନୁହଁ, ସେ ତ ଜଣେ ପ୍ରଜାପାଳକ ରାଜା ଥିଲେ | 


କିଛି ଦିନ ପରେ ସହହ୍ସାର୍ଜୁନ ପୁଅମାନେ ଜମଦଗ୍ନି ରଷିଙ୍କ ଆଶ୍ରମକୁ ଆସିଲେ 
ଏବଂ ଧ୍ଯାନସ୍ଥ ଦେଖ୍ନ ତାଙ୍କୁ ମାରିଦେଲେ । ପରଶୁରାମ ଏକଥା ଦେଖୁ କହିଲେ - ଆଚ୍ଛା ! 
ତାଙ୍କର ଏତେ ସାହସ ! ସେ ନିଜ ପରଶୁ ସାଙ୍ଗରେ ନେଇ ବାହାରି ଗଲେ । କହିଲେ 
ଏହି କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ ବହୁତ ଉନ୍ମତ୍ତ ହେଇଯାଇଛନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କର ଅହଂକାର ବହୁତ 
ବଢିଗଲାଣି । ଏବେ ମୁଁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପୂଥିବୀକୁ ନିଃକ୍ଷତ୍ରିୟ କରିଦେବି । ସେ ଏକୋଇଶି ଥର 
କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ମାରି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପୂଥଁବୀକୁ ଦାନରେ ଦେଇଦେଲେ । ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ରଖୂଲେ 
ନାହିଁ । ଏହିପରି ସେ ଅହଂକାରୀ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଅହଂକାରର ବିନାଶ କରିଥିଲେ । 
ପରଶୁରାମ ହେଲେ ଭଗବାନଙ୍କର ଆବେଶ ଅବତାର । ଦେଖୁବାକୁ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସୁନ୍ଦର କିନ୍ତୁ ଉଗ୍ର ମଧ୍ଯ ଥିଲେ । ସେ ଯଦି କାହାକୁ ଦେଖୁଥିଲେ ତ ସେ ଭାବୁଥିଲା ଯେ 
ତାର କାଳ ଆସିଗଲା । ଯେତେବେଳେ ସେ ଉଗ୍ର ଭାବରେ ଦେଖୁଥିବେ ତ କଣ 
ହେଉଥିବ ଆପଣମାନେ ବୁଝି ପାରୁଥିବେ । ପରଶୁରାମଙ୍କ ନାମ ନେଲା ମାତ୍ରେ ସମସ୍ତେ 
ଏଠି-ସେଠି ଲୁଚି ଯାଉଥୁଲେ । ଯେତେବେଳେ ଶ୍ରୀରାମ ଅବତାର ହେଲା ତ ପରଶୁରାମ 
ଭାବିଲେ ଯେ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କ ବଂଶରେ ଜଣେ ଭଲ ଲୋକ ଆସିଗଲାଣି । ଏବେ ମତେ 
ଆଉ କିଛି କରିବା ଦରକାର ନାହିଁ । ଏପରି ଭାବି ସେ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ମାରିବା କାମ 
ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ ଏବଂ ମହେନ୍ଦ୍ର ପର୍ବତ ଉପରେ ରହିଲେ । ସେ ମହାଭାରତ ସମୟରେ 
ମଧ୍ଯ ଥିଲେ । କର୍ଣ୍ଣ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଶସ୍ତ୍ରବିଦ୍ୟା ଶିଖୁବା ପାଇଁ ଯାଇଥିଲେ । ପରଶୁରାମ 
ଚିରଂଜୀବ ଅଟନ୍ତି । 

କେବେ କେବେ ଲୋକମାନେ ପରାରନ୍ତି - ଭଗବାନଙ୍କର ପରଶୁରାମ ଅବତାର 
ଏବଂ ଶ୍ରୀରାମ ଅବତାର ସମାନ ସମୟରେ କିପରି ହେଲା ? ଆରେ ! ଭଗବାନ ତ 
ଏକା ସାଂଗରେ ହଜାରେ ରୂପ ନେଇ ପାରିବେ । ଆପଣମାନେ ତାଙ୍କୁ କଣ ଭାବିଛନ୍ତି 
କି ? ସେ ଭଗବାନ ପରା ତାଙ୍କୁ ନିଜ ପରି ଭାବନି । ସେ ଏକା ସାଂଗରେ ଅନେକ 
ସ୍ଥାନରେ ଅନେକ ଅବତାର ନେଇ ପାରିବେ । 


॥ ୪୦୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ଯଯାତି-ଚରିତ୍ର 


ଯଯାତିଙ୍କ ଚରିତ୍ରରୁ ବୁଝିବା ଯେ ସେ ମହାଭୋଗୀ ରାଜା ଥିଲେ, ସେ ଖୁବ୍‌ 
ଭୋଗ କରିଥିଲେ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଭୋଗର ଇଚ୍ଛା କେବେହେଲେ ତୃପ୍ତ ହେଲା ନାହିଁ । 
ସେ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଠାରେ ଅତି ମାତ୍ରାରେ ଆସକ୍ତ ଥୁଲେ । ଦିନେ ଦେବଯାନୀ କ୍ରୋଧ୍ଵତ ହୋଇ 
ତାଙ୍କୁ ଛାଡି ଗଲିଗଲା । ଅଧ୍ଵକ ବିସ୍ତାରରେ ନ ଯାଇ ଆମେ ଯେତିକି ଦରକାର ସେତିକି 
ଦେଖବା । ସେ ନିଜର ପିତା ଶୁକ୍ରାଗର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲା । ଶୁକ୍ରାଗର୍ଯ୍ୟ ବହୁତ ରାଗି 
ଗଲେ ଏବଂ ଯଯାତିଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ ଯେ ସେ ବୁଢ଼ା ହେଇଯାଆନ୍ତୁ । ଯଯାତି ବୁଢ଼ା 
ହେଇଗଲେ ଏବଂ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଇଗଲେ ଯେ ମୋର କାମବାସନା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଇନି ଆଉ 
ବୁଢ଼ା ହୋଇଗଲି । କଣ କରିବି ୮? ସେ ଶୁକ୍ରାଗର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ କହିଲେ - ଆପଣ ମୋ ସହିତ 
ଅନ୍ୟାୟ କଲେ । ମୋର ଭୋଗର ଇଚ୍ଛା ତୃପ୍ତ ହୋଇନାହିଁ ଆଉ ଆପଣ ମତେ ବୁଢ଼ା 
କରିଦେଲେ । ଶୁକ୍ରାଗର୍ଯ୍ୟ କହିଲେ, “ ଠିକ୍‌ ଅଛି | ତୁମର ତ ଚାରିପୁଅ | ତାଙ୍କ ଭିତରୁ 
କେହି ତୁମର ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା ନେବା ପାଇଁ ରାଜି ହୋଇଗଲେ ତୁମେ ତାର ଯୌବନ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରି ପାରିବ ।” କେହି ରାଜି ହେଲେ ନାହି କିନ୍ତୁ ସବୁଠାରୁ ଛୋଟ ପୁଅ ରାଜି ହୋଇଗଲା। 
କହିଲା ମୁଁ ନିଜର ଯୌବନ ଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ, ଆପଣ ମୋତେ ନିଜର ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା 
ଦେଇ ଦିଅନ୍ତୁ । ଦେଖୁଲେ, ଯଯାତିଙ୍କର କାମବାସନା କେତେ ପ୍ରବଳ ଥିଲା ଯେ ନିଜ 
ପୁଅକୁ ବୁଢ଼ା ବନେଇ ତାର ଯୌବନ ନେଇଗଲେ ଏବଂ ଖୁବ୍‌ ଭୋଗ କଲେ କିନ୍ତୁ 
ସନ୍ତୋଷ ପାଇଲେନି | ଅନ୍ତତଃ ଦିନେ ସେ ଏହି କଥା ବୁଝିପାରିଲେ ଯେ - 


ନ ଜାତୁ କାମଃ କାମାନାମୁପଭୋଗୋ ନ ଶାମ୍ୟତି | (୯,୧୯.୧୪) 


କାମନା ଗୁଡିକର ଯେତେ ପୂର୍ତୀ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ କାମନାମାନେ କେବେହେଲେ 
ପୁରା ହେବେ ନାହିଁ । ଇଚ୍ଛା ମାନଙ୍କୁ ଯେତେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ବଢ଼ୁଥୁବେ। 
ଏହା ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନୁଭବ । ଯେମିତି ଧୁମ୍ରପାନ କରିବା ଲୋକ ଭାବେ ଯେ ଏଇ 
ଅନ୍ତିମ ଥର, ଆଉ ଏହା ପରେ ଧୁମ୍ପାନ କରିବିନି । ସେହିପରି ମଦ ପିଇଲା ବାଲା 
ଭାବେ ଯେ ଶେଷ ଥର ପାଇଁ ପିଇବି । ଗ ପିଇବା ବାଲା ଭାବେ ଯେ ଆଉ ଟ୍‌ 
ପିଇବିନି । ତେଣୁ ଶେଷ କପ ଗର ଟା ପିଇନିଏ, ଗିଲାସ ଭଭି କରି ଆଣ | ଶେଷ ଥର 
କେବେହେଲେ ଆସେ ନାହିଁ ¦ ଛାଡ଼ିବାକୁ ଗହୁଁଛ ତ ବର୍ଭମାନ, ଏହି କ୍ଷଣରେ ଛାଡ଼ିଦିଅ, 
ଛାଡ଼ି ହୋଇଯିବ, ଅନ୍ୟଥା ପରେ ଛାଡ଼ିପାରିବନି | 


॥ ୪୦୨ ॥ 


ନବମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ହବିଷା କୃଷ୍ଣବର୍ମ୍ରେବ ଭୂୟ ଏବାଭିବର୍ଧତେ ॥ (୯.୧୯,.୧୪) 


୧ 


ନିଆଁ ଲିଭେଲବା ପାଇଁ ନିଆଁରେ ଘିଅର ଆହ୍ଲତି ଦେଉଥିଲେ ନିଆଁ କେବେହେଲେ 
ଲିଭବ କି ହ¢ ଯେତେ ଘିଅ ଅଜାଡିବ ତାର ଶିଖା ଆହୁରି ଲେଲିହାନ ହେଇ ଉପରକୁ 
ଯିବ । ଏହି କଥା, ବହୁତ ଦୀର୍ଘ ସମୟ ପରେ ସେହି ଜଡ ବୁଝି ରାଜା ଯଯାତିଙ୍କ 
ମୁଣ୍ଡରେ ଶେଷରେ ପଶିଲା । ସେତେବେଳେ ସେ ଭାବଲେ ଏତେ ଭୋଗ କଲା ପରେ 
ମଧ୍ଯ ମୋର ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ଆସୁନାହିଁ । ଏବେ ଏସବୁକୁ ଛାଡି ଦେବା ଉଚିତ | ସବୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିଦେବା ଉଚିତ । ଏହା ଭାବି ସେ ନିଜ ସାନ ପୁଅକୁ ଡାକି କହିଲେ ଯେ ମୋର 
ବୂଦ୍ଧାବସ୍ଥା ଫେରେଇ ଦେଇ, ନିଜର ଯୌବନ ନିଅ । ସେ ଏପରି କରି ପାରୁଥିଲେ 
କାରଣ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ତପୋବଳର ଶକ୍ତି ଥୁଲା ଏବଂ ଶୁକ୍ରାଚର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଏପରି ବରଦାନ 
ଥିଲା । ଏହିପରି ସେ ନିଜ ପୁଅକୁ ଯୌବନ ଫେରାଇ ଦେଲେ ଏବଂ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥାକୁ ନିଜ 
ଉପରକୁ ନେଇଗଲେ । ତାପରେ ସେ ଜଂଗଲକୁ ଚାଲିଯାଇ ନିଜ ମନକୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଲଗେଇ ଦେଲେ । 


କିଛି ଲୋକ ଭାବିପାରନ୍ତି ଯେ ଇଏ କୋଉ ବଡ କଥା ? କୁହାଯାଏ ନା ‹ ବିରାଡି 
ବୈଷ୍ଣବ” । ଏତେ ଭୋଗ ପରେ ତ୍ୟାଗ କଲେ ତ କଣ ହେଇଗଲା ୧ କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ 
ଛୋଟ କଥା ଭାବନ୍ତୁନି । ତ୍ୟାଗ କରିବା ସହଜ କଥା ନୁହଁ । ଅଧ୍ଯକ ଭୋଗ କଲେ 
ସେହି ଅନୁସାରେ ସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ । ତାପରେ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଆହୁରି 
କଷ୍ଟକର ହୁଏ । ଛାଡିବା କଥା ଆସିଲେ ଲୋକେ କହିବେ - ଶେଷ ପୁଅ ବା ଝିଅର 
ବାହାଘର କରିଦିଏ, ଥରେ ଆମେରିକା ବୁଲି ଆସେ ଆଦି ଆଦି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଗ ଆମ 
ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହଁ । ତାର ତ୍ୟାଗ ହିଁ ଆମ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଏହି ବିଷୟ ଦ୍ଵାରା ଏହା 
ହିଁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 

ରନ୍ତିଦେବଙ୍କ କରୁଣା ଏବଂ ଉଦାରତା 


ପରେ ଜଣେ ମହାନ୍‌ ମହାତ୍ମା ରାଜଷ୍ଷି ହେଲେ । ତାଙ୍କ ନାମ ହେଲା ରନ୍ତିଦେବ। 
ରନ୍ତିଦେବଙ୍କ କଥା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଅଟେ । ସେ ସବୁ କିଛି ତ୍ୟାଗ କରି ନିଷ୍କିଞ୍ଚନ ହେଇ 
ବସିଗଲେ । ସେ ଭୋକିଲା ଥ୍ରିଲେ, ତାଙ୍କ ପାଖରେ କିଛି ନ ଥୁଲା ଏବଂ ଯେତେବେଳେ 
ତାଙ୍କୁ କିଛି ଖାଇବା ପାଇଁ ମିଳିଲା, ସେତେବେଳେ ଜଣକ ପରେ ଜଣେ ଅତିଥ୍ଵ ଆସି 
ପହଞ୍ଚବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କିଛି ନା କିଛି ଦେଲେ । ଶେଷରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ନିଜ କୁକୁରମାନଙ୍କ ସହିତ ପହଞ୍ଚିବାରୁ ଯାହା କିଛି ବଳି ଥଲା, ସବୁ ତାକୁ ଦେଇ 
॥ ୪୦୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ଦେଲେ। ତା ପରେ ଜଣେ ଶୋଷିଲା ଚଣ୍ଡାଳ ଆସି ପହଞ୍ଚୁବାରୁ ସେ ତାକୁ ପାଣି ତକ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇଦେଲେ। ଏହିପରି ରନ୍ତିଦେବ ସବୁ କିଛି ଦେଇ ଦେଲେ । ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ଲୋକରେ ସେ କହିଛନ୍ତି - 


ନ କାମୟେଃହଂ ଗତିମୀଶ୍ବରାତ୍‌ ପରା- 

ମଷ୍ଟର୍ଧି ୟୁକ୍ତାମପୁନର୍ଭବଂ ବା । 

ଆର୍ତିଂ ପ୍ରପଦ୍ୟେଃଖୂଲଦେହଭାଜା- 

ମନ୍ତଃସ୍ମିତୋ ୟେନ ଭବନ୍ତ୍ୟଦୁଃଖାଃ ॥ (୯.୨୧.୧୨) 


' ନ କାମୟେଃହଂ ଗତିମୀଶୁବରାତ୍‌ ପରାମ୍‌', ମୁଁ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗତି, 
ସିଦ୍ଧି ବା ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଚାହୁଁନାହି । ସମସ୍ତ ଜୀବମାନେ ଦୁଃଖୀ । ମୁଁ 
ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ରହି ତାଙ୍କର ଦୁଃଖ ହରଣ କରିବା ପାଇଁ ଗହଁଛି ଯାହା ଦ୍ଵାରା 
ସେମାନେ ଆଉ ଦୁଃଖୀ ନ ହୁଅନ୍ତୁ । ଏମିତି ଥୁଲେ ରନ୍ତିଦେବ । ସେ ନିଜ ବଂଶର 
ବହୁତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବ୍ୟକ୍ତି ଥିଲେ, ମହାଭାଗବତ ଥିଲେ । ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ବର ଦେବାକୁ ଗହିବାରୁ ସେ କିଛି ମାଗିଲେ ନାହିଁ । 


ବାସୁଦେବେ ଭଗବତି ଭକ୍ତ୍ୟା ଚକ୍ରେ ମନଃ ପରମ୍‌ ॥ 


ଶେଷରେ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭକ୍ତିର ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ନିଜର ମନ ଲଗେଇ 
ଦେଲେ ଏବଂ ମାୟାରୁ ମୁକ୍ତ ହେଇଗଲେ । ଏହାପରେ ଯଦୁବଂଶର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବର୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି । ତାପରେ ଚବିଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବିଦର୍ଭ ବଂଶର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି ଏବଂ ଏହା 
ସହିତ ନବମ ସ୍କନ୍ଧର ବିଷୟ “ଇଶାନୁ କଥା” ସମାପ୍ତ ହେଲା । 


॥ ୪୦୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀକ୍ଦଧଂ 


ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାଗବତ ମହାପୁରାଣରେ ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଅଟେ, ଏଥିରେ 
ନବେ ଅଧ୍ଯାୟ ଅଛି । ଅନ୍ୟ ସ୍କନ୍ଧମାନଙ୍କରେ ଅତି ବେଶିରେ ତେତିଶ ଅଧ୍ୟାୟ ଅଛି । ଏହି 
ସ୍କନ୍ଧରେ ଦୁଇଟି ଭାଗ ଅଛି - ପୂର୍ବାର୍ଦ୍ର ଏବଂ ଉତ୍ତରାର୍ଧ । ଏଥିରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର 
ଚରିତ୍ର ସମ୍ପୂର୍ଣ ରୂପେ ଗାନ କରାଯାଇଛି। ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧର ( ବର୍ଣ୍ଣିତ) ବିଷୟ ଉପରେ 
ମତଭେଦ ରହିଛି ଯେ ଏଥରେ ନିରୋଧ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି କି ଆଶ୍ରୟ ବିଷୟରେ | 
ଏହିପରି ତ କ୍ରମ କୁହାଯାଇଛି - ନିରୋଧ - ମୁକ୍ତିଃ - ଆଶ୍ରୟଃ | ସେହି ଅନୁସାରେ ଏହା 
ନିରୋଧ ସ୍କନ୍ଧ ଅଟେ । ନିରୋଧର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ପ୍ରଳୟ- ସଂହାର । ଏଠାରେ ଭଗବାନ 
ଏତେ ଅସୁରଙ୍କୁ ସଂହାର କରିଛନ୍ତି ଯେ ତାକୁ ଦେଖ ଲାଗେ ଯେ ଏଠାରେ ନିରୋଧ ଲୀଳା 
ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ସେଥୁପାଇଁ ଏହି ସ୍କନ୍ଧକୁ ନିରୋଧ ସ୍କନ୍ଧ ମଧ୍ୟ କହନ୍ତି । କିନ୍ତୁ, ଶ୍ରୀଧର 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏହାକୁ ଆଶ୍ରୟ ଅଟନ୍ତି । “ କୃଷ୍ଣସ୍ତୁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ” ( ୯-୩-୨୮) ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ଅଟନ୍ତି । ଏବଂ ସେ ହି ଏଠାରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତର ଅ।ଶ୍ରୟ ଏବଂ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଅଟନ୍ତି । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଏହା ମଧ୍ଯ କହିପାରିବା ଯେ 
ଏଠା ଆଶ୍ରୟ ତତ୍ତ୍ଵର ବଣ୍ଠନ ହୋଇଛି । ଶ୍ରୀଧର ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ଅନୁସାରେ ( ବିଚାରରେ) 
ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧରେ ଆଶ୍ରୟ, ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧରେ ମୁକ୍ତି, ଏବଂ ଦ୍ଵାଦଶ ସ୍କନ୍ଧରେ ନିରୋଧ 
ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି । 

“ ନିରୋଧ ”ର ଅର୍ଥ ଯଦି ପ୍ରଳୟ ମାନିବା, ତେବେ ପ୍ରଳୟର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ବାରସ୍କନ୍ଧରେ ହିଁ କରାଯାଇଛି । ଯାହା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅ।ମେ ପ୍ରଥମେ ହିଁ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ଏହି ଯେତେ ସବୁ ବିଷୟ ଅଛି, ତାହା ବାସ୍ତବରେ ତ ଏକ ହିଁ ବିଷୟ । ତେଣୁ ତାକୁ 
ନିରୋଧ କୁହନ୍ତୁ ବା ଅ।ଶ୍ରୟ, କଥା ତ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ । ସେ ସବୁ ତ ଭଗବାନଙ୍କର 
ହିଁ ଲୀଳା । 


॥ ୪୦୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଅବତାରର ପ୍ରସ୍ତାବନା 


ଏବେ ପ୍ରଥମେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର ବିଷୟରେ ବିଗାର କରି ତା ପରେ ହିଁ 
ଶ୍ରୀ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଅବତାର ବିଷୟରେ ବିଚାର କରିବା । କାରଣ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିବେଚନରେ 
ଅବତାର ବିଷୟରେ ଅଧ୍ଵକ ବିଗ୍‌ର କରାଯାଇ ନାହିଁ । ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧରେ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର କଥା ହିଁ ନିରନ୍ତ ଗ୍ଲିବ ସେଥ୍ଵପାଇଁ ବୁଝିବାରେ ସୁବିଧା ସରଳତା ହେବ । 
ପୂର୍ବର ସ୍କନ୍ତ୍ରେ ଅଲଗା ଅଲଗା ଅବତାରର କଥା ସବୁ ଥଲା । ଗୋଟିଏ ଖୁବ ଶାନ୍ତ 
ଅବତାର ଅଟେ ତ ଅନ୍ୟଟି ଅତି ଉଗ୍ର ଅବତାର ଅଟେ ତେଣୁ ତାଙ୍କ ଉପରେ ବିଗ୍ାର 
କରୁଥିବା ସମୟରେ ଏକ ପ୍ରକାର ଭାବ ବଜାୟ ରଖୁବା ଅତି କଠିନ ହୋଇଥାଏ । 
ପରନ୍ତୁ, ଆଗକୁ ବେଶ ସହଜ ହୋଇଛି, କାରଣ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ କଥା ହି ଗାଲିବ । 


ଯଦା ଯଦା ଧର୍ମସ୍ୟ ଗ୍ଲାନିର୍ଭବତି ଭାରତ । 

ଅଭ୍ୟୁତ୍ଥାନମଧର୍ମସ୍ୟ ତଦାତ୍ମାନଂ ସୂଜାମ୍ୟହମ ॥( ଉ.ଗୀତା - ୪.୭) 
ପରିତ୍ରାଣାୟ ସାଧୁନାଂ ବିନାଶାୟ ଚ ଦୁଷ୍ମତାମ୍‌ । 
ଧର୍ମସଂସ୍ଫ୍ରାପନାର୍ଥାୟ ସଂଭବାମି ଯୁଗେ ଯୁଗେ ॥(ଉ.ଗୀତା - ୪.୮) 


“ ଯଦା ଯଦା ହି ଧର୍ମସ୍ୟ ଗ୍ଲାନି ଭବତି”- ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ଯେଉଁ ଯେଉଁ 
ସମୟରେ ଏହି ସଂସାରରେ ଧର୍ମର କ୍ଷୟ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଅଧର୍ମର ଉତ୍କର୍ଷ ହୋଇଥାଏ, 
ସେହି ସେହି ସମୟରେ ମୁଁ ଅବତାର ନେଇଥାଏ । ଧ୍ଯାନ ଦେବାର କଥା ହେଉଛି ଯେ 
ଭଗବାନ ଏପରି କହି ନାହାନ୍ତି ଯେ ଧର୍ମର ଯେତେବେଳେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନାଶ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
କେବଳ ଅଧର୍ମ ହିଁ ଅଧର୍ମ ରହିଥାଏ, ସେତେବେଳେ ମୁଁ ଅବତାର ନେଇଥାଏ । 
କହିଛନ୍ତି ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମର ଅବକ୍ଷୟ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଅଧର୍ମ ବଢୁଥାଏ 
ସେତେବେଳେ ମୁଁ ଆସିଥାଏ । 


ଧର୍ମର ବିଷୟରେ ସାମାନ୍ୟ ଧର୍ମ, ବିଶେଷ ଧର୍ମ, ସଦ୍ଧର୍ମ ଆଦି ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବିବେଚନ ହୋଇସାରିଛି । ଯାହା ମନୁଷ୍ୟର ଲୌକିକ ଉନ୍ନତିର, ଆଧ୍ୟାମିକ 
ଉନ୍ନତିର ଏବଂ ସମାଜକୁ ଧାରଣ କରିବା ପାଇଁ ଯାହା ସାଧନ ଅଟେ, ତାହାକୁ ଧମ 
କୁହାଯାଏ । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଧର୍ମ ହିଁ ଧର୍ମ ହୋଇ ରହିଲେ ଭଗବାନଙ୍କର ଆସିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଯଦି ସମସ୍ତେ ଧର୍ମର ପାଳନ କରୁଥୁବେ ତେବେ ଭଗବାନ କାହକି 
ଆସିବେ ? ତେବେ ସମସ୍ତେ ଅଧର୍ମ ହି ଅଧର୍ମ କରୁଥିବେ ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର 
। ୪୦୬ | 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଆସିବାର କ'ଣ ଆବଶ୍ୟକତା ? ସମସ୍ତେ ପରସ୍ପର ଭିତରେ ହଣାକଟା ହୋଇ ଜଣେ 
ଅନ୍ୟଜଣକୁ ବିନାଶ କରିଦେବେ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନାଶ ହୋଇନଥୁବ 
ଏବଂ ଅଧର୍ମ ବଢୁଥିବ ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଆସନ୍ତି । ଏହି କଥାକୁ ବିଶେଷ 
ରୂପରେ (ଭାବରେ) ବୁଝିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି । 


ଥରେ ଜଣେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ପ୍ରବଚନ (କଥା) କରୁଥିଲେ। ଏକେ କିଛି ଲୋକ 
ପ୍ରବଚନ ମଝିରେ ଶୋଇଯାଆନ୍ତି । ତେବେ ସେ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରବଚନରେ କହିଲେ 
- ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମର ବିନାଶ ହୋଇଥାଏ - ଏହି ବାକ୍ଯକୁ ସେ ବ୍ୟଳି ଜଣକ ଶୁଣି 
ପାରି ନ ଥୁଲେ। କେବଳ ଏତିକି ଶୁଣିଲେ ଯେ ଯେତେବେଳେ ଅଧର୍ମ ବଢ଼େ 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଆସନ୍ତି । ସେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ନିକଟକୁ ଗଲେ ଏବଂ କହିଲେ 
ଯେ ତେବେ ତ ଅଧର୍ମ କରିବା ଆମର ଉଚିତ । କାହିଁକି ? ତେବେ ତ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଅବତାର ହେବ । ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଲେ - ତୁମ୍ଭେମାନେ ଯେପରି ସେଥୁପାଇଁ ମୁଁ ହିଁ 
ଯଥେଷ୍ଟ । ତୁମେ ଯେଭଳି ଅଧର୍ମ କରିବ, ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆସିବାର କୌଣସି 
ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ତୁମ ପାଇଁ ଜଣେ ପୁଲିସର ଲାଠି ହିଁ ଯଥେଷ୍ଟ । ଦ୍ବିତୀୟ କଥା 
ହେଉଛି - କେହି କେହି ଆସି କହନ୍ତି - ଏବେ ତ ଖୁବ ଖରାପ ସମୟ ଆସିଗଲାଣି । 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରକଟ ହେବା ଉଚିତ । କାହିକି ହ କାରଣ ଅଧର୍ମ ବହୁତ ବଢ଼ି ଗ୍ଲିଛି 
ଏବଂ ଧର୍ମର ହାନି ହେଉଛି, ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କର (ଭଗବାନଙ୍କର) ଆସିବା ଉଚିତ୍‌ | ଏ 
କଥା ତ ଠିକ୍‌ ଅଛିନ୍ତ କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ମାତା-ପିତା କିଏ ହେବ ? ଏହା ଏକ ବଡ଼ 
ଗମ୍ଭୀର ପ୍ରଶ୍ନ । କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରାକଟ୍ଯ ନିମନ୍ତେ କେହି ତ ମାଧ୍ୟମ ହେବା 
ଉଚିତ । ଯଦି ଭଗବାନ ଆସିଲେ, ତେବେ କାହାର ରକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ? କେହି ଧର୍ମପାଳନ 
କରିବାବାଲା ତ ଆବଶ୍ୟକ ? ତେବେ ତ ଭଗବାନ ଆସିବେ । ଯଦି ଆମେ ଚାହୁଁଛୁ ଯେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ହେଉ ଏବଂ ଅଧର୍ମର ନାଶ ହେଉ, ତେବେ ଧର୍ମର ପାଳନ 
କରିବା ଆମର ଉଚିତ । 
ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଉଛି ଯେ ବାସ୍ତବରେ ବର୍ଭମାନ ଅଧର୍ମ ଅଧ୍ଵକ ବଢ଼ି ନାହିଁ । 
ତାହା କିପରି ? ଆରେ, ଆମେ ଆରାମରେ ବସି ଭାଗବତ ଜ୍ଞାନ ଯଜ୍ଞ କରୁଛନ୍ତି । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, ଅଧର୍ମ ଏତେ ବଢ଼ି ନାହିଁ । ରାବଣ ସମୟରେ ଯ଼ଦି 
କେହି ଯଜ୍ଞ କରୁଥଲା ତେବେ ସେ ତାକୁ ଧ୍ଵସ୍ତ କରିଦେଉଥ୍ବଲା, କିଛି କରିବାକୁ ଦେଉ 
ନ ଥିଲା। ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ କହିଥିଲା ଯେ କେହି ଯଜ୍ଞ କରିବେ ନାହିଁ । ସବୁ ଧ୍ଵସ୍ତ କରି 
ଦିଆଯିବ । ଏବେ ଆମକୁ ଏହି ପ୍ରକାର କିଏ କ'ଣ ମନା କରୁଛି ? ଯଦି କେହି ମନା 
॥ ୪୦୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କରିଥାଏ, ସେ ହେଉଛି କେବଳ ଆମର ମନ । ସେ ହିଁ କହିଥାଏ କର ନାହିଁ, ସେଇ 
ହି ହେଉଛି ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ, ସେ ହିଁ ରାବଣ ଅଟେ । ସେଥୁପାଇଁ ବୁଝିବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ 
ବର୍ଭମାନ ଅଧର୍ମ ଏତେ ବଡ଼ ନାହିଁ । ଆମ ନିଜ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ହିଁ ଅଧର୍ମ ବଢୁଛି, 
ଏବଂ ଧର୍ମର କ୍ଷୟ ହେଉଛି, ତେଣୁ ସେଠାରେ ଅବତାରର ବିଶେଷ ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି | 
ଭଗବାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଅବତାର ତ ସମଷ୍ଟିରେ ହୋଇଥାଏ । ଶ୍ରୀ ରାମ-ଅବତାର, 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାର ସମଷ୍ଟିରେ ହୋଇଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏପରି ଭାବନ୍ତୁ ନାହିଁ ଯେ ସେହି ଅବତାର 
ନିମନ୍ତେ ଆମକୁ ତ୍ରେତା ଯୁଗର ବା ଦ୍ଵାପର ଯୁଗର ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏପରି 
ନୁହେଁ । ଯଦି ଆମେ ଚାହୁଁ ତେବେ ନିଜର ହୃଦୟରେ ତାଙ୍କର ଅବତାର ସେହି 
ସମୟରେ ହୋଇପାରିବ । ତେବେ ନିଜ ହୂଦୟକୁ ସେହିଭଳି ଯୋଗ୍ୟ କରିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି । ବ୍ୟଷ୍ଟି (ବ୍ୟକ୍ତି) ସ୍ତରରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ବିଳମ୍ବ ନାହିଁ । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଅବତାର ନେଇ କ'ଣ 
କରୁଛନ୍ତି ? 


ପରିତ୍ରାଣାୟ ସାଧୁନାଂ ବିନାଶାୟ ଟଚ ଦୁଷ୍ମୃତାମ୍‌ ॥ ( ଭ.ଗୀତା - ୪.୮) 


ସାଧୁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି ଏବଂ ଅଧର୍ମୀମାନଙ୍କର ନାଶ କରନ୍ତି । 
ଏଠାରେ ଯେଉଁ “ ସାଧୁ' ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି ତାର ଅର୍ଥ କ”ଣ ? ସାଧୁ 
କାହାକୁ କହନ୍ତି ? ବାସ୍‌ ବସ୍ତ୍ରକୁ ରଙ୍ଗ କରି ଦେଇ ଭିକ୍ଷା ମାଗିବାକୁ ଆରମଭ କଲେଣି। 
“ଓ. ଭବତି ଭିକ୍ଷାଂ ଦେହି ୮” ତେବେ କଣ ସାଧୁ ବାବା ହୋଇଗଲେ, ଏପରି ନୁହେଁ | 
ସାଧୁର ନିଜର ପରିଭାଷା ଅଛି । ପ୍ରାଣ ସଙ୍କଟ ଉପସ୍ଥିତ ହେବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଯେ ନିଜ 
ଧର୍ମ ମାର୍ଗରୁ ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ ସାଧୁ କହନ୍ତି । ଏଭଳି ସାଧୁଙ୍କର ରକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ 
ଭଗବାନ ଆସିଥାନ୍ତି । କାରଣ ଯଦି ଏପରି ସାଧୁମାନଙ୍କର ରକ୍ଷା ହୋଇଥାଏ, ତେବେ 
ଧର୍ମର ରକ୍ଷା ଆପେ ଆପେ ହୋଇଯାଏ । ଅଧର୍ମୀମାନଙ୍କର ନାଶ ଅନେକ ପ୍ରକାର 
ହୋଇଥାଏ ¦ କେହି ସେମାନଙ୍କର ହୃଦୟ ପରିବର୍ଭନ କରିଦେଉ, ଅଥବା ଦୁଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି 
ନିଜେ ତାର ଦୁଷ୍ଟାମି ଛାଡ଼ିଦେଇ) ତେବେ ତାର ନାଶ ତ ହୋଇଗଲା । କାରଣ 
ସେତେବେଳେ ସେ ସାଧୁ ହୋଇଗଲା । 


॥ ୪୦୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ସାଧୁରେବ ସ ମନ୍ତବ୍ୟଃ ସମ୍ୟଗ୍ବ୍ୟବସିତୋ ହି ସଃ | 
(ଭ.ଗୀତା-୬.୩୦ ) 


ତାର ବିପରୀତ ଯଦି ସେ ସାଧୁତାକୁ ନିଜର କରିନିଏ ନାହିଁ ଏବଂ କୌଣସି 
ପ୍ରକାରରେ ମଧ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟାମୀ ଛାଡ଼ିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଏ ନାହିଁ, ତେବେ ତ ତାର ମରଣ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ 
ଅଟେ । ତାକୁ ମାରିବାକୁ ହିଁ ପଡ଼ିଥାଏ । ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ଆସନ୍ତି, ସେତେବେଳେ 
ଅଲଗା ଅଲଗା ରୂପରେ ଆସନ୍ତି । ଅଲଗା ଅଲଗା ସମୟରେ ଆସନ୍ତି । ତାଙ୍କର ପ୍ରାକଟ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ-ଭିନ୍ନ ( ଅଲଗା- ଅଲଗା) ଧରଣର ହୋଇଥାଏ । ଯେପରି, ସାଧୁ-ସନ୍ଛ୍‌ 
ଭଗବାନଙ୍କର ନିତ୍ୟ ଅବତାର ଅଟନ୍ତି । ସେମାନେ କ'ଣ କରିଥା'ନ୍ତି ? ସେମାନେ 
ଧର୍ମର ପ୍ରଗ୍ଚର କରନ୍ତି, ଲୋକମାନଙ୍କର ହୃଦୟ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ସେମାନେ କାହାକୁ ମାରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଭଗବାନଙ୍କର ଅନେକ ଅଂଶାବତାର ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ଭଗବାନ ନିଜର ଅଂଶ 
ପ୍ରକଟ କରିଥାଆନ୍ତି“ କୌଣସି ଏକ ବିଶେଷ କାର୍ଯ୍ୟକୁ କରିବା ନିମନ୍ତେ, ଯେପରିକି 
ମତ୍ସ୍ୟାବତାର । ତାହା କେଉଁଥିପାଇଁ ଥୁଲା ? ସେ କେବଳ ପ୍ରଳୟ କାଳରେ ସମସ୍ତ 
ବୀଜର, ଜୀବମାନଙ୍କର ତଥା ଜ୍ଞାନର ରକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ହୋଇଥିଲା । ତାର ପ୍ରୟୋଜନ 
କେବଳ ଏତିକି ଥରିଲା । ଯେଉଁ କଚ୍ଛପ ଅବତାର ହେଲା, ତାହା କେବଳ ପର୍ବତକୁ 
ଉଠାଇ ରଖିବା ନିମନ୍ତେ ତଥା ସମୁଦ୍ରର ମନ୍ମନ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ ସେଥୁପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ଥିଲା । ବରାହ ଅବତାର କେବଳ ପୂଥ୍ବୀକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବା ନିମନ୍ତେ ହୋଇଥିଲା । 
ତେଣୁ ଅଂଶାବତାର କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କର୍ମ ନିମନ୍ତେ ହୋଇଥାଏ । ବିଶେଷ କର୍ମ କଲେ, 
ତେବେ ତାଙ୍କର ପ୍ରୟୋଜନ ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲା । ନୂସିଂହ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହେଲେ, 
ସେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁକୁ ମଧ କଲେ ଏବଂ ପ୍ରହ୍ଲାଦକୁ ସିଂହାସନରେ ବସାଇ ଦେଲେନ୍ତ 
ବାସ୍‌ ! ଆଉ ଅଧରକା ଲୀଳା କରିନାହାନ୍ତି । କେବେ ସ୍ତୁଭି ଅବତାର ହୋଇଥାଏ, କେବେ 
ଆବେଶ ଅବତାର, କେଉଁଠି ଅଂଶାବତାର ହୋଇଥାଏ, ପୁଣି କେଉଁଠାରେ ଗୁଣାବତାର 
ହୋଇଥାଏ, ଯେପରିକି ଶ୍ରୀରାମ-ଅବତାର | ତାହା କେବଳ ରାବଣକୁ ମାରିବା ନିମନ୍ତେ 
ହୋଇ ନ ଥିଲା । ତାହା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଶିଖାଇବା ନିମନ୍ତେ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥଲା । 


ଏବେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅବତାର କେଉଁଥୁପାଇଁ ହେଲା ? ଏହାକୁ ମଧ୍ଯ 
ବିଗ୍୍‌ର କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରର ଏକ ସାମାନ୍ୟ କାରଣ ଏହା ଯେ, 
ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମର କ୍ଷୟ ହେଲା, ଅଧର୍ମର ବୃଦ୍ଧି ହେଲା, ସେତେବେଳେ ଧର୍ମର 


॥ ୪୦୯ ॥ 


ଶୀମଦ୍‌ ଭାନାବତ ପ୍ରବଚନ 


ସଂସ୍ଥାମନା ନିମନ୍ତେ, ସାଧ୍ୁମାନର୍କର ରକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ ଅବତାର ନେଲେ | ଏ 
ଚା ଗୋଟିଏ ଜଥା । କିନ୍ତୁ କୃଷାବତାରରେ ଭଶ୍ଵର-ଧର୍ମ ପ୍ରକଟ( ପ୍ରକାଶ) କରାଯାଇଛି । 
ଏବେ ଆମେ ତା ଉପରେ ବିଚାର କରିବା । ରାମ ଅବତାର ସମୟରେ ଏହିପରି କିଛି 
ରାଟଣା ଥିଲା ଯାହାକି ଭଗବାନ ସେ ସମୟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିପାରି ନ ଥିଲେ । କିନ୍ତୁ 
ଲଗଚାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ପୁଣି ଏଭଳି କିଛି ଯେ - 


ୟେ ୟଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌ । 
( ଭ.ଗୀତା-୪.୧୧) 


ଗୀତା ଜୀରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ ଯେ ଯେଉଁ ଭାବରେ, ଇଛାରେ, ମୋର 
ଉପାସନା, ଧାନ, ଭକ କରିଥାଏ ତାହାର ସେହି ଭାବ-ଇଛାକୁ ପୁର୍ଣ କରିବା ମୋର 
କଉ୍ଭବ୍ୟ ଅଟେ, ଧର୍ମ ଅଟେ, ସ୍ବଭାବ ଅଟେ | ” ରାମାବତାର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଜୀ 
ବନକୁ ଗଲେ । ଅନେକ ରଷି, ମୁନି ଭଗବାନଙ୍କର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ଦେଖୁ ମୋହିତ 
ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ବିଚାର କଲେ ଯେ ଆମେ କାମ ବାସନାକୁ ଜୟ କରିବାକୁ ବହୁତ 
ଚେଷ୍ଟା କରୁଛୁ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଦୂର ହେଉ ନାହିଁ, ତେବେ କାହିଁକି ଆମେ ସେହି କାମ 
ବାସନାକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ସମର୍ପଣ ନ କରିଚୁ । କହିଲେ, ଆମେ ସ୍ତ୍ରୀ ହୋଇଯିଚୁ 
ଏବଂ ଭଗବାନ ରାମ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପତି ରୂପରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବେ, ପ୍ରିୟ ରୂପରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବେ । ସେମାନଙ୍କର ଏପରି ଇଚ୍ଛା ଥୁଲା, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ସେହି ସମୟରେ 
ମନୁଷ୍ୟ ଲୀଳା କରୁଥିଲେ, ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ଏପରି ଇଚ୍ଛାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିପାରିଲେ 
ନାହିଁ । ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ କହିଲେ, “ ପର ଜନ୍ମରେ ” ଏବଂ ସେଠାରୁ ଚାଲିଗଲେ | 
କେଉଁଆଡ଼େ ଗଲେ ? ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଜୀ ବିଦେହ ରାଜାଙ୍କର ନଗରୀକୁ ଗଲେ । ଜନକ 
ପୁରୀର ନାରୀମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ଦେଖୁବା କ୍ଷଣି ତ ସେମାନଙ୍କ ମଧରେ 
ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି କାମନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଗଲା । ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ପର 
ଜନ୍ମରେ ” । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଗୋପୀ ହୋଇ ଆସିଲେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ପତ୍ନୀ 
ହେଲେ । ସେ କୋଶଳ ରାଜ୍ୟକୁ ଗଲେ । ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ମୋହିଡ 
ହୋଇଗଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ରାମଜୀଙ୍କ ଉପରେ ସମସ୍ତେ ମୋହିତ ହେଃଉଥିଳେ । 

କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଜୀ, ସୀତାଙ୍କୁ ପଚିତଂଂଗ ପରେ 
ସୀତାଜୀଙ୍କର ସୁବର୍ଣ୍ଣ ମୂର୍ତି ତିଆରି କରାଇଥ୍ଲେ । ସୀତାଳୀଙ୍କର ବହୁତ ମରି 
ହୋଇଯାଇଥୁଲା । ଦିନେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦେଖ୍ଗଲେ ଯେ ସମସ୍ତ ମୂର୍ଭି କହୁଛନ୍ତି 
॥ ୪୧୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀଳ୍ଧ 


- ଆମେ କ'ଣ ମୁରି ରୂପରେ ହିଁ ରହିବା ? ଆମକୁ ଆପଣଙ୍କ ସହଯୋଗ, ସହବାସ 
କେବେ ମିଳିବ ନାହିଁ ? ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ପର ଜନ୍ନରେ | ” 


ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରରେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ କୃଷ୍ଣାବତାର ସମୟୋର ଆସିଲେ । 
ସେଥୁପାଇଁ ସେଥୁରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏତେଗୁଡ଼ିକ ବିବାହ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । 
ଏହି କାରଣରୁ ସେ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ର ଏଁଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟକୁ ପ୍ରକଟ କଲେ । କୃଷ୍ଣକାବତାରରେ ସେ ଶଶ୍ଵର 
ରୂପରେ ଆସିଥିଲେ । ତେଣୁ କୃଷ୍ଣାବତାରରେ ଭଗବାନ କେତେ ଲୋକଙ୍କର କେତେ 
ପ୍ରକାର ଇଛାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଛନ୍ତି ଜଣାନାହିଁ, ଯାହା ସବୁ ସେ ରାମାବତାରରେ କରିପାରି 
ନ ଥିଲେ । କାରଣ ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଭିନ୍ନ-ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ବ୍ରତ ଥିଲା । 


ଶ୍ରୀ କୃଷ୍ଣ ଅବତାର ହେଉଛି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବତାର ରାମାବତାର ମଧ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣାବତାର 
ଅଟେ, ଏହା ଆମେ ଦେଖୁ ସାରିଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଜୀ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶରେ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଥିଲେ । ବାର କଳାରେ ହୋଇଥିବା କାରଣରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଦ୍ଵାଦଶ-ଆତ୍ମା କହନ୍ତି । 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ଦ୍ଵାଦଶ କଳାରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି । ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଷୋହଳ କଳା, 
ସେଥୁପାଇଁ କୃଷ୍ଣାବତାରରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଷୋହଳ କଳା ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଦୁହେଁ 
ହି ନିଜ ନିଜ ବଂଶରେ ପୁର୍ଣ୍ଣ ଅବତାର ଅଟନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ମାନବ ରୂପରେ 
(ଶ୍ରୀରାମ ରୂପରେ) ଆସିଲେ, ସେତେବେଳେ ସେ ମାନବୋଚିତ ଚରିତ୍ର-ଲୀଳା ହିଁ 
କଲେ । ପରନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜୀବନରେ ଆପଣ ଅନେକ ପ୍ରକାର ବିଚିତ୍ରତା 
ଦେଖବେ । ସେ ସବୁ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଜୀଙ୍କ ଜୀବନରେ କେଉଁଠାରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖବାକୁ 
ମିଳେ ନାହିଁ । ବିଶେଷ କରି ଗୋପୀମାନଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର ରାସ, ସହସ୍ର ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ 
ସହିତ ତାଙ୍କର ବିବାହ, ଏ ସମସ୍ତ ଏପରି ଘଟଣା ଯେ, ଯାହାକି ଆମ ପାଇଁ ତୁରନ୍ତ ବୁଝି 
ହୁଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଆମେ ଦେଖୁଛୁ ଯେ ଏହିସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗର କାରଣ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ବ-ପୂର୍ବରୁ 
ରହିଛି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵଭାବ ହେଉଛି ଜୀବର ଇଛାକୁ ପୁର୍ଣ୍ଣ କରିବା । ଜୀବର ପରମ- 
ପୁରୁଷାର୍ଥ କଂଣଶ ? ଶେଷରେ କେବଳ ପରମାତ୍ମା ପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଅଟେ । 
ସେଥ୍ଵପାଇ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପରମାତ୍ମା-ପ୍ରାତ୍ତି ହେଉଛି । ଏହା ହେଲା ଅବତାରର ପ୍ରୟୋଜନ। 


ଏବେ ସଂକ୍ଷେପରେ ଅବତାରର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଭାବକୁ ଦେଖୁବା । ଦେଖନ୍ତୁ, 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ପରମାତ୍ମା ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ । ସେ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି । କିନ୍ତୁ, ଆମେ ଦୁଃଖ ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ । ଆମେ ଆନନ୍ଦାମ୍ବା 
ତ ଅଟୁ ଏବଂ ବଡ଼ ଉପନିଷଦର ପାଠ ମଧ୍ଯ କରୁଥାଉ ଯେ- 


॥ ୪୧୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆନନ୍ଦାଦ୍ଧ୍ୟେବ ଖଲ୍ବଵିମାନି ଭୂତାନି ଜାୟନ୍ତେ 
ଆନନ୍ଦେନ ଜାତାନି ଜୀବନ୍ତି 
ଆନନ୍ଦଂ ପ୍ରୟନ୍ତ୍ୟଭିସଂବିଶନ୍ତୀତି ॥ (ତୈ.ଉପ-୩.୬.୧) 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଆତ୍ମା ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ, ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ବରୁପ ଅଟେ, କିନ୍ତୁ ତଥାପି 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆନନ୍ଦର ଅନୁଭବ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । କୁହାଯାଏ - ସେହି ଆନନ୍ଦ 
ହେଉଛି ଅବ୍ୟକ୍ତ । ତାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଅବତାର ନେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ସେହି 
ଅବତାର କିଭଳି ହେବ ? ଯେତେବେଳେ ଗୁରୁ ତତ୍ତ୍ଵମସି ମହାବାକ୍ୟର ଉପଦେଶ 
କରନ୍ତି, ଆରେ ! ସେହି ବ୍ରହ୍ମ ତୁମେ ନିଜେ ହି ଅଟ ! ଏଇଭଳି ଉପଦେଶ କରିବା 
ସମୟରେ ସେହି ବୃତ୍ତିରେ ଯେଉଁ ଚୈତନ୍ୟ ଆରୂଢ଼ ହୋଇଥାଏ, ତାହା ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଅବତାର । ଏହି ଅଧ୍ଯାତ୍ବ ଅବତାର ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ଆମର ଅବିଦ୍ୟା ଗ୍ରନ୍ତି ଏବଂ ଅବିଦ୍ୟାର ଯେତେ ଉପଦ୍ରବ ଥାଏ, ସେ ସମସ୍ତକୁ ନଷ୍ଟ କରି 
ପକାଏ । 


ଏପରି ତ ସର୍ବଜ୍ଞ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଭଗବାନ ସମ ରହିଥାନ୍ତି, କାହାର ପକ୍ଷ ନିଅନ୍ତି 
ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ କେହି ତାଙ୍କୁ ଏକ ବିଶେଷ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ କରାଇଥାଏ 
- ଯେପରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରୂପରେ, ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜ ଭକ୍ତର ପକ୍ଷପାତ ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ 
ଲାଗନ୍ତ । ଅନ୍ୟଥା, ବିଷୁୁ ଭଗବାନଙ୍କ ରୂପରେ ସେ ତ ଶେଷ ଶଯ୍ୟାରେ ଶୟନ 
କରିଥାଆନ୍ତି, ନା କାହା ପ୍ରତି ରାଗ କରନ୍ତି, ନା କାହା ପ୍ରତି ଦ୍ଵେଷ, ନା କାହା ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ନା ଆଉ କିଛି କରନ୍ତି । ତେଣୁ ସେଠାରୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏଠାକୁ ଆଣିବାକୁ 
ପଡ଼ିଥାଏ । ଜୀବମାନେ ଏପରି ଯେ ସବୁବେଳେ ଦୁଃଖ ହୋଇ ରହିଥାଆନ୍ତି, କାରଣ 
ଏମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଇଛା ବହୁତ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ତାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାକୁ ଶକ୍ତି ଏମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ନାହିଁ । ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଦୁଃଖ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ ଏବଂ ଇଚ୍ଛା ପୂଣ୍ଠ୍ଵ କରିବାର ଶକ୍ତି 
ମଧ୍ଯ ଅଛି । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର କୌଣସି ଇଛା ନାହିଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଜଣକ ଠାରେ ସାମଥ୍ୟ ଅଛି 
କିନ୍ତୁ ଇଚ୍ଛା ନାହିଁ । ଅନ୍ୟ ପାଖରେ ଇଛା ଅଛି ତ ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ । ପୁଣି କଣ କରିବା ? 
ତେବେ ନିଜ ଇଛାକୁ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ନ୍ୟସ୍ତ କରିଦିଅ ଅଥବା ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଦିଅ । ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏବେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସାମର୍ଥ୍ୟ କ'ଣ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ? ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହେଉଛି ଯେ ନିଜର 
ଇଛାକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମପି ଦେବା । ଭଗବାନ ! ମୋତେ ଦୁଃଖ ହେଉଛି, ଆପଣ ମଧ୍ଧ 
॥ ୪୧୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଟିକିଏ ଦୁଃଖ୍‌ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ । ଆମ ଦୁଃଖରେ ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ଦୁଃଖର 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ତେବେ ଆମର ସେହି ଦୁଃଖକୁ ଦୂର କରିବା ନିମନ୍ତେ ସେ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି, କାହିଁକି ନା ତାଙ୍କଠାରେ ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାର ଶକ୍ତି ଅଛ । ଏହା ହିଁ 
ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରାକଟ୍ୟ । ଏତିକି ପ୍ରସ୍ତାବନା ପରେ ଏବେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିବା । 


ଅବତୀର୍ୟ ୟଦୋର୍ବଂଶେ ଭଗବାନ ଭୂତଭାବନଃ 
କୃତବାନ୍‌ ଯାନି ବିଶ୍ବାତ୍ମା ତାନି ନୋ ବଦ ବିସ୍ତରାତ୍‌ || ( ୧୦/ ୧/ ୩) 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଶୁକଦେବ ଜୀଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - ଆପଣ ସମସ୍ତ ରାଜାମାନଙ୍କର 
ବଂଶର ବଣ୍ଟ୍ରନ କଲେ । ସମସ୍ତ କଥାକୁ ଆପଣ ସଂକ୍ଷେପରେ ଶୁଣାଇଲେ, ତାହା ତ ଠିକ 
ଅଛି। ପରନ୍ତୁ ଯଦୁବଂଶରେ ଭଗବାନ ଭୂତ- ଭାବନ ବିଶ୍ଵାତ୍ମା ପ୍ରକଟ ହୋଇଥିଲେ, ତାଙ୍କ 
କଥା ଆପଣ ବିସ୍ତୃତ ରୂପେ ଶୁଣାନ୍ତୁ । ଏପରି କାହିକି ? କାରଣ ଇଏ ସେହି ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ, ଯେ କି ଗର୍ଭରେ ତାଙ୍କର ରକ୍ଷା କରିଥୁଲେ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅନୁଗ୍ରହ 
ସର୍ବଦା ତାଙ୍କ ବଂଶ ଉପରେ ରହିଥୁଲା । ସେଠାରେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ସେବା କାର୍ଯ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ କରିଥିଲେ । କହୁଛନ୍ତି - 


କ ଉତ୍ତମଶ୍ଳୋକଗୁଣାନୁବାଦାତ୍‌ 
ପୁମାନ ବିରଜ୍ୟେତ ବିନା ପଶୁପଘ୍ନାତ୍‌ ॥ ( ୧୦.୧.୪ ) 


ପଶୁକୁ ହତ୍ୟା କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବ୍ୟତିରେକେ ଏପରି କେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଥୁବ ଯାହାକୁ 
ଭଗବତ୍‌ କଥାରେ ରସ ଆସିବ ନାହି ଏବଂ ସେ ଏହି କଥାକୁ ଶୁଣିବାକୁ ନ ଚାହିଁବ ? 


ପ୍ରୟଚ୍ଛତୋ ମୁୃତ୍ୟୁମୁତାମୂତଂ ଚ 
ମାୟା ମନୁଷ୍ଯସ୍ୟ ବଦସ୍ବ ବିଦ୍ଵନ୍‌ ॥ (୧୦.୧.,୭) 


ମାୟାଦ୍ଵାରା ଯେ ମନୁଷ୍ଯ ରୂପରେ ଏଠାକୁ ଆସିଛନ୍ତି, ସେହି ଭଗବାନଙ୍କର 
ଚରିତ୍ର ଆପଣ ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ଶୁଣାନ୍ତୁ । ମୁଁ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଆତୁର। 


॥ ୪୧୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନୈଷାତିଦୁଃସହା କ୍ଷୁନ୍ଧାଂ ତ୍ୟକ୍ତୋଦମପି ବାଧତେ । 
ପିବନ୍ତଂ ତ୍ଵନ୍ଧୁଖାମ୍ଭୋଜଚ୍ୟୁତଂ ହରି କଥାମୂତମ୍‌ || ( ୧୦.୧,୧୩) 


ଆପଣଙ୍କର ମୁଖ ନିଃସ୍ମତ ଏହି ଭାଗବତ କଥାମ୍ପତକୁ ପାନ କରି ମୋତେ ଭୋକ 
ଏବଂ ଶୋଷ ଆଦୌ ଅସୁବିଧା କଷ୍ଟ ଦେଉ ନାହିଁ । ମୁଁ ଥକିବାବାଲା ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ, ଆପଣ 
ବିସ୍ତୃତ ରୂପେ ଶୁଣାନ୍ତୁ । ଏପରି କଥା ଯେତେବେଳେ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କ ମୁଖରୁ ଶୁଣିଲେ, 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଶୁକଦେବଜୀ କହୁଛନ୍ତି - ଆରେ ରାଜର୍ଷି “ ସମ୍ୟକ ବ୍ଯବସିତା 
ବୁଦ୍ଧି ତବ' ତୁମ୍ଭର ବୁଛି ଅତି ଉତ୍ତମ ଅଟେ । କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ କଥାରେ ତୁମର 
ଏପରି ନୈଷ୍ଠିକ ରତି ହୋଇଗଲାଣି । ଏଠାରେ ସେ ଏକ ବହୁତ ଭଲ କଥା କହିଲେ 
ଯେ “ ବାସୁଦେବକଥା ପ୍ରଶ୍ନ” ଭଗବତ୍‌ କଥା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେଉଁ ପ୍ରଶ୍ନ ଅଛି, ତାହା ସମସ୍ତ 
ପୁରୁଷଙ୍କୁ, ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ, “ ବକ୍ତାର ପୂଚ୍ଥକଂ” ବକ୍ତାକୁ, ପ୍ରଶ୍ନ ପରରିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ, 
ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କୁ, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସେହିଭଳି ପବିତ୍ର କରିଥାଏ, - “ ତପାଦ ସଲିଳଂ ଯଥା” 
ଯେଉଁଭଳି ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରୁ ବାହାରିଥିବା ଗଙ୍ଗାଜୀ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପବିତ୍ର କରିଥାଏ । 
ଭଗବତ୍‌ କଥାର ମହିମା ତ ତାଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଵକ, କାରଣ ଏହା ହେଉଛି ଭଗବଦ୍‌ 
ଧର୍ମର କଥା । ତାହା କୌଣସି ସାମାନ୍ୟ ଧର୍ମ ନୁହେଁ, ଯାହା ଆମର ସ୍ଵଭାବରେ 
ୟତ୍‌କିଂଚିତ୍‌ ପରିବର୍ତନ ଆଣିପାରିବ ଅଥବା ପାପକୁ କେବଳ କ୍ଷୀଣ କରିବ । ସେ ତ 
ପାପକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନଷ୍ଚ କରି ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ନୈଷ୍ଠିକୀ ରତି ଉତ୍ପନ୍ନ କରାଇ ଦେଇଥାଏ। 


ଏବେ ଭଗବାନ ଶୁକଦେବଜୀ ସିଧା କଥା ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଛନ୍ତି । ଆପଣ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଜୀଙ୍କର କଥା, ଲୀଳା ଅନେକ ପଢ଼ିଥୁବେ ଏବଂ ଶୁଣିଥିବେନ୍ତ ଯାହାକୁ 
ବକ୍ତାମାନେ ଭାଗବତ ସପ୍ତାହ ଆଦିରେ ବଣ୍ଣ୍ଣନ କରନ୍ତି । ଆପଣମାନଙ୍କୁ ମୁଁ ପ୍ରଥମରୁ 
କହିଦେଉଛି ଯେ ଏଠାରେ ଆମେ ପ୍ରାୟ ସେହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଦେଖବବା ଯାହା ଭାଗବତରେ 
ବଣ୍ଠ୍ରନ ହୋଇଛି । ପ୍ରବଚନରେ କଥାକାରମାନେ ଅନ୍ୟ ପୁରାଣ ଏବଂ ଗ୍ରନ୍ୁରୁ ଅନେକ 
କାହାଣୀ କହିଥାନ୍ତି ଯାହା ଆମକୁ ଭାଗବତରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । ଅନେକ 
ପ୍ରକାରର ଭାବଯୁକ୍ତ, ରସପୁଣ୍ଟ କଥାସବୁ ଗର୍ଗ ସଂହିତାରେ ବ୍ରହ୍ମବୈବର୍ଭ ପୁରାଣରେ, 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ପୁରାଣରେ ଏବଂ ପଦ୍ମପୁରାଣରେ ଅଛି । ଅନ୍ୟ ପୁରାଣରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ କଥା 
ସବୁ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଆମେ କେବଳ ଭାଗବତ କଥାକୁ ହିଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁବା । 


। ୪୧୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପୂଥ୍ଵୀର କଷ୍ଟ ନିବାରଣର ଆଶ୍ଵାସନ 


ଶୁକଦେବ ଳୀ କହୁଛନ୍ତି _ ପ୍ନଥ୍ବୀରେ ଯେତେଳେଳେ ଅସ୍ଵରମାନଙ୍କର ଭାର 
ବହୁତ ବଢ଼ିଗଲା, କଂସ ତଥା ତାର ଅନେକ ସାଥମାନଙ୍କର ପୂଥ୍ବୀରେ ଅତ୍ୟାଗ୍ର 
ବଢ଼ିଗଲା, ସେତେବେଳେ ପୁଥ୍ବୀ ଅତି ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଗଲା । ପ୍ରଥ୍ଵୀ କହୁଛି - ମୋ 
ଉପରେ ପର୍ବତ, ଳଙ୍ଗଲ, ସମୁଦ୍‌ ଆଦି ସମସ୍ତ ଅଛନ୍ତି, ଏ ସମସ ମୋତେ ଓଜନ ଲାଗୁ 
ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଯେ ପାପକର୍ମ କରିବା ବାଲା, ସେମାନଙ୍କୁ ମୋତେ ଖୁବ ଭାରୀ ଲାଗୁଛି । 
ଗାଭର ରୂପ ଧାରଣ କରି ସେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯାଉଛି । ପୂଥ୍ଵୀର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
ପୂଥ୍ବୀର ଯେ ଅଧଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ, ପୂଥ୍ବୀ ଦେବୀ ଅଟନ୍ତି, ସେ ଗାଭ ରୂପନେଇ ବ୍ରାହ୍ମାଜୀଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ସମସ୍ତ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ଶିବଜୀଙ୍କୁ ନେଇ କ୍ଷୀର 
ସାଗରରେ ନିବାସ କରୁଥିବା ଜଗନ୍ନାଥ ଭଗବାନ ନାରାୟଣଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । 
ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ପୁରୁଷସୂକ୍ତ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କ ପ୍ରସନ୍ନ କରୁଛନ୍ତି । ସମାଧ୍ରରେ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଯାହା କହୁଛନ୍ତି, ତାକୁ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ସମସ୍ତ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି । 


ଗାଂ ପୌରୁଷୀଂ ମେ ଶୂଣୁତାମରାଃ ପୁନ - 
ବିଧୀୟତମାଶୁ ତଥୈବ ମା ଚିରମ୍‌ ॥ (୧୦.୧.୨୧) 


ବ୍ରହ୍ମାଜୀ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ କହିଲେ - “ ପୁରୈବ ପୁଂସାବଧୁତୋଧରାଜ୍‌ରେ | 
ପୂଥ୍ବୀର ସନ୍ତାପ ମୋତେ ପୂର୍ବରୁ ହି ଜଣାଅଛି । ମୁଁ ତାଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ନିମନ୍ତେ 
ଅତି ଶିଘ୍ର ପ୍ରକଟ ହେବି । ତେବେ ଭଗବାନ ଯଦୁବଂଶରେ ପ୍ରକଟ ହେବେ ଏବଂ ସେ 
ସମସ୍ତ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ସଂହାର କରିବେ, ସେଥୁପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, 
“ତୁମେ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ୟ ନିଜ-ନିଜର ଅଂଶରେ ଯଦୁବଂଶରେ ଜନ୍ମ ନେଇ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଲୀଳାରେ ସହଯୋଗ କରିବ ” ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି - 


ବସୁଦେବଗୂହେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ ପୁରୁଷଃ ପରଃ ॥ (୧୦,୧,୨୩) 


ବସୁଦେବଜୀଙ୍କ ଘରେ ସାକ୍ଷାତ ପରମ ପୁରୁଷ ପ୍ରକଟ ହେବେ । ତାଙ୍କର 
ପ୍ରିୟକାର୍ଯ୍ୟ ନିମନ୍ତେ ଦେବତାମାନଙ୍କର ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜ-ନିଜର ଅଂଶରେ ପୂ୍ବୀ 
ଲୋକରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲେ । ସେଥଵପାଇଁ ବହୁତ ଦେବୀ-ଦେବତା ଅନେକ ସ୍ତ୍ଵାନରେ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲେ । କେହି ମଥୁରାରେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ ତ, କେହି ଗୋକୁଳ- 
ବୂନ୍ଦାବନରେ । ଆମେ ଦେଖିଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ କେତେ ରଷି, ମୁନି 


॥ ୪୧୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମଧ୍ଯ ମୁଗ୍ଧ ହୋଇଯାଇଥିଲେ, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଗୋପିମାନଙ୍କ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ । 
ଜନକ ପୁରୀରେ ସ୍ଫ୍ରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଗୋପି ହୋଇ ଆସିଗଲେ । ଯେତେ ' ଶୁତି- ବେଦମନ୍ତ୍ର 
ଅଛି, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ୟ ଗୋପିକା ହୋଇ ଆସିଗଲେ, ଜଣାନାହିଁ କେତେ ଲୋକ 
ଆସିଗଲେ । ଭଗବାନ ଏହା ମଧ୍ଯ କହିଲେ ଯେ ଶେଷ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ମୋର ଭାଇ 
ହୋଇ ଆସିବେ । ଶେଷ ଭଗବାନ, ଭଗବାନ ବିଷୁଜୀଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ରାମ ଅବତାରରେ 
ଆପଣ ବଡ଼ ଭାଇ ହୋଇଥିଲେ, ମୁଁ ଛୋଟ ହୋଇଥିଲି, ତେଣୁ ମୋତେ ବହୁତ ସେବା 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲା ବହୁତ ଧାଆଁ-ଦଉଡ଼ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲା | ମୁଁ ଯାହା କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲି 
ତାହା କେବେହେଲେ କରିପାରୁନଥିଲି, ଆପଣ ମୋତେ ଶାସନ କରି ଚୁପ୍‌ କରାଇ 
ଦେଉଥୁଲେ । ଏଥର ମୁଁ ଛୋଟ ଭାଇ ହେବି ନାହିଁ । ଭଗବାନ କହିଲେ - ଆଛା, 
ଏଥର ତୁମେ ବଡ଼ ଭାଇ ହୋଇଯାଅ । ଦେଖନ୍ତୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଇଛାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରୁଛନ୍ତି । 
କହୁଛନ୍ତି - 


ୟେ ୟଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌ | (ଭ.ଗୀତା-୪.୧୧) 


ତୁମେ ବଡ଼ ଭାଇ ହେବ, ସେତେବେଳେ ତୁମେ ମୋତେ ଶାସନ କରିପାରିବ | 
ସେଥୁପାଇଁ ଆପଣ ଦେଖୁବେ ଅନେକ ଥର ବଳରାମ ଜୀ ଶ୍ରୀକଷ୍ଣେଜୀଙ୍କୁ ବଡ଼ ଭାଇର 
ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଇଥାଆନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଯେତେବେଳେ କିଛି କରିବାର ସମୟ 
ଆସୁଥଲା, ସେତେବେଳେ ସେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଜୀଙ୍କର କଥା ମନୁଥୁଲେ । କଥା ହେଉଛି ଯେ 
ଭଗବାନ ଛୋଟ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ବଡ଼ ହୁଅନ୍ତୁ, ସେ ହି ବଡ଼ ହୋଇ ରହିଥାଆନ୍ତି । ପୁଣି 
ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ ମୋର ମାୟା ପ୍ରକଟ ହେବାକୁ ଯାଉଛି - ରୁକ୍ମିଣୀ ରୂପେ । 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଜୀ କହିଲେ ଯେ ମୁଁ ଯେତେବେଳେ ସୀତା ହୋଇ ଆସିଥିଲି ସେତେବେଳେ 
ମୋତେ ଖୁବ କଷ୍ଟ ହୋଇଥିଲା । ଏଥର ମୁଁ ମହଲରୁ ବାହାରକୁ ମଧ୍ଯ ବାହାରିବି ନାହିଁ। 
ଭଗବାନ କହିଲେ - ଆଛା, ଏଥର ତୁମେ ମହଲରେ ହି ରହିବ । କହିଲେ ବାହାରକୁ 
ଯିବାଦ୍ଵାରା ହିଁ ଗୋଳମାଳ ହୋଇଯାଉଛି । ସେଥୁପାଇଁ ଏଠାରେ ରୁକ୍କଣୀଜୀଙ୍କର ଅଧ୍ଵକ 
କିଛି ଭୂମିକା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ରାମାୟଣରେ ତ ସୀତାଜୀ ପ୍ରମୁଖ ପାତ୍ର ଅଟନ୍ତି, 
ସେପରି ଏଠାରେ ନୁହେଁ । ସେଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ମଣଜୀଙ୍କର ଯେପରି ସ୍ଵଭାବ ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳୁଥୁଲା, ସେପରି ଏଠାରେ ବଳରାମଜୀଙ୍କର ନୁହେଁ । 


ଶ୍ରୀରାମ- ଅବତାରରେ ତ ଭଗବାନ ଶାନ୍ତ ଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରରେ 
ସେ ଅଧ୍ରକ ଚଞ୍ଚଳ ହୋଇଗଲେ । ଧରି ନିଆଯାଉ ସେ ସବୁ ବିଷୟ ଯେପରି ସୁଝାଉଥଲେ । 


॥ ୪୧୬ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ସେଠାରେ ଭୋକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମାଖନ୍‌ ମାଗୁନଥିଲେ, କାରଣ ସେ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ 
ମାଖନ ତାଙ୍କୁ ଭଲ ଲାଗୁଥୁଲା । ଏଠାରେ ଘରେ ଘରେ ପଶି ଚୋେରାଇ-ଚୋରାଇ 
ଖାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ । ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଜୀଙ୍କ ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଗାଭମାନଙ୍କର ସେବା 
କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ରାଜା ହୋଇଥିବାରୁ ତାଙ୍କୁ ସେବା କରିବାର କୌଣସି 
ସୁଯୋଗ ମିଳି ନ ଥଲା । ଗାଭମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବାକୁ ଅବସର ତ ମିଳିଲା, କିନ୍ତୁ ସେବା 
କରିବାକୁ ଅବସର ମିଳି ନ ଥଲା । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରରେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଗାଭବାଛୁରୀମାନଙ୍କର 
କେତେ ସେବା କଲେ । ସେ ସମସ୍ତ ଗାଇ ଏପରି ଥୁଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖୁବା କ୍ଷଣି 
ସେମାନଙ୍କ ସ୍ତନରୁ ଏପରି ଝର ବାହାରୁଥିଲା ଯେ ତାହା ସିଧା ଭଗବାନଙ୍କର ମୁଖ 
ଭିତରକୁ ଯାଉଥିଲା । ଭଗବାନ ସିଧା ତାଙ୍କ ସ୍ତନରୁ ଦୁଧ ପିଉଥୁଲେ । ଯାହା ରାମ - 
ଅବତାରରେ କରିପାରି ନ ଥଲେ, ସେ ସମସ୍ତ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରରେ କରି ନେଲେ । 
ଏହିପରି ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଗବାନ । 


ଶୁକଦେବ ଜୀ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର କଥା ଶୁଣିଲା ପରେ ସମସ୍ତେ ନିଜ- 
ନିଜ ସ୍ଥାନକୁ ଗଲିଗଲେ । ତା ପରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଲୀଳାରେ ଭାଗ ନେବା ନିମନ୍ତେ 
ସମସ୍ତେ ଅବତାର ନେଉଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟତ୍ର ବଣ୍ଢିନ ଆସେ ଯେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୋଲକ ମଧ୍ଯ ଏହି 
ଧରାଧାମକୁ ଆସୁଛନ୍ତି । ବୃନ୍ଦାବନ, କଦମ୍ବ ବୃକ୍ଷ, ଯମୁନା ଜୀ ଏବଂ ଜଣା ନାହିଁ କିଏ- 
କିଏ କ'ଣ-କ”ଣ ସମସ ଏଠାରେ ଆସି ପହଞ୍ଚୁଛନ୍ତି | ରାଧାଜୀ ଏବଂ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ 
ସଖୀ ମଧ୍ଯ ବ୍ରଜକୁ ଆସୁଛନ୍ତି । 


ବସୁଦେବ-ଦେବକୀଙ୍କର ବିବାହ 


ଶୂରସେନ ମଥୁରାକୁ ବସାଇଥିଲେନ୍ତ ସେ ହିଁ ମଥୁରାର ପ୍ରଥମ ରାଜା ଥୁଲେ । 
ଏବେ ମଥୁରାର ରାଜା ଉଗ୍ରସେନ ଏବଂ ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର ହେଉଛି କଂସ । ବସୁଦେବଜୀ 
ହେଉଛନ୍ତି ଶୂର ବଂଶର, ତାଙ୍କର ବିବାହ ଦେବକୀଙ୍କର କନ୍ଯା ଦେବକୀଙ୍କ ସହିତ 
ହେଉଛି । ଦେବକୀ କଂସର ଦାଦା ଝିଅ ଭଉଣୀ । ବିବାହ ପରେ ବିଦାୟ ସମୟରେ 
ଦେବକୀ ଓ ବସୁଦେବ ରଥ ଉପରେ ବସିଛନ୍ତି । ତେବେ ଦେବୀଙ୍କୁ ଖୁସି କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, ପ୍ରେମ ଦର୍ଶାଇବା ନିମନ୍ତେ କଂସ ନିଜେ ରଥ ଚଲାଇବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ। 
କିନ୍ତୁ ଦେଖନ୍ତୁ ଆନନ୍ଦ-ଉତ୍ସବ ଗଲିଅଛି ଏବଂ ଅକସ୍କାତ୍‌ ସେଠାରେ ଆକାଶବାଣୀ ହେଲା- 
“ଆରେ ମୁଢ଼, ତୁ ଯାହାଙ୍କର ରଥ ଚଲାଉଛୁ, ତାଙ୍କର ଅଷ୍ଟମ ଗର୍ଭ ତୋର କାଳ 
ହେବ। ” 
|॥ ୪୧୭ । 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏତିକି ଶୁଣିବା କ୍ଷଣି କଂସ ତଲବାର ବାହାର କରି ନିଜର ସେହି ଭଉଣୀ 
ଦେବକୀକୁ ମାରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଗଲା । 


ଦାମିନି ଦମକ ରହ ନ ଘନ ମାହୀ । 
ଖଳ କୈ ପ୍ରୀତି ଜଥା ଥର ନାହିଁ ॥ 
(ଶୀ ରାମ ଚରିତ ମାନସ - ୪. ୧୩.୨) 


ଯେଭଳି ଆକାଶରେ ବିଜୁଳି ଚମକାଇ ଦେଇ ଗ୍ନଲି ଯାଉଛି, ସ୍ଥିର ହେଉ ନାହିଁ 
ସେହିପରି ଦୁଷ୍ଟ ଲୋକମାନଙ୍କର ପ୍ରୀତି ମଧ୍ଯ ସ୍ଥିର ରହୁନାହିଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଯଦି କଂସର 
ପ୍ରେମ (ସଚ୍ଚା) ପ୍ରକୃତ ହୋଇଥାଆନ୍ତା, ତେବେ କ'ଣ ଆକାଶବାଣୀ ଶୁଣିବା କ୍ଷଣି ସେ 
କଣ ଗୋଟିଏ କ୍ଷଣ ନିମନ୍ତେ ବିଗଚ୍ର ନ କରି ଦେବକୀଙ୍କୁ ମାରିଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତା ? ତାର ଅର୍ଥ, ତା ପ୍ରେମରେ କେତେ ଶୁଦ୍ଧତା ଅଛି ସେଇ କଥା ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଗଲା । ତାର ପ୍ରେମ ବହୁତ ଚଞ୍ଚଳ ଥୁଲା, ସେଥୁପାଇଁ କ୍ଷଣମାତ୍ରକେ ସେ ମାରିବା 
ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଗଲା । 


ବସୁଦେବଜୀଙ୍କର କଂସକୁ ବଚନ ଦେବା 


ବସୁଦେବ ଜୀ ଅତି ଗମ୍ଭୀର ସ୍ଵଭାବର । ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ପ୍ରଧାନ ଅନ୍ତଃକରଣ, ସାଦ୍ତ୍ଵିକ 
ବୁଛି ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧ ମନ, ଏ ହେଉଛନ୍ତି ଦେବକୀ ଏବଂ ବସୁଦେବ । ଦେଖନ୍ତୁ କେତେ 
ଗମ୍ଭୀରତା । ସେ ପ୍ରଥମେ ସୌମ୍ୟ ଭାବରେ କଂସକୁ ବୁଝାଉଛନ୍ତି, “ ଆରେ କଂସ !” 
ତୁମକୁ ନିଜର ମରଣ ଖବର ଶୁଣି ଏତେ ଭୟ ଲାଗୁଛି ?”” 


ଅଦ୍ୟ ବାବ୍ଦଶତାନ୍ତେ ମୂତ୍ୟୁବୈ ପ୍ରାଣିନାଂ ଧିବଃ || (୧୦.୧,୩୮) 


“ ଯାହାର ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, ତାର ମରଣ ତ ଦିନେ ନା ଦିନେ ହିଁ ହେବ । ତୁମେ 
ତାକୁ ମାରି ଦେବ ତ ତୁମେ କଣ ଅମର ହୋଇଯିବ ? ସାମାନ୍ୟ ବିଚାର କର । ଯାହାର 
ଜନ୍ମ ହୋଇଛି ସେ ତ ମରିବ ନିଶ୍ଚୟ । ଦେହର ମୃତ୍ୟୁ ଅଛି ପରନ୍ତୁ ଆମ୍ବା ତ ଅବିନାଶୀ 
ଅଟେ । ଆକାଶବାଣୀ ଶୁଣୁ ଶୁଣୁ ତୁମେ ତାକୁ ମାରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଗଲ ? ଗୁଣର 
ମାୟାରେ ଏଭଳି ବଶୀଭୂତ ହୁଅ ନାହିଁ ।” ଯେତେବେଳେ କଂସ ଏହି କଥାକୁ ବୁଝିପାରିଲା 
ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ବସୁଦେବ ଜୀ ଭାବନା ପ୍ରଧାନ ତର୍କ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ - 


୪୧୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଏଷା ତବାନୁଜା ବାଳା କୂପଣା ପୁତ୍ରିକୋପମା । (୧୦.୧.୪୫) 


ଏ ତ ତୁମର ସାନ ଭଉଣୀ ଅଟେ, ବାଳା ଏବଂ କୃପଣା, ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୀନ ଅଟେ 
“ ପୁତ୍ରିକୋପମା” ତୁମର ପୁତ୍ରୀ ତୁଲ୍ୟ । 


ହନ୍ତୁଂ ନାହଁସି କଲ୍ୟାଣୀମିମାଂ ତ୍ବଂ ଦୀନବତ୍ସଳଃ || ( ୧୦.୧.୪୫) 


ତୁମେ ତ ଦୀନ ବସତ୍ସଳ । ନିଜର ସାନ ଭଉଣୀ ଯେ କି ତୁମ ପୁତ୍ରୀ ସମାନ ଅଟେ 
ତାକୁ ମାରିବ ? କିନ୍ତୁ ତାର ଚିତ୍ତ ଏତେ ଉଗ୍ର ହୋଇଯାଇଥିଲା ଯେ ତା ଉପରେ ଏହାର 
ମଧ୍ଯ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ି ନ ଥିଲା । ବସୁଦେବ ଜୀ ବିଚାର କଲେ ଯେ କଂସ ଉପରେ 
ତ ଏହାର ମଧ୍ଯ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ହେଉ ନାହିଁ । ଏବେ ଯେକୌଣସି ଉପାୟରେ ମଧ୍ଯ 
ଏହି ସମୟକୁ ଏଡ଼ାଇ ପାରିଲେ ତ ଏଡ଼ାଇ ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । ଦେଖନ୍ତୁ, ମରଣ ତ ହେବ 
ହିଁ ହେବ । ଦେବକୀର ମଧ୍ଯ କେବେ ନା କେବେ ନିଶ୍ଚିତ ମରଣ ହେବ । କିନ୍ତୁ ଆମେ 
ନିଜ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ବଳଦ୍ଵାରା, ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଙ୍କଟକୁ ଏଡ଼ାଇ ପାରିବା ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚେଷ୍ଟୀ 
କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ - 


ଯଦ୍ୟସୌ ନ ନିବର୍ତେତ ନାପରାଧୋସ୍ତ ଦେହିନଃ ॥ ( ୧୦.୧.୪୮) 


ଯଦି ସମସ୍ତ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଏଡ଼ାଇ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, 
ତେବେ ସେଥୁରେ ଆମର କୌଣସି ଦୋଷ ନାହିଁ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଯେପରି, 
ଘରେ ଯଦି କେହି ଅସୁସ୍ଥ ହୋଇ ବହୁତ ସଂକଟାପନ୍ନ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଥିବେ ଏବଂ ଆମେ 
ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ ସେ ବଞ୍ଚୁପାରିବେ ନାହିଁ, ତଥାପି ଯେଉଁ ଚେଷ୍ଟା କରିପାରିବା ତାକୁ ତ 
କରିଥାଉ ନା ? ଅନ୍ୟଥା, ପରେ ଯଦି ଏପରି ଲାଗିବ ଯେ ଆମେ କିଛି କରିପାରି ଥାଆନ୍ତୁ 
ପରନ୍ତୁ ନ କରିଥିଲେ ତାହା ଅପରାଧ ହୋଇଯାଇଥାଆନ୍ତା ¦ କିନ୍ତୁ ଯାହା କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ଅଟୁଁ/ ତାହା କରିବା ପରେ, ସେ ନ ବଞ୍ଚୁଲେ ମଧ୍ଯ ଆମ ହୃଦୟରେ କୌଣସି ଗ୍ଲାନି 
ରହିଯାଏ ହିଁ ଯେ ମୁଁ କିଛି କରିପାରିଲି ନାହିଁ । ତେବେ ବର୍ଭମାନ କଣ କରିବା ? 
ବସୁଦେବ ଜୀ ବହୁତ ବିଗର କରି ଶାନ୍ତି ପୁର୍ବକ କହିଲେ, “ ” ଆରେ କଂସ ! ତୁମର 
ଦେବକୀ ପ୍ରତି ତ ଭୟ ନାହିଁ ନା ? ତାର ଯେଉଁ ପୁତ୍ର ହେବେ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରତି 
ତୁମର ଭୟ । ମୁଁ ତୁମକୁ ବଚନ ଦେଉଛି ଯେ ତାର ଯେଉଁ ପୁତ୍ର ହେବେ, ତାକୁ ମୁଁ ନିଜ 
ହାତରେ ତୁମକୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେବି । ତୁମର ପୁଣି ଯାହା କରିବା କଥା କରିବ ।” ” 


॥ ୪୧୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଦେଖନ୍ତୁ କଂସର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ହିଂସକ । ବସୁଦେବଜୀଙ୍କର ଚରିତ୍ର କେତେ 
ଉଜ୍ଜ୍ଵଳ ହୋଇଥିବ ଯେ ହିଂସକ ବୂଭିବାଲା ସେହି କଂସର ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କ କଥାପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ 
ହୋଇଗଲା ଯେ ଯଦି ଏ ମୋତେ କଥା ଦେଉଛନ୍ତି, ତେବେ ପରେ ତାର ବିପରୀତ 
ଆଚରଣ କରିବେ ନାହିଁ, ନିଜ କଥାରୁ ସେ କେବେ ହେଲେ ଟଳିବେ ନାହିଁ । କେତେ 
ବିଶ୍ଵାସପାତ୍ର ହୋଇଥିବେ ବସୁଦେବ ଜୀ ! ସେଥପାଇଁ ତ ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ଘରକୁ 
ଆସିବେ । ତେବେ ବସୁଦେବ ଜୀଙ୍କ କଥା ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ରଖ କଂସ ଦେବୀଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି 
ଦେଲା । ବିଦାୟ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ବସୁଦେବ-ଦେବକୀ ନିଜ ଘରେ ରହିବାକୁ ଲାଗିଲେ। 
ସମୟ ଆସିବା ପରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ପୁତ୍ରର ଜନ୍ମ ହେଲା । ସାମାନ୍ୟ ବିଚାର କରନ୍ତୁ, 
ପୁତ୍ର ହେଲାପରେ ତାକୁ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ ତ ମା'ର ହୃଦୟର ଅବସ୍ଥା କଣ ହେବ ? 
ଦେବକୀ ଜୀ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ବସୁଦେବ ଜୀଙ୍କର ମନ ମଧ୍ଯ କହୁଛି ଏହି ଛୋଟ 
ବାଳକକୁ ମୁଁ କଂସକୁ କିପରି ଦେବି? କିନ୍ତୁ ଦେଖନ୍ତୁ, ବଚନ ପୂର୍ଭିର ଧର୍ମପାଳନ 
କରିବାକୁ ସେ ଛୋଟ ବାଳକକୁ କଂସ ନିକଟକୁ ନେଇ ଯାଉଛନ୍ତି ଏବଂ କହୁଛନ୍ତି - 
ନିଜର ପୁର୍ବ କଥାଅନୁସାରେ ଆମର ଏହି ପୁତ୍ରକୁ ମୁଁ ତୁମକୁ ଦେଉଛି । ତାଙ୍କର ସତ୍ୟ 
ନିଷ୍ଠା, ବଚନ ବଦ୍ଧତା ଦେଖୁ କଂସର ହୃଦୟ ଦ୍ରବିତ ହୋଇଗଲା । ସେ କହୁଛି - ତାକୁ 
€' ରାଇ ନିଅ, ମୋର କାଳ ତ ଅଷ୍ଟମ ପୁତ୍ର, ପ୍ରଥମ ନୁହେଁ | ବସୁଦେବ ଜୀ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ତ ହେଲେ, କିନ୍ତୁ ସେ କଂସର ସ୍ଵଭାବ (ଯେ କେବେ ସ୍ଥିର ରହେ ନାହିଁ) ଜାଣିଥିଲେ । 
ତେଣୁ ସେ ବିଶେଷ କିଛି ଖୁସି ହେଲେ ନାହିଁ । ବାଳକକୁ ନେଇ ସେ € ରି ଆସିଲେ । 


କଂସ ଦ୍ଵାରା ଦେବକୀଙ୍କର ଛଅପୁତ୍ରର ହତ୍ୟା 


ଏ ପାଖରେ ନାରଦ ଜୀ କଂସ ପାଖକୁ ଆସୁଛନ୍ତି ଏବଂ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି କାମ 
ଠିକ ହେଲା ନାହିଁ । କଂସ, ତୋର ବୁଦ୍ଧି ଖରାପ ହୋଇଗଲାଣି, ଭଗବାନଙ୍କର ମାୟା 
ବଡ଼ ଅଡ଼ୁଆ ଅଟେ । କେଉଁ ପୁତ୍ର ଅଷ୍ଟମ ହୋଇଥାଏ ? ପୁଣି ଆଠଟି ରେଖା ଟାଣିଦେଲେ 
ଏବଂ ପୁଣି କ କହିଲେ ଯେ ଏହାକୁ ତୁ ପ୍ରଥମ କହୁଛୁ ନା, ସେ ପାଖରୁ ଗଣିଲେ ଏହା ଅଷ୍ଟମ 
ହୁଏ କି ନାହିଁ ? କେଉଁ - କେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ବର୍ଣ୍ଚନ ଆସେ ଯେ ସେ ଏକ ବୂତ (ଭଢଞ୍ଚଟ୍ଛ) 
କରି ଦେଲେ, ତାର ପରିଧିରେ ଆଠୋଟି ରେଖା ଟାଣି ଦେଲେ ଏବଂ କହିଲେ ଯେ 
ଏହିଭଳି ବୃତ୍ତରେ ରଖୁ ଦେଖୂଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଅଷ୍ଟମ ହୋଇପାରିବ । 


ଛି ଭାଗବତରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ନାରଦ ମୁନି ଆସି କହୁଛନ୍ତି - ତୁମକୁ 


ଜଣାନାହିଁ, ବସୁଦେବ ଏବଂ ଦେବକୀଙ୍କର ଗର୍ଭରୁ ଭଗବାନ ହିଁ ପ୍ରକଟ ହେବେ ଏବଂ 
॥ ୪୨୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧଂ 


ତାଙ୍କୁ ସହଯୋଗ କରିବା ନିମନ୍ତେ ସମସ୍ତ ଦେବତା ପୂର୍ବରୁ ହିଁ ବ୍ରଜଭୂମିକୁ ଆସି ଯାଇଛନ୍ତି | 
ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସମ୍ପୁଣ୍ଣ୍ଣ ମଞ୍ଚ ଏବେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ରହିଛି । ଏବେ ସମସ୍ତ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ 
ମାରିବା ନିମନ୍ତେ ସେମାନେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ରଖଛନ୍ତି । ଏତିକି କହି ସେ ଚାଲିଗଲେ | 


ଏବେ କଂସର ବୁଦି ପୁଣି ବିପରୀତ ହୋଇଗଲା। ସେ ବିଚାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲା, 
ତେବେ କଣ ଯଦୁ-ବଂଶୀଙ୍କର ରୂପରେ ସମସ୍ତ ଦେବତା ଏଠାକୁ ଆସିଗଲେଣି ? ପୁଣି 
ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ ହିଁ ଅଷ୍ଟମ ପୁତ୍ର ରୂପେ ଆସିବେ ? କୁହାଯାଏ ଯେ କଂସ ପୂର୍ବ ଜନ୍ମରେ 
କାମନେମି ନାମକ ଅସୁର ଥଲା । କାଳନେମି ହିଁ ପୁଣି ଥରେ ଏଠାରେ କଂସ ହୋଇ 
ଆସିଛି । କଂସ ଦେବକୀ ଓ ବସୁଦେବଙ୍କୁ କାରାଗ୍ପହରେ ରଖୂ ଦେଲା ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ପୁତ୍ରକୁ ମାରିଦେଲା । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ନିଜର ପିତା ଉଗ୍ରସେନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ କାରାଗହରେ 
ରଖ୍ମଦେଲା ଏବଂ ନିଜେ ରାଜା ହୋଇଗଲା । କୁହାଯାଏ - ଯେ ଲୋଭୀ, ଦୁଷ୍ଟରାଜା 
ହୋଇଥାଆନ୍ତି ସେମାନେ ମାତା-ପିତା, ଭାଇ, ଇଷ୍-ମିତ୍ର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ଦେବା ନିମନ୍ତେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । କଂସ ସେହିପରି ଅତ୍ୟାଚଗ୍‌ରୀ ହୋଇଗଲା । ପ୍ରଲମ୍ବ, ବକ, 
ପୁତନା, ଗଣୁର, ମୁଷିକ, କେଶି ଆଦି ଅସୁର ତଥା ଜରାସନ୍ଧ, ଭୋମାସୁର, ବାଣାସୁର 
ଆଦି ସମସ୍ତେ ତା ସାଥ୍ଵ ଥୁଲେ । 


ଯେତେବେଳେ ଦେବକଵୀଙ୍କର ଦ୍ଵିତୀୟ ପୁତ୍ର ହେଲା, କଂସ ତାକୁ ମଧ୍ଯ 
ମାରିଦେଲା। ପୁଣି ତୃତୀୟ, ଚତୁର୍ଥ ପଞ୍ଚମଃ ଷଷ୍ଠ - ଛଅ ଜଣ ପୁତ୍ରଙ୍କୁ ସେ ମାରି 
ଦେଲା। ଏବେ ଭଗବାନ ନିଜର ଯୋଗମାୟାଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ଦେବକୀଙ୍କର ସପ୍ତମ 
ଗର୍ଭରେ ଶେଷ ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି । ତୁମେ ଏଭଳି କର ଯେ ନିଜର ମାୟାଦ୍ଵାରା ସେହି 
ଗର୍ଭକୁ ଆକର୍ଷଣ କରି ବସୁଦେବଙ୍କର ଦ୍ବିତୀୟ ପତ୍ନୀ ରୋହିଣୀ, ଯେ କି ଗୋକୁଳରେ 
ଅଛନ୍ତି, ତାଙ୍କ ଗର୍ଭରେ ସ୍ଥାପିତ କରିଦିଅ । ଗର୍ଭରୁ ଆକର୍ଷଣ ହୋଇଥିବା କାରଣରୁ 
“ କର୍ଷଣାତ୍‌' - ତାଙ୍କର ନାମ “ ସଙ୍କର୍ଷଣ” ହେବ | ତାଙ୍କର ନାମ “ ବଳରାମ” ମଧ୍ୟ 
ହେବ । ମାୟା ତ ଭଗବାନ ଯେପରି କହିବେ ସେହିଭଳି କରିବ, ତେଣୁ ମାୟା ସେ 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ କରିଦେଲେ । ମଥୁରାବାସିଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ କଂସର ଭୟରେ ଦେବକୀଙ୍କର 
ଗର୍ଭ ପତନ ହେଲା । କିନ୍ତୁ ଯୋଗମାୟା ସେଠାରେ ଅନ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଦେଇଥଲେ । 
ସେଠାରେ ରୋହିଣୀଙ୍କ ଗର୍ଭରୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଜନ୍ମ ହେଲା । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ଏବେ ମୋର ପ୍ରାକଟ୍ୟର ମଧ୍ଯ ସମୟ ଆସିଗଲାଣି । 


|॥ ୪୨୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାନାବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭଗବାନପି ବିଶ୍ଵାର୍ମା ଭକ୍ତାନାମ ଭୟଙ୍କରଃ । 
ଆବିବେଶାଂଶଭାଗେନ ମନ ଆନକଦୁର୍ଦ୍ଧ୍‌ଭେଃ ॥ ( ୧୦.୨.୧୬) 


"“ ଆନକ ଦୁନ୍ଦୁଭି/' ଏହା ବସୁଦେବଳୀଙ୍କର ନାମ | ଭଗବାନ ସବୁଠାରୁ ପ୍ରଥମେ 
ବସୁଦେବଙ୍କ ଶରୀରରେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ, ତାଙ୍କ ଶରୀରରେ ତେଜ ହୋଇଗଲେ । 
ସେହି ତେଜକୁ ପୁଣି ଦେବକୀ ଧାରଣ କଲେ । ଏତେ ବଡ଼ ତେଜକୁ ଧାରଣ କରିବା 
ପରେ ମଧ୍ଯ ଦେବକୀ ତାକୁ ଲୁଚାଇ ଥୁଲେ, ପରନ୍ତୁ ତାହା ଲୁଚି ରହିନଥିଲା | ଲୁଚି ଥୁବା 
ଅଗ୍ନି ସମାନ ଦେବକୀ ଜୀ ସେହି ଜେଲରେ ରହିଥିଲେ । କିନ୍ତୁ କେବେ କଂସ ଯଦି 
ସେଠାକୁ ଆସୁଥିଲା ଏବଂ ଦେବକୀଙ୍କୁ ଦେଖୁଥିଲା, ତେବେ ତାର ହୃଦୟ ଧକ୍‌-ଧକ୍‌ 
କରିବାକୁ ଲାଗୁଥିଲା । କହିଲା ଏ ତ ପ୍ରଥମେ ଏପରି ଦେଖାଯାଉ ନ ଥିଲା, ଏହାର 


ତେଜ କିଛି ବଢ଼ି ଗଲାଣି । ଲାଗୁଛି ଯେପରି ମୋର କାଳ ଏଠାକୁ ଆସିଗଲାଣି । 


ଗୋଟିଏ ବିଚାର ମନରେ ଆସିପାରେ ଯେ ନାରଦ ଜୀ ଆସି ତାକୁ ସବୁ ଖବର 
ପୂର୍ବରୁ ଦେବାର ତାପୃର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ ? କଂସ ମନରେ ଦୟା ଆସି ଯାଇଥିଲାନ୍ତ ସେ ପ୍ରଥମ 
ଶିଶୁପୁତ୍ରକୁ ଫେରାଇ ଦେଇଥିଲା କିନ୍ତୁ ନାରଦ ଜୀ ଏହି ଶିଶୁମାନଙ୍କୁ କାହିକି ମରାଇ 
ଦେଉଛନ୍ତି ? ଦେଖନ୍ତୁ, କଥା ହେଉଛି ଯେ କୌଣସି ଅପରାଧୀକୁ ଧରିବା ନିମନ୍ତେ ମଧ୍ଯ 
ଅନେକ ପ୍ରମାଣ ଏକାଠି କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ତାକୁ ସରଳ ଭାଷାରେ କହୁଛନ୍ତି - 
ପାପର ଘଟକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାକୁ ହେବ । କଂସ ପାପ ତ କରୁଥିଲା, କିନ୍ତୁ ଛୋଟ-ଛୋଟ 
ନବଜାତ ଶିଶୁଙ୍କୁ ମାରିବା ବହୁତ ବଡ଼ ପାପ ହୋଇଥାଏ । ନାରଦଜୀଙ୍କର ବିଚାର ଏହା 
ଥିଲା ଯେ ତାର ପାପର ଘଟ ଶୀଘ୍ର ଭରିଗଲେ ତାର ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ଶୀଘ୍ର ହେବ । ଅନ୍ୟଥା 
ଏ କଂସ ଅନ୍ୟ ଅସୁରମାନଙ୍କ ସହ ମିଳି ଦୀର୍ଘ ସମୟ ଧରି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ-କଷ୍ଟ 
ଦେଇ ଚାଲିବ । ଏବେ କଥା ହେଉଛି ଯେ ନାରଦ ଜୀ ଭାବିଲେ ଯଦି କଂସ ସେହି 
ଶିଶୁମାନଙ୍କୁ ମାରିବ ତେବେ ତାର ଉଗ୍ର ସ୍ଵଭାବ ଅଧ୍ଵକ ପ୍ରକଟିତ ହେବ । ତେବେ 
ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଶିଘ୍ର ପ୍ରକଟିତ ହେବେ ଏବଂ ତାର ନାଶ ମଧ୍ଯ ଶୀଘ୍ର ହେବ । ତାର ମଧ୍ଯ 
କଲ୍ୟାଣ ହେବ ଏବଂ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଶାନ୍ତି ହୋଇଯିବ । ଦ୍ବିତୀୟ କଥା 
ହେଉଛି ଯେ ସେ କଂସର ମନରେ ଭୟର ସଞ୍ଚାର କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | ନଚେତ୍‌, 
ଆକାଶବାଣୀର ମଧ୍ଯ କଣ ଆବଶ୍ୟକ ଥଲା ଯେ ଅଷ୍ଟମ ଗର୍ଭ ... ! ଭଗବାନ ଚୁପ୍‌ ଚାପ୍‌ 
ଆସିଥିଲେ ସେଥ୍ଵରେ କୌଣସି ଆନନ୍ଦ ଆସି ନ ଥାଆନ୍ତା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୟରେ କଂସର ବୃଭି 
ନିରନ୍ତର କୃଷ୍ଣ-କୃଷ୍ଣବକୃଷ୍ଣ ( କୃଷ୍ଣାକାରଃ ହୋଇନଥାଆନ୍ତା । 


॥ ୪୨୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବାନ୍ଧ 


ଦେଖନ୍ତୁ, “ ଭୟାନକ” ମଧ୍ଯ ଏକ ରସ | ରସର ନିଷ ନରି ସେତେବେଳେ ହୁଏ, 
ଯେତେବେଳେ ସ୍ତ୍ାୟୀ ଭାବ, ବିଭାବ, ସଂଚାରୀ ଭାବ ଆଦି ସବୁ ଥାଏ | ସାହିତ୍ୟରେ 
କୁହାଯାଏ ଯେ, କୌଣସି ରସ ଉପନ୍‌ ହେଲେ ତାହା କୁମରେ ହୋଇଥାଏ | ଯେପରି, 
ଆମକୁ କାହାର ହତ୍ୟା ବର୍ଣ୍ଣନ କରିବାକୁ ହେଲେ ସିଧା ପ୍ରଥମ ବାକ୍ୟରେ କହିଦେବା ଯେ 
ଜଣେ ଲୋକ ଆସିଲା ଏବଂ ସେ ଅନ୍ୟଲୋକକୁ ମାରି ଦେଲା, ତେବେ କିଛି ଲାଗିବ 
ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଯଦି ତାର ପୃଷ୍ଠଭୂମି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ଏପରି ବଣ୍ଟନ କରାଯାଏ ଯେ ଅମାବାସ୍ୟା 
ରାତ୍ରି ଥିଲା, ରରିଆଡ଼େ ଘନ ଅନ୍ଧକାର ଛାଇ ଘେରି ରହିଥିଲା, ବର୍ଷା ହେଉଥଲା, 
ପେରାମାନେ ଜୋର-ଜୋରରେ ବୋବାଉଥିଲେ, ମଝି ମଝିରେ ବିଜୁଳି ଚମ୍‌କୁ ଥିଲା | 
ସେହି ସମୟରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଜଙ୍ଗଲରେ ଚାଲି ଚାଲି ଯାଉଥିଲା । ଏହି ସମସ୍ତ ବଣ୍ଠନା 
ମନରେ ଭୟର ଭାବକୁ ବଢ଼େଇ ଚାଲିଥାଏ, ଉଦିପ୍ତ ( ସ୍ପଷ୍ଠ) କରୁଥାଏ | ଏବେ ଆଗକୁ 
କ'ଣ ହେବ ? ଏହା ବିଚାର କରି କରି ଭୟ ଉପୂନ୍ନ ହେଉଥାଏ | ନିରନ୍ତର ଗୋଟିଏ 
ବୂଭି ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ଗଲେ । ଏଠାରେ କଂସର ମନରେ ମଧ୍ଯ ଭୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
ଅଛି । ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ସେ ନିରନ୍ତର ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍କରଣ କରୁଥୁବ । ନାରଦ ଜୀ ତା ପ୍ରତି 
ଏହି ବଡ଼ ଉପକାର କରିଦେଲେ । ତାଙ୍କୁ ଜଣାଥୁଲା ଯେ, କଂସ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ତ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ମନେ ପକାଇବ ନାହିଁ । ତା ପାଖରେ ଏତିକି ମଧ୍ଯ ଶକ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦ୍ଵେଷ କରିବ । ହଁ, ତାର ଭୟ ହୋଇପାରିବ । ସେହି ଶ୍ଲୋକ ଆମେ 
ପୁର୍ବରୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଯେ, କାମ ଦ୍ଵାରା, ସ୍ଵେହ ଦ୍ଵାରା, ଭୟ ଦ୍ଵାରା, ଦ୍ଵେଷ ଦ୍ଵାରା ଅଥବା 
ଯେକୌଣସି ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍କରଣ କରନ୍ତୁ, ତେବେ ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତି 
ହୋଇପାରିବ । ସେଥ୍ରପାଇଁ ନାରଦ ଜୀ ଏପରି କାମ କଲେ ଏବଂ ସେଥରପାଇଁ ଆକାଶ 
ବାଣୀ ମଧ୍ଯ ହେଲା । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ତାର ସ୍ତ୍ରିତି କିପରି ହୋଇଗଲା, ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ଲାଗିଲା ଯେ ଏବେ 

ମୁଁ କଣ କରିବି ? ଏହି ଗର୍ଭବତୀ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ମାରିଦେବି ? କିନ୍ତୁ ଜଣାନାହିଁ କିପରି ତା 
ମନରେ ଧର୍ମର ବିଗ୍‌ର ଆସିଗଲା । ତାକୁ ଲାଗିଲା ଯେ ତାର ମନରେ ହେଲା - ନାହି, 
ଏ ଜଣେ ସ୍ତ୍ରୀ, ମୋର ଭଉଣଭ, ପୁଣି ଗର୍ଭବତୀ ଅଛି । ଗର୍ଭବତୀ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ଯଦି ମୁଁ 
ମାରିଦେବି ତ ଜଗତରେ ମୋର ଯଶ ହେବ ନାହିଁ, ସମସ୍ତ ଲୋକେ ମୋତେ ବଡ଼ 
ପାପୀ ବୋଲି କହିବେ । “ ବଞ୍ଚୁ ଥାଉ ଥାଉ ମୋର ବଦ୍‌ନାମ ହେବ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ 
ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତେ କହୁଥିବେ ଯେ ସେ ଜଣେ ଗର୍ଭବତୀ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ହତ୍ୟ କରିଥୁଲା ।” ଏପରି 
ବିଚାର କରି ସେ ନିର୍ଣ୍ଧୟ କଲା ଯେ ଯେତେବେଳେ ପିଲାଟିର ଜନ୍ମ ହେବ ସେତେବେଳେ 
॥ ୪୨୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ଦେଖିବି । କିନ୍ତୁ - 
ଆସୀନଃ ସଂବିଶଂସ୍ତିଷ୍ପନ୍‌ ଭୁଞ୍ଜାନଃ ପର୍ୟଟନ୍‌ ମହୀମ । 
ଚିନ୍ତୟାନୋ ହୃଷିକେଶମପଶ୍ୟତ୍‌ ତନ୍ମୟଂ ଜଗତ୍‌ || ( ୧୦.୨.୨୪) 


କଂସ ବସିଥାଉ, ଅଥବା ମହଲରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଥାଉ, ଠିଆ ହୋଇଥାଉ, 
ଭୋଗ କରୁଥାଉ, ବୁଲୁଥାଉ, ସେ ଯାହା କରୁ ନା କାହିଁକି, ତାର ମନରେ ଯେତେବେଳେ 
ଦେଖ ସେତେବେଳେ ହୃଷିକେଶଙ୍କର ହିଁ ଚିନ୍ତନ ହେଉଥିଲା । “ ତନ୍ନୟଂ ଜଗତ୍‌! ସମସ୍ତ 
ଜଗତ ତାକୁ ହରିମୟ ଦେଖୁବା ଭଳି ଲାଗିଲା । ଭୟ କାରଣରୁ ତାକୁ ଲାଗୁଥିଲା ଯେ 
ଯେପରି କେହି ତାକୁ ମାରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛି । ସବୁଠାରେ 
କଂସକୁ ତାହା ହିଁ ଦେଖାଯାଉଥ୍ବଲା । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ତା ଚିତ୍ତରେ ଏକ ହିଁ ବୂଭିର 
ପୁନରାବୃତ୍ତି ହେଉଥଲା । ଦେଖନ୍ତୁ, ନାରଦ ଜୀ ତା ପ୍ରତି କିପରି ଉପକାର କଲେ । 


ଏ ପାଖରେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କୁ ଜଣାପଡ଼ିଲା ଯେ ଦେବକୀଙ୍କର ଗର୍ଭରେ ଭଗବାନ 
ଆସିଗଲେଣି, ତେଣୁ ସେ ଶଙ୍କରଜୀ ତଥା ସମସ୍ତ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ନେଇ ସେଠାକୁ 
ଆସିଗଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ପ୍ରାକଟ୍ୟ ପୂର୍ବରୁ ହ ସ୍ତୁତି କରୁଛନ୍ତି । 


ବ୍ରହ୍ମା ଆଦି ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗର୍ଭସ୍କ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ତୁତି 
ସତ୍ୟବ୍ରତଂ ସତ୍ୟପରଂ ତ୍ରିସତ୍ୟଂ 

ସତ୍ୟସ୍ୟ ୟୋନିଂ ନିହିତଂ ଚ ସତ୍ୟେ | 

ସତ୍ୟସ୍ୟ ସଦ୍ୟମୂତସତ୍ୟନେତ୍ରଂ 

ସତ୍ୟାତ୍ମକଂ ତ୍ବାଂ ଶରଣଂ ପ୍ରପନ୍ନାଃ | ( ୧୦.୨.୨ ୬) 


କହୁଛନ୍ତି - ଆପଣ ସତ୍ୟବ୍ରତ ଅଟନ୍ତ । ଆପଣଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ 
ହି ଅଟେ । ଆପଣ ତିନି କାଳରେ ସତ୍ୟ ଅଟନ୍ତି, ଆପଣ ସତ୍ୟର ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ ଅଟନ୍ତି, 
ସତ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି | ଆମେ ଆପଣଙ୍କର ଶରଣରେ ଆସିଛୁ । ପୁଣି ଆମେ ଆପଣଙ୍କର 
ଶରଣାପନ୍ନ ମଧ୍ଯ । 


॥ ୪୨୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଶ୍ବଣ୍ଧନ୍‌ ଗ୍ମଣନ୍‌ ସଂସ୍ମରୟଂଶ୍ଢ ଟିନ୍ତୟନ୍‌ 

ନାମାନି ରୂପାଣି ଚ ମଙ୍ଗଳାନି ତେ । 

କ୍ରିୟାସୁ ୟସ୍ତ୍ଵ୍ରଣାରବିନ୍ଦୟୋ - 

ରାବିଷ୍ଟଚେତା ନ ଭବାୟ କଲ୍ପତେ ॥ (୧୦.୨.୩୭) 


ଯେ ଆପଣଙ୍କର ଗୁଣର ଶ୍ରବ, କୀର୍ଭନ, ଚିନ୍ତନ ସ୍କରଣ କରେ ସେ ପୁନର୍ବାର 
ଏହି ସଂସାରକୁ ଆସେ ନାହିଁ । ଭଗବାନ ଆପଣ ଶୀଘ୍ର ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତୁ ଏବଂ ଆମର 
ଦୁଃଖକୁ ଦୂର କରନ୍ତୁ । ସେ ପୁଣି ଦେଖୂଲେ ଯେ ଦେବକୀ ଜୀ କଂସ ଭୟରେ ଭୟଭୀତ 
ହେଉଛନ୍ତି ( କାରଣ ତାଙ୍କୁ ଲାଗୁଛି ଯେ ମୋର ପୁତ୍ର ହେବ ଏବଂ କଂସକୁ ଜଣାଅଛି ଯେ 
ଏ ମୋର ଅଷ୍ଟମ ପୁତ୍ର) ସେଥୁପାଇଁ - 


ଦିଷ୍ଟ୍ୟାମ୍ବ ତେ କୁକ୍ଷିଗତଃ ପରଃ ପୁମା - 
ନଂଶେନ ସାକ୍ଷାଦ୍‌ ଭଗବାନ୍‌ ଭବାୟ ନଃ || (୧୦.୨.୪୧) 


ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ଦେବକୀ ଜୀଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - ବଡ଼ ଭାଗ୍ୟର କଥା ଯେ ପରମ ପୁରୁଷ ହିଁ 
ଆପଣଙ୍କ ଗର୍ଭରେ ଆସିଯାଇଛନ୍ତି “ମା ଭୂଦ୍‌ ଭୟଂ ଭୋଜପତେମୁଁ ମୂଷୋଂ ” 
(୧୦. ୨.୪୧) ଭୋଜପତି କଂସ ଏବେ ମରଣାସନ୍ନ, ମରିବାକୁ ହି ଯାଉଛି | ତାକୁ 
ଭୟ କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ । ଏହି ବାଳକ ତ ଯଦୁବଂଶର ତଥା ଆପଣ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ରକ୍ଷା କରିବ । ଆପଣ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତୁ ନାହିଁ । ଏପରି କହି ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ଅନ୍ତର୍ଵାନ 
ହୋଇଗଲେ । 


ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରାକଟ୍ୟ ¬ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାବତାର 


ଆଗକୁ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ବର୍ଣ୍ଣନ ଅଛି । କାଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହୁଛି - ଭଗବାନ ! 
ସବୁଲୋକେ ମୋତେ ହସରେ ଉଡ଼ାଇ ଦେଉଛନ୍ତି । କହୁଛନ୍ତି, ଏହି କାଳ କେବେହେଲେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରିବ ନାହିଁ, କାଳ ଭଗବାନଙ୍କର କଣ କରିପାରିବ । ଭଗବାନ 
ତ ଅକାଳ ଅଟନ୍ତି, ତ୍ରିକାଳାତୀତ, କାଳର ପରେ, ଏହିପରି କହନ୍ତି | କାଳ ତ ଭଗବାନଙ୍କ 
ନିମନ୍ତେ ଚଟଣୀ ଅଟେ, ଆଗର ଅଟେ, ଏପରି କହନ୍ତି । ମୋର ତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ 
ଲୋକମାନେ ମାନହାନି କରିଦେଲେଣି । ତେଣୁ ଆପଣ କିଛି କରନ୍ତୁ ଯଦ୍ଦାରା ମୋତେ 
ମଧ୍ଯ ଟିକିଏ ବୈଭବ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ, କିଛି ଗୌରବ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ । ଭଗବାନ କହିଲେ - 


॥ ୪୨୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆଛା ମୁଁ କାଳାତୀତ ଅଟେ, କିନ୍ତୁ ଏବେ କାଳରେ ଆସିବି | ରାମ ଅବତାର ସମୟରେ 
ଦିନରେ ଆସିଥିଲି, ଏବେ ମୁଁ ରାତ୍ରି ସମୟରେ ଆସିବି | ସେତେବେଳେ ସୂଯ୍ୟ ବଂଶରେ 
ଆସିଥିଲେ, ଏବେ ଚନ୍ଦ୍ରବଂଶରେ ଆସିବି । 


ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ । ଏଠାରେ ସେ ନିଜର ସମତ୍ଵ ଦେଖାଇଛନ୍ତି 
କହୁଛନ୍ତି - ସେ ସମୟରେ ନବମୀ ଦିନରେ ଆସିଥିଲି, ଏବେ ଅଷ୍ଟମୀ ଦିନରେ ଆସିବି | 
ନବମୀ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ଅଟେ, ନଅ ସଂଖ୍ୟାଟି ସବୁବେଳେ ପୁର୍ଣ୍ଣ ରହିଥାଏ । 
ନଅର, ଅଠର, ଆଠ ଏବଂ ଏକ ମିଶି ନଅ ହେବ | ନଅ ତିରି ତିସତାଇଶ, ସାତ ଏବଂ 
ଦୁଇ ମଧ୍ଯ ନଅ । ସବୁବେଳେ ନଅ ସଂଖ୍ୟା ନଅ ହିଁ ରହୁଛି । ଏହି ନଅ ବ୍ରହ୍ମର ପ୍ରତୀକ 
ଅଟେ । ଭଗବାନ କହିଲେ - ସେ ସମୟରେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସଂଖ୍ୟାରେ ଆସିଥୁଲେ । ଏବେ 
ଏହି ସମୟରେ ମାୟାର ସଂଖ୍ୟାରେ ଆସିବି । ଆଠ ମାୟାର ସଂଖ୍ୟା, କିନ୍ତୁ ମାୟା ସ୍ଵୟଂ 
ଭଗବାନଙ୍କର । ଅଷ୍ଟଧା ପ୍ରକୃତି ହି ଭଗବାନଙ୍କର ମାୟା ଅଟେ । ଅବ୍ୟକ୍ତ, ମହତତ୍ତ୍ଵ, 
ଅହଂକାର ଏବଂ ପଞ୍ଚମହାଭୂତ - ଏହା ହେଉଛି ଅଷ୍ଠଧା ପ୍ରକୃତି । ସେଥିପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ପତ୍ନୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଷୋଳ ହଜାର ଆଠ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଷୋହଳ ହଜାର ଏକ ଶହ ଆଠ ଅଟନ୍ତି 
ସେଥୁମଧ୍ଯରୁ ଆଠ ଜଣ ହେଉଛନ୍ତି ରୁକ୍ମିଣୀ, ସତ୍ୟଭାମା, ଜାମ୍ବବତୀ, କାଳିନ୍ଦୀ, ମିତ୍ରବିନ୍ଦା, 
ସତ୍ୟା, ଭଦ୍ରା ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ମଣା - ଏ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଷ୍ଠଧା ପ୍ରକୃତି ଅଟେ । ସେଥୁପାଇଁ 
ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣାବତାରରେ ମାୟାର ହି ଅନେକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । କୃଷ୍ଣାବତାରରେ ସେ 
ଅଷ୍ଟମୀ (ମାୟାର ସଂଖ୍ୟା) ଦିନ ଆସିଲେ । 


ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ଵାମଧ୍ବଷ୍ଫାୟ ସଂଭବାମ୍ୟାତ୍ମମାୟୟା ॥ (ଭ.ଗୀତା୪ . ୬) 


ନିଜର ଅଷ୍ଟଧା ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ପୁର୍ଣ୍ଣ ବଶତା ରଖୂ ଭଗବାନ ମାୟା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକଟ 
ହୁଅନ୍ତି । ଏଥର ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣ ପକ୍ଷରେ ଆସିଛନ୍ତି, ଦେଖନ୍ତୁ ସେ ସମୟର କିପରି ବସ୍ବ୍ରନ 
କରାଯାଇଛି । 


॥ ୪୨୬ ॥ 


ଶୀଶ୍ଷ୍ମଳ ବାଳ 

ମଥ ସର୍ବ ଗ୍ରଣଣୋଯପେତଃ କାଲଃ ପରମଶୋଭନଃ । 
ମର୍ହ୍ୟେବାଳନଳନୂର୍କ୍ଷେ ଶାନ୍ତର୍ଷ୍ଗ୍ରହତାରକମ୍‌ ॥ ( ୧୦,୩.୧) 
ଦିଶଃ ପ୍ରସେଦୂର୍ଗଗନଂ ନିର୍ମଲୋଡ଼ୁଗଣୋଦୟମ୍‌ | 

ମହୀ ମଙ୍ଗଳଭୂୟିଷପୁରଗ୍ରାମବ୍ରଳାକରା ॥ ( ୧୦.୩.୨ ) 
ନଦ୍ୟଃ ପ୍ରସନ୍ନସଲିଲା ହୃଦା ଜଲରୁହଶ୍ରିୟଃ । 

ଦ୍ବିଜାଲିକୁଲ ସଂନାଦସ୍ତବକା ବନରାଜୟଃ ॥ (୧୦.,୩.୩) 


ବବେ ବାୟୁ ସୁଖସ୍ପର୍ଶଃ ପୁଣ୍ଯଗନ୍ଧବହଃ ଶୁଚିଃ । 
ଅଗ୍ନୟଶ୍ଚ ଦ୍ବିଜାତୀନାଂ ଶାନ୍ତାସ୍ତତ୍ର ସମିନ୍ଧତ ॥ ( ୧୦.୩.୪ ) 


ମନାଂସ୍ୟାସନ୍‌ ପ୍ରସନ୍ନାନି ସାଧୁନାମ ସୁରଦ୍ରୁହାମ । 
ଜାୟମାନେଃଜନେ ତସ୍ପିନ୍‌ ନେଦୁର୍ବୁନ୍ଦୁଭୟୋ ଦିବି ॥(୧୦.୩.୫) 


ଜଗୁଃ କିନ୍ନରଗନ୍ଧର୍ବାସ୍ତୁଷ୍ଣୁବୁଃ ସିଦ୍ଧଗ୍୍‌ରଣାଃ । 
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ବିଦ୍ୟାଧର୍ଯଶ୍ଚ ନନୁତୁରସ୍ସରୋଭିଃ ସମଂ ତଦା ॥ (୧୦.,୩.୬) 
ମୁମୁଚୁର୍ମୁନୟୋ ଦେବାଃ ସୁମନାଂସି ମୁଦାନ୍ଵିତାଃ । 
ମନ୍ଦଂ ମନ୍ଦଂ ଜଲଧରା ଜଗର୍ଜୁରନୁ ସାଗରମ୍‌ ॥ (୧୦.୩.୭) 


ନିଶୀଥେ ତମଉଭୂତେ ଜାୟମାନେ ଜନାର୍ଦନେ । 
ଦେବକ୍ୟାଂ ଦେବରପିଣ୍ୟାଂ ବିଷ୍ଣୁଃ ସର୍ବଗୁହାଶୟଃ ॥ 
ଆବିରାସୀଦ୍‌ ୟଥା ପ୍ରାଚ୍ୟାଂ ଦିଶୀନ୍ଦୁରିବ ପୁଷ୍କଲଃ ॥( ୧୦,.୩.୮) 


“ ଅଥ ସର୍ବଗୁଣୋପେତଃ କାଲଃ ପରମଶୋଭନଃ ସର୍ବଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ, ଅତ୍ୟନ୍ତ 


ଶୋଉନ କାଳ ଆସିଗଲା, ଶୁଭ ନକ୍ଷତ୍ର ଉଦିତ ହୋଇଛି, ସମସ୍ତ ଗ୍ରହ-ନକ୍ଷତ୍ର ନିଜର 
ଉଚ୍ଚ ସ୍ମ୍ରାନରେ ବିରାଜମାନ ସମସ୍ତ ଦିଗ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । “ ଗଗନଂ 
ନିର୍ମଲୋଡ଼ୁଗୁଣୋଦୟମ୍‌' - ଆକାଶ ନିର୍ମଳ ଅଛି । “ ନଦ୍ଯଃ ପ୍ରସନ୍ନସଲିଲା' - 
ସମସ୍ତ ନଦୀରେ ଶୁଦ୍ଧ ଜଳ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଛି । ପୂଥ୍ବୀରେ ଯେତେ ବନ, ଉପବନ, 
ଗ୍ରାମ ଆଦି ଅଛି, ସେ ସବୁର ଶୋଭା ବଢ଼ି ଯାଇଛି । ସରୋବରରେ ଜଳ ସ୍ଵଚ୍ଛ ଅଛି ଏବଂ 


॥ ୪୨୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପଦ୍ମ ପ୍ରସ୍ତୁଟିତ ହୋଇଛି । “ ବବୌ ବାୟୁଃ ସୁଖସ୍ପର୍ଶଃ ପୁଣ୍ୟଗନ୍ଧବହଃ ଶୁଟିଃ”' - 
ଶୀତଳ, ମନ୍ଦ, ସୁଗନ୍ଧିତ ବାୟୁ ବହୁଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରକୃତିର ଶୁଦ୍ଧତା 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଆଧ୍ୟାମ୍ବି ଅବତାରଙ୍କର ଯେତେବେଳେ ( ଆବିର୍ଭାବ) କଥ ହେଉଛି 
ସେତେବେଳେ ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ ଆମର ଅନ୍ତଃକରଣ ଯେତେବେଳେ ଶୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେଠାରେ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି । ଯାହାର ପୁତ୍ର ହୋଇ 
ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହେବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, ସେହି ଦେବକୀ ଏବଂ ବସୁଦେବଙ୍କର ଶୁଦ୍ଧତା ତ 
ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି । 


ଏବେ ଯେଉଁ ସୃଷ୍ଟିରେ ସେ ଆସୁଛନ୍ତି, ତାର ସୁନ୍ଦରତା, ଶୋଭା, ଶୁଦ୍ଧତା 
ଦେଖାଯାଉଛି । ସମସ୍ତ ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵାଗତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଛନ୍ତି । 
ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ରାନ୍ମଣମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଅଗ୍ନି ସମ୍ପୂର୍ଣ ରୂପେ ପ୍ରଜ୍ଜ୍‌ଳିତ ହେଭ ନ ଥୁଲା, କାହିକି 
ନା ଅସୁରମାନେ ତାଙ୍କୁ ଯଜ୍ଞ-ଯାଗାଦି କରିବାକୁ ଦେଉ ନ ଥିଲେ, ଅଗ୍ନି ବଦଳରେ ଧୁଆଁ 
ଅଧ୍ବଵକ ବାହାରୁଥିଲା, ଏବେ ସେମାନଙ୍କର ଅଗ୍ନି ମଧ୍ଯ ( ନିଧୁମ) ଧୂମ୍ରଶୁନ୍ୟ ହୋଇଗଲା, 
ପ୍ରଜ୍ଵଳିତ ହୋଇଗଲା । “ ମନାଂସ୍ୟାସନ୍‌ ପ୍ରସନ୍ନାନି ସାଧୂନାମ୍‌”” - ସାଧୁମାନଙ୍କର 
ମନ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଗଲା, କାରଣ ଭଗବାନ ଆସିବାର ଅଛି | 

ଏବେ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ମଧ୍ଯ ହୋଇନାହାନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଆକାଶରେ ଦୁନ୍ଦୁଭିମାନ 
ବାଜିବାକୁ ଲାଗିଲାଣି । କିନ୍ନର, ଗନ୍ଧର୍ବ, ସିଦ୍ଧ, ଅପ୍ସରା, ବିଦ୍ୟାଧର, ଚାରଣ ସମସ୍ତେ 
ପ୍ରସନ୍ନ ମନରେ ନୃତ୍ୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସମସ୍ତ ଦେବତା ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ପୁଷ୍ପବୃଷ୍ି 
କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । “ ମନ୍ଦଂ ମନ୍ଦଂ ଜଳଧରା ଜଗର୍ଜୁରନୁସାଗରମ୍‌ ” | ସେଠାରେ 
ବାଦଲମାନଙ୍କର ମନ୍ଦ-ମନ୍ଦ ଗର୍ଜନ ମଧ୍ଯ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା, ପୁଣି ବର୍ଷା ହେବାକୁ 
ଲାଗିଲା ଏବଂ ଜଳଧାରା ବହିବାକୁ ଲାଗିଲା । “ ନିଶୀଥେ ତମୁଦଭୁତେ” ଦେଖନ୍ତୁ 
କୃଷ୍ଣପକ୍ଷର ରାତ୍ରି ଅଟେ, ଯଦିଓ “ ସର୍ବଗୁହାଶୟ '” ସମସ୍ତଙ୍କର ହୃଦୟ ଗୁହା ମଧ୍ଯରେ 
ବିରାଜମାନ ଅଟନ୍ତି, ତଥାପି ଦେବକୀଙ୍କର ଗର୍ଭରୁ ସେଠାରେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ । 
ଅବତାରର ଅର୍ଥ ଏପରି ବୁଝନ୍ତୁ ନାହିଁ ଯେ କେବଳ ଉପରୁ ତଳକୁ ଆସିବା । ସେ ତ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ବସିଛନ୍ତି - ଯେଉଁଠାରେ ଅଛନ୍ତି, କେବଳ ସେହିଠାରେ ପ୍ରକଟ 
ହେଲେ । “ଆବିରାସୀଦ୍‌ ଯଥା ପ୍ରାଚ୍ୟାଂ ଦିଶୀନ୍ଦୁରିବ ପୁଷ୍କଳଃ” - ଯେପରି ପୂର୍ବ 
ଦିଗରେ ଚନ୍ଦ୍ରମାଙ୍କର ଉଦୟ ହେଉଛି, ସେହିଭଳି ସେ କାରାଗୃହରେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ରାମାବତାରରେ ଭଗବାନ ମହଲ ଭିତରେ ଅବତାର ନେଇଥ୍ରଲେ, ଏବେ 
କୂଷ୍ଣାବତାରରେ ବନ୍ଦୀଶାଳାରେ ପ୍ରକଟ ହେଉଛନ୍ତି । 
॥ ୪୨୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ବୋଲିଏ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ଭଗବାନ କୀ ଜୟ ! 


ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର କାରାଗ୍ଧହରେ ମଧ୍ଯ ରାତ୍ରୀ ସମୟରେ ନିଃଶବ୍ଦରେ 
ହୋଇଥିଲା । ତେଣୁ ଆମକୁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଜନ୍ମଉତ୍ସବ ନୀରବରେ ପାଳନ କରିବା 
ଉଚିତ । ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ହୋ ହା ଭିତରେ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, କଂସକୁ ଖବର ମିଳିଯିବ | 
କଂସକୁ ଏବେ ଖବର ମିଳିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ରାମଜୀଙ୍କର ଅବତାର 
ଦିନ ବାରଘଣ୍ଟା ସମୟରେ ହୋଇଥିଲା, ତେବେ ତାକୁ ଅତି ଉତ୍ସାହର ସହିତ ପାଳନ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌, କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣକାବତାର ତ ଚୁପ୍‌ଗାପ୍‌ କରିନେବା ଉଚିତ୍‌ । କଂସର 
କାରାଗ୍ପହରେ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହେଲେ। କିପରି ପ୍ରକଟ ହେଲେ ଜଣାଅଛି ? 


ତମଭୁତଂ ବାଳକମମ୍ବଲଜେକ୍ଷଣଂ 

ଚତୁର୍ଭୁଜ ଶଙ୍ଖଗଦାର୍ଯୁଦାୟୁଧମ୍‌ । 

ଶ୍ରୀବସ୍ତଲକ୍ଷ୍ମଂ ଗଳଶୋଭିକୌ ସ୍ତୁଭଂ 

ପୀତାମ୍ବରଂ ସାନ୍ଦ୍ରୟୋଦସୌଭଗମ୍‌ || ( ୧୦.୩. ୯) 


ମହାହଁବୈଦୂର୍ଯକିରୀଟକୁଣ୍ଡଳ - 

ତ୍ଵିଷା ପରିଷ୍ପକ୍ତସହସ୍ରକୁନ୍ତଲମ୍‌ । 
ଉଦ୍ଦାମକାଞ୍ଚ୍ୟଙ୍ଗଦକଙ୍କଣାଦିଭି 

ର୍ବିରୋଚମାନଂ ବସୁଦେବ ଏକ୍ଷତ ॥ (୧୦.୩.୧୦) 


ବସୁଦେବଜୀ ଦେଖୂଲେ ଯେ ସମ୍ମୁଖରେ ଏକ ଅଦ୍ଭୁତ ବାଳକ । ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଦେବକୀଙ୍କର ଯେଉଁ ବାଳକ ହୋଇଥିଲେ, ସେମାନେ ସାମାନ୍ୟ ଥିଲେ | କିନ୍ତୁ ଏହି 
ବାଳକ ଅଦ୍ଭୁତ । କିପରି ? “ ଅମ୍ବୂଜେକ୍ଷଣଂ”” ତାଙ୍କର ନେତ୍ର କମଳ ସମାନ, 
“ ଚତୁର୍ଭୁଜ- ଶଙ୍ଖଗଦାର୍ଯୁଦ୍ରାଯୁଧମ7” - ଗ୍‌ରୋଟି ହାତ ଅଛି, ଯେଉଁଥୁରେ ଶଙଝ, 
ଚକ୍ର, ଗଦା, ପଦ୍ମ ନେଇଛନ୍ତି । “ ଶ୍ରୀବସ୍ଥଲକ୍ଷ୍ମଂ ଗଲଶୋଭିକୌସ୍ତୁଭଂ” ବକ୍ଷରେ 
ଶ୍ରୀବସ୍ସ ଚିହ୍ନ ଅଣି । ଗଳରେ କୌସ୍ତୁଭମଣି ଅଛି, ପୀତାମ୍ବର ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଯେପରି ଜଳରେ ଭରା ବାଦଲା ଥାଏ, ସେହିପରି ନୀଳ ମେଘଶ୍ୟାମବର୍ଣ୍ଣ ଭଗବାନ 
ଅଟନ୍ତି । “ ଉଦ୍ଦାମକାଞ୍ଚ୍ୟଙ୍ଗଦକଂକଣାଦିଭିଃ ବିରୋଚମାନଂ ବସୁଦେବ ଏଶଏିକ୍ଷତ ” 
ଆଭୂଷଣରେ ଅଳଙ୍କୃତ ଭଗବାନ ସେଠାରେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ ଏବଂ ବସୁଦେବଜୀ ତାଙ୍କୁ 

ଦେଖୁଛନ୍ତି । 
॥ ୪୨୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସ ବିସ୍ମୟୋଫୂଲ୍ଲବିଲୋଚନୋ ହରିଂ 

ସୁତଂ ବିଲୋକ୍ୟାନକୁଦୁନ୍ଦୁଭିସ୍ତଦା । 
କୃଷ୍ଣାବତାରୋତ୍ସବସମ୍ଭ୍ରମୋସ୍ମୃଶନ 

ମୁଦା ଦ୍ବିଜେଭ୍ୟୋଃୟୁତମାପ୍ୁତୋ ଗବାମ୍‌ | (୧୦.୩.୧୧) 


ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ପ୍ରସନ୍ନତାରେ ଭରିଗଲା । ତାଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ ଏହା ତ ଦାନ- 
ପୁଣ୍ୟ କରିବାର ସମୟ, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ତ ଜେଲ ଭିତରେ ପଡ଼ିଛି, ମୁଁ କଣ କରିବି ? ଏପରି 
ବିଗର କରି ସେ ମନେ ମନେ ସଙ୍କଳ୍ପ କରିନେଲେ ଯେ ଅବସର ମିଳିଲେ ମୁଁ ସମସ୍ତ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ହଜାର - ହଜାର ଗାଭ ଦେଇ ଦେବି | ବସ୍ତ୍, ଆଭୂଷଣ, ଧନ, ସବୁ କିଛି 
ଦେବି । ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥିବା ଦେଖୁ ବସୁଦେବଜୀ କହୁଛନ୍ତି- 
ବିଦିତେଃସି ଭବାନ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପୁରୁଷଃ ପ୍ରକୃତେଃ ପରଃ । 
କେବଳାନୁଭବାନନ୍ଦ ସ୍ବରୂପଃ ସର୍ବବୁଦ୍ଧିଦୂକ୍‌ ॥ ( ୧୦.୩.୧୩) 
ମୁଁ ଜାଣିଛି ଯେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକୃତିର ଉପରେ କେବଳ ଅନୁଭବାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ, 
ସମସ୍ତଙ୍କର ବୁଛିର ସାକ୍ଷୀରୂପ ଆପଣ ହି ଏଠାରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ତ୍ଵମସ୍ଯ ଲୋକସ୍ୟ ବିଭୋ ରିରକ୍ଷିଷୁ - 
ର୍ଗୂହେଃବତୀର୍ଣ୍ରୋଃସି ମମାଖୂଳେଶ୍ଵର । 
ରାଜନ୍ୟସଂଜ୍ଞାସୁରକୋଟିଯୂଥପୈ - 
ନିର୍ବ୍ୟୁହ୍ୟମାନା ନିହାନିଷ୍ୟସେ ଚମୁଃ ॥| (୧୦.୩.୨୧) 


ଆପଣ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଣ ତେଜ ସହିତ ମୋ ପ୍ରତି କୃପା କରିବା ନିମନ୍ତେ ମୋ ଘରେ 
ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଅଛିନ୍ତି ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତରେ ସମସ୍ତ ଅସୁରଙ୍କୁ ସଂହାର କରିବେ, ଏହା 
ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଜାଣିଛି । ଆପଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର ! ସେତେବେଳେ ଦେବକୀ ଜୀଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସ୍ମ୍ରିତିର 
ଆଭାସ ହେଉଛି, ଦେବକୀ ମଧ୍ୟ ସେହି ରୂପକୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି। ପୁଣି ହାତ ଯୋଡ଼ିକରି 
କହୁଛନ୍ତି - 


।॥ ୪୩୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ଟନ୍ଦଧ 
ରୂମଂ ସତ୍‌ ତତ୍‌ ପ୍ରାହଲବ୍ଯଲ୍ତମାଦ୍ଯଂ 
ବ୍ରହ୍ମ ଜ୍ୟୋତିର୍ନିଗୁଣଂ ନିର୍ବିକାରମ୍‌ । 
ସତ୍ତାମାତ୍ରଂ ନିର୍ବିଶେଷଂ ନିରୀହଂ 
ସ ତ୍ବଂ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ବିଷ୍ଣୁରଧ୍ଧାତମ୍ମଦୀପଃ ॥ (୧୦.୩.୨୪ ) 


ଯାହାକ୍ସ ନିର୍ଗୁଣ ନିର୍ବିଶେଷ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ କହନ୍ତି, ଆପଣ ସେହି ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ଦୀପ ଅଟନ୍ତି । ଆପଣ ହିଁ ଏଠାରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି । ମୃତ୍ୟୁଠାରୁ ଭୟଭୀତ ହୋଇ 
ଜୀବ ଦଶ ଦିଗଆଡ଼କୁ ଦୌତୁଥାଏ, ତାକୁ ମୂତ୍ୟୁଠାରୁ କେବେ ସୁରକ୍ଷା ମିଳେ ନାହିଁ । 
କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସେ ଆପଣଙ୍କର ଚରଣ କମଳରେ ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରିନିଏ 
ସେତେବେଳେ “ ସ୍ଵସ୍ୁଃଶେତେ' ସ୍ଵସ୍ଥ ହୋଇ ଆରାମରେ ଶୋଇଯାଏ, କାରଣ 
ସେତେବେଳେ ମ୍ପତ୍ୟୁ ତାଠାରୁ ଦୂରକୁ ପଳାଇଯାଏ । ଆପଣ ତ ଏଭଳି ଭଗବାନ 
ଅଟନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମାଂର ହୃଦୟକୁ ଦେଖନ୍ତୁ । ଗୋଟିଏ ପାଖରେ ନିର୍ୁଁଣ ସ୍ଵରୂପକୁ, 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ଜାଣୁଛି ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପାଖରେ କହୁଛି - ଆରେ ! ଆପଣଙ୍କ ତେଜ ସବୁ 
ଆଡ଼କୁ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଗଲାଣି, ଶୀଘ୍ର ତାକୁ ସମ୍ବରଣ କରିନିଅନ୍ତୁ, ଯଦି କଂସକୁ ଜଣା 
ପଡ଼ିଯିବ ତ ସେ ଆପଣଙ୍କୁ ମାରିଦେବ । ଆପଣ ଏହି ରୂପକୁ ଛାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତୁ, ଏହି ଚର୍ମ 
ଚକ୍ଷୁବାଲା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନିଜର ରୂପକୁ ଦେଖାନ୍ତୁ ନାହିଁ । ଏ ଲୋକମାନେ ବୁଝିପାରିବେ 
ନାହି । ମା'ର ହୃଦୟ ଅଛି, ଭଗବାନଙ୍କର ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଦର୍ଶନ କରିବା ସହିତ ବାସ୍ସଲ୍ୟତାର 
କିପରି ବିସ୍କୟକାରୀ ମିଶ୍ରଣ ଦେଖାଯାଉଛି । କହୁଛନ୍ତି - 


ଜନ୍ମତେ ମଯ୍ୟସୌ ପାପୋ ମା ବିଦ୍ୟାନ୍‌ ମଧୁସୂଦନ । 


ସମୁଦ୍ଧିଜେ ଭବଦ୍ଦେତୋଃ କଂସାଦହମଧୀରଧୀଃ || ( ୧୦.୩.୨୯) 


ପାପୀ କଂସ ନ ଜାଣୁ ଯେ ମୋ ଠାରୁ ଆପଣଙ୍କର ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି । କଂସର 
ଭୟରେ ମୁଁ ଭୟଭୀତ । ଦେଖନ୍ତୁ, କଂସ ଯେତେବେଳେ ଦେବୀଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ 
ଆସିଲା, ସେତେବେଳେ ଦେବକୀଙ୍କୁ ଡର ଲାଗିଲା ନାହିଁ । କହୁଛନ୍ତି - ମୋତେ ନିଜ 
ପାଇଁ କଂସକୁ ଭୟ ଲାଗୁ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସେ ଆପଣଙ୍କୁ ମାରିବ, ସେଥୁପାଇଁ ମୋତେ ଡର 
ଲାଗୁଛି, ଭୟ ହେଉ । ଏ ଯେଉଁ ମା'ର ପ୍ରେମ ତାହା ବଡ଼ ବିଲକ୍ଷଣ, ଏବଂ. ବିଚିତ୍ର 
ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ । ଏପରି ପ୍ରେମ କୌଣସି କୌଣସି ଭାଗ୍ୟଶାଳୀଙ୍କୁ ହି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ । ଦେବକୀ ଜୀ କହୁଛନ୍ତି - ଭଗବାନ ! ଆପଣ ନିଜର ଏହି ରୂପକୁ ଶିଘ୍ର 
॥ ୪୩୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଛାଡ଼ି ଦେଇ ସାମାନ୍ୟ ଶିଶୁଭଳି ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ । ଏହା ବିଚାର କରି କରି ଭାବି ଭାବି 
ମୋର ବୁଦ୍ଧି ବଣା ହୋଇଯାଉଛି ଯେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ନିଜ ଭିତରେ ଲୟ କରିପାରୁଥିବା 
ଭଗବାନ ମୋର ଗଭ୍ଭରେ ଆସିଛନ୍ତି । 


ଅହୋ ନୂଲୋକସ୍‌୍ୟ ବିଡ଼ମ୍ବନଂ ହି ତତ୍‌ | (୧୦.୩.୩୧) 


ଏହାଠାରୁ ବଳି ଆଉ କ”ଣ ବିଡ଼ମ୍ବନା ହୋଇପାରେ ? ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - 
ମା । ମୁଁ ନିଜର ଏହି ରୂପକୁ ତୁମକୁ କାହିଁକି ଦେଖାଇଲି ଜାଣିଛନ୍ତି ? କାହିକି ନା 
ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ ତୁମେ ପୂଶ୍ନି ଅଲ ଏବଂ ବସୁଦେବଜୀ ସୁତପା ଥିଲେ । ମୋତେ ପାଇବା 
ନିମନ୍ତେ ଆପଣ ଦୁଇଜଣ ତପସ୍ୟା କରିଥ୍ଲ, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ମୋର ମାୟାରେ ଆପଣ 
ଦୁଇଜଣଙ୍କୁ ମୋହିତ କରିଦେଲି ଏବଂ ଆପଣ ଦୁଇଜଣ ମୋକ୍ଷ ମାଗିବା ବଦଳରେ 
ମୋତେ ପୁତ୍ର ରୂପରେ ମାଗିଥୁଲ । ଏହା କେବଳ ପ୍ରଥମ ଥର ନୁହେଁ, ତୃତୀୟ ଥର 
ପାଇଁ ମୁଁ ତୁମର ପୁତ୍ର ହୋଇଆସିଛି । ପ୍ରଥମ ଥର ମୁଁ ପ୍ୂଶ୍ନିଗଭ୍ଭ ହୋଇ ଆସିଲି, ଦ୍ବିତୀୟ 
ଥର ବାମନ୍‌ ହୋଇ ଆସିଲି ଏବଂ ପୁଣି ଏବେ ତୃତୀୟ ଥର ପାଇଁ ଆସିଛି । ମୋର ତଥା 
ଆପଣଙ୍କର ପୁର୍ବ ଜନ୍ମ - ଅବତାରର ସ୍କରଣ କରାଇଦେବା ନିମନ୍ତେ ହି ମୁଁ ତୁମକୁ ଏହି 
ରୂପ ଦେଖାଉଛି । 


ଯୁବାଂ ମାଂ ପୁତ୍ରଭାବେନ ବ୍ରହ୍ମଭାବେନ ଗାସକୃତ୍‌ । 
ଚିନ୍ତୟନ୍ତୋ କୃତସ୍ନେହୌ ୟାସ୍ୟେଥେ ମଦ୍‌ଗତିଂ ପରାମ୍‌ || ( ୧୦.୩.୪୫) 


ତୁମେ ଦୁହେଁ ପୁତ୍ର ଭାବରେ ମୋମେ ପ୍ରେମ କରୁ କରୁ, ତତ୍‌ସହିତ ବ୍ରହ୍ମାଭାବ 
ଦ୍ଵାରା ମୋର ଚିନ୍ତନ ମଧ୍ଯ କରୁଥିବ । ଏହାଦ୍ଵାରା ତୁମେ ଦୁହେଁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ରସ ଯୁକ୍ତ କଥା ହେଲା ଯେ, ଏ ଦୁହେଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପୁତ୍ର ରୂପରେ 
ଗ୍ହୁଁ ନ ଥିଲେ, ଭଗବାନ ହି ଏମାନଙ୍କୁ ମାତା ଏବଂ ପିତା ରୂପରେ ଚାହୁଁଥିଲେ | 
ସାମାନ୍ୟ ବିଗ୍ର କରନ୍ତୁ ତ, ଏମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପୁତ୍ର ରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମନ୍ତେ 
କ'ଣ ତପ କରିଥିଲେ ? ସେମାନେ ତ ମୋକ୍ଷ ନିମନ୍ତେ ହି ତପ କରୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ବର 
ମାଗିବା ସମୟରେ ଭଗବାନ ଏମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧିକୁ ମୋହିତ କରିଦେଲେ । ଏହି କଥା 
ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ କହିଛନ୍ତି - 


॥ ୪୩୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ନ ବବ୍ରାଥେଃପବର୍ଗ ମେ ମୋହିତୌ ମମ ମାୟୟା ॥ ( ୧୦.୩.୩୯) 


ମୋର ମାୟାରେ ମୋହିତ ହୋଇ ତୁମେ ଦୁହେଁ ମୋକ୍ଷ ମାଗିଲ ନାହିଁ । ଏହାର 
ଅର୍ଥ କ'ଣ ହେଲା ? ଭଗବାନ ବୈକୁଣ୍ଠରେ ବସି ବି ତାଙ୍କୁ ଅସ୍ତବ୍ୟସ୍ତ ଲାଗୁଥିଲା । 
ସେଥୁପାଇଁ ସନତ କୁମାର ଜୟ- ବିଜୟଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଭଲ 
ଲାଗୁନଥୁଲା ଯେ ଆମେ, କିପରି ଭଗବାନଙ୍କର ପାର୍ଷଦକୁ ଏପରି ଅଭିଶାପ ଦେଲେ, 
ସେମାନେ ବାରମ୍ବାର କ୍ଷମା ମାଗୁଥିଲେ । ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ କହିଥିଲେ - ତୁମକୁ 
କାହିକି ଖରାପ ଲାଗୁଛି, ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ବସି ବସି ବିରକ୍ତ ହେଉଥିଲି, ମୁଁ ମଧ ତଳକୁ 
(ମର୍ତ୍ୟଃ ଯିବାକୁ ଗହୁଁଥିଲି । ଏଠାରେ ଯେତେବେଳେ ଦେଖୂଲେ ସେତେବେଳେ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଜୀ ପାଦ ସେବା କରୁଛନ୍ତି । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି କଥାରେ କେତେ ପ୍ରେମ ଭରି ରହିଛି ଯେ ପୂଶ୍ମି ଓ ସୁତପା ତ 
ଚାହୁଁନଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ହିଁ ଏମାନଙ୍କୁ ମାତା, ପିତା କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ, ସେହି 
ସୁଖର ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ । କାହିଁକି ନା, ଆପଣଙ୍କୁ ସତ କଥା କହିଲେ - 
ଯେତେବେଳେ ଦେଖ ସେତେବେଳେ କେହି ଆସିବ, ମାଳି ପିନ୍ଧାଇବ, ନମସ୍କାର 
କରୁଥିବ, ଏ ସବୁ ବଡ଼ କଷ୍ଟ ଲାଗେ | ଯେତେବେଳେ ଦେଖ ସେତେବେଳେ - ହେ 
ଜଗନ୍ନାଥ, ହେ ଜଗତସ୍ଵାମୀ, ହେ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଶୁଣି ରଲିଥିବ କଣ ଭଲ ଲାଗିବ ? 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ କେବେ କେବେ ଗାଳି ଶୁଣିବା ମନ ହୁଏ । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଯଶୋଦାଙ୍କର 
ପୁତ୍ର ହୋଇ ଆସିଲେ, କାରଣ ରାମାବତାରରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ସେହି ସୁଖ ମିଳି ପାରିଲା 
ନାହିଁ । କଣ କରିବେ, କୌଶଲ୍ୟା - ଦଶରଥ ଜୀ ତାଙ୍କୁ କେବେ ମାରି ନାହାନ୍ତି, କେବେ 
ବାନ୍ଧି ନାହାନ୍ତି କେବେ କିଛି ତାଗିଦ୍‌ କରିନାହାନ୍ତି, କେବେ କିଛି ହି କରିନାହାନ୍ତି । 


॥ ୪୩୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନେଇ ବସୁଦେବଜୀଙ୍କର ଗୋକୁଳ ଯାତ୍ରା 


ବସୁଦେବ ଦେବକୀ ଦୁହେଁ ଦେଖୁ-ଦେଖୁ ଭଗବାନ ପ୍ରକୃତରେ ଶିଶୁଭଳି 
ହୋଇଗଲେ । ପୁଣି ସେ ବସୁଦେବଜୀଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - ମୋତେ ଶୀଘ୍ର ଏକ ଟୋକେଇରେ 
ରଖ ଏବଂ ଏଠାରୁ ଗୋକୁଳ ନେଇ ଗ୍ରଲନ୍ତୁ । ଦେଖନ୍ତୁ, “ ଗୋକୁଳ” ଶବ୍ଦ କେତେ 
ସୁନ୍ଦର । ଗୋକୁଳର ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ଯେଉଁଠି ଗାଭମାନଭ୍ବର ହିଁ ପରିବାର 
ରହୁଛି । ଭଗବାନଙ୍କର ଗୋତ୍ର ତ ବଡ଼ ଦୁର୍ଗମ ଅଟେ । ସମସ୍ତ ଜାତି-ନୀତି, କୁଳ- 
ଗୋତ୍ର ଏବଂ ବର୍ଣ୍ରାଶ୍ରମର ଉର୍ଦ୍୍‌ରେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ବଂଶରେ ଆସିଲେ ଏବଂ 
ତା'ପରେ ଗୋକୁଳରେ ବୈଶ୍ୟ ବଂଶରେ ଗଲେ । 


କୃଷିଗୌରକ୍ଷବାଣିଜ୍ୟଂ ବୈଶ୍ୟକର୍ମ ସ୍ଵଭାବଜମ୍‌ | (ଭ.ଗୀତା୧୭.୪୪) 


ନନ୍ଦ ଆଦି ସମସ୍ତ ଗୋପ ବୈଶ୍ୟ ଅଟନ୍ତି । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ଅଟନ୍ତି, ବୈଶ୍ୟ କି ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅଟନ୍ତି - କଣ ହେଲା ? ବାମନ ଅବତାରରେ ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ରୂପରେ ଆସିଥିଲେ, ଏଠାରେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ରୂପରେ ଆସିଛନ୍ତି ଏବଂ ବୈଶ୍ୟ ପରିବାରକୁ ସେ 
ପୁଣି ଗଲିଗଲେ । ଏଠାରେ ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଉଛି ସେ ବସୁଦେବ-ଦେବକୀଙ୍କର ପୁତ୍ର, 
କିନ୍ତୁ ବାଳଲୀଳାର ସୁଖ ତ ସେ ଯଶୋଦା ଓ ନନ୍ଦ ଜୀଙ୍କୁ ହି ଦେଲେ । ଏହାଦ୍ଵାରା 
ଭଗବାନ କଣ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ? ଏଇ ଯେ ଭାବ ଦ୍ଵାରା ମୋତେ ନିଜର ପୁତ୍ର ମାନି 
ନିଅନ୍ତି, ବାସ୍‌ ମୁଁ ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର ହୋଇଯିବି । ତେବେ କାହାକୁ ଏହା ବିଗ୍ବର କରିବାର 
ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ ଯେ, ମୋତେ କେତେବେଳେ ଏପରି ଅବସର ମିଳିବ ଯେତେବେଳେ 
ଭଗବାନ ମୋର ପୁତ୍ର ହୋଇ ଆସିବେ ? ଆରେ ! ହେବେ କ'ଣ, ଆପଣ ପ୍ରେମରେ 
ଏବେ ତାଙ୍କୁ ପୁତ୍ରଭଳି ମାନି ନେବେ ତ ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଆସିବେ । ଆପଣଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ବସି ଆପଣଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମାଖନ ମାଗିବେ । ଆଜି ମଧ୍ଯ ଆପଣ ଦେଖନ୍ତୁ, ହେଉଛି କି ନାହିଁ। 
କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଏହା ଯେ, ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାକଟ୍ୟ କରିବାର ମାଧ୍ଯମ ହୋଇଥାଆନ୍ତି, 
ଭଗବାନ ତ ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର ନିଶ୍ଚୟ ହୁଅନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଯେଉମାନେ ଭାବରେ ତଥା ଭକ୍ତିରେ 
ମାନିଥା'ନ୍ତି, ସେ ସେମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ପୁତ୍ର ହୋଇଥାଆନ୍ତି । 


“ ଗୋକୁଳ'ର ଦ୍ବିତୀୟ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ପରିବାର । “ଗୋ'ର 
ଅର୍ଥ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ପରିବାରକୁ “ ଗୋକୁଳ” କୁହାଯାଏ । 
ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର ସେ ଦେହ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ପ୍ରାଣ ତଥା ବୁଵିର ସଂଘାତରେ ଆସିଥାଆନ୍ରି | 
ପ୍ରାୟତଃ କୁହାଯାଏ ଯେ, ଭଗବାନ ଦେହ, ଇଦ୍ଦ୍ିୟ, ମନ, ବୁଵିର ଉପରେ ଅଚନ୍ତି ? 
॥ ୪୩୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀକ୍ଧଂ 


କ'ଣ ସେ ଏଠାରେ ନାହାନ୍ତି ? ଭଗବାନ କହନ୍ତି ଯେ, ମୁଁ ଏମାନଙ୍କର ଉପରେ ଅଛି, 
ବାହାରେ ଅଛି, ତେବେ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ କିଏ ଅଛି ହ କଣ ଶଇତାନ ଅଛି ? 
ତୁମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟରେ କିଏ ବସିଛି ? ତୁମର ମନରେ କିଏ ବସିଛି ? “ ଅତ୍ରୈବ ସନ୍ଗାତ୍ମନି 
ଧୀ ଗୁହାୟାମ୍‌” (ବିବେକ ଚୂଡ଼ାମଣି - ୧ ୩୪) ବିବେକ ଚୂଡ଼ାମଣିରେ କୁହାଯାଇଛି 
ସେ ତ ଆମରି ଭିତରେ ହି, ବୁଵି ଗୁହାରେ ସ୍ଥିତ ଅଛନ୍ତି । 


ଭଗବାନ ବସୁଦେବ ଜୀଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି“ ମୋତେ ଗୋକୁଳକୁ ନେଇଗଲ । 
ବସୁଦେବ ଜୀ କହୁଛନ୍ତି - ମହାରାଜ ନେଇଯିବି ତାହା ତ ଠିକ ଅଛି, କିନ୍ତୁ କବାଟରେ 
ତାଲା ପଡ଼ିଛି ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରହରୀ ଶୋଇ ପଡ଼ିଛନ୍ତି । କହିଲେ - ମୁଁ ଯାହା କହୁଛି ତାହା 
ହି କର । ଭଗବାନ ସାମାନ୍ୟ ବାଳକ ହୋଇଗଲେ । ତାଙ୍କୁ ଏକ ଟୋକେଇରେ ରଖୁ 
ବସୁଦେବଜୀ ଚାଲିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ ତ ସମସ୍ତ କବାଟର ତାଲାଗୁଡ଼ିକ ଆପେ ଆପେ 
ଖୋଲିଗଲା । ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟା କାରଣରୁ ପ୍ରହରୀମାନେ ଏଭଳି ଘୁଂଘୁଡି ମାରି ଶୋଇ 
ରହିଥୁଲେ, ଯେପରି କେହି ଘୋଡ଼ା ବିକ୍ରି କରି ଶୋଇ ଯାଇଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, ବ୍ରହ୍ମ 
ଯେତେବେଳେ ଆସିବେ ସେତେବେଳେ କବାଟ ତ ନିଶ୍ଚୟ ଖୋଲିଯିବ । ଅନ୍ଯଥା 
ଭଗବାନଙ୍କର ଆସିବାର ପ୍ରୟୋଜନ କ'ଣ ? ବ୍ରହ୍ମ ଆସିଲେ ତ କବାଟ ଖୋଲିଗଲା, 
ସମସ୍ତ ଅସୁର ଶୋଇଗଲେ, ବସୁଦେବ ଜୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନେଇ ଯାଉଛନ୍ତି । 


ମରାଠୀରେ ଏକ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଲେଖାଯାଇଛି - “ ବସୁଦେବ ନିଘାଲେ ନନ୍ଦଘରୀ? | 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହାର ବଣ୍ଠନ ଶୈଳୀ । ବସୁଦେବ ଜୀ ଗଲୁଛନ୍ତି । ମନ୍ଦ ମନ୍ଦ ବର୍ଷା ହେଉଛି । 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ଶେଷ ନାଗ ଛତ୍ର କରି ରହିଅଛନ୍ତି । ନନ୍ଦଙ୍କର ଘରକୁ ଯିବା 
ଯେତେବେଳେ ବସୁଦେବ ଜୀ ଯମୁନା ଜୀ ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ, ତ ସେ ବଢ଼ିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ। ବସୁଦେବଜୀଙ୍କର ଅଣ୍ଟା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସିଗଲାଣି, ପୁଣି ଛାତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, କାନ୍ଧ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ପୁଣି ବେକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସିଗଲାଣି, କିନ୍ତୁ ସେ ଚାଲୁଛନ୍ତି । କିପରି ବିଶ୍ଵାସ ! 
ତାହା ସେଇଥ୍ରପାଇଁ ଯେ, ତାଙ୍କ ମସ୍ତକ ଉପରେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ବିରାଜମାନ । 
ଭଗବାନ ବିଗର କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଯମୁନା ଜୀ ଏପରି ବଢ଼ି ଚାଲିଛନ୍ତି କାହିଁକି ? ଏପରି 
ହେଲେ ଏ ତ ମୋର ପିତାଜୀଙ୍କୁ ବୁଡ଼ାଇ ଦେବେ ଭଗବାନ ବୁଝିଗଲେ ଯେ ଯମନ୍ଛା ଜୀ 
ତାଙ୍କର ଚରଣ ସ୍ପର୍ଶ କରିବା ପାଇଁ ଚାହିଁ ରହିଛନ୍ତି । ଟୋକେଇ ଭିତରୁ କେଜାଣି କେମିତି 
ଧୀରେ ନିଜର ପାଦକୁ ବାହାର କରିଆଣିଲେ ଏବଂ ଜଳକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିନେଲେ। ଯମୁନା 
ଜୀଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ପର୍ଶ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା ପରେ ସେ କହିଲେ- ଏ ତ ମୋର ଭଗବାନ 
ଅଟନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ସେ ଆପେ ଆପେ ହିଁ ପୂର୍ବ ଭଳି ହୋଇଗଲା ଏବଂ 
॥ ୪୩୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ବସୁଦେବଜୀଙ୍କୁ ରାସ୍ତା ମିଳିଗଲା । ସେ ଆଗକୁ ଚାଲି ଯାଉଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ସେ 
ଗୋକୁଳରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ ତ ସେ ଦେଖଲେ ସାରା ଗୋକୁଳ ଶୋଇ ପଡ଼ିଛି । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ବସୁଦେବ ଜୀଙ୍କର ଗୋକୁଳ ଯିବାର ଏହି ଯେଉଁ ପ୍ରସଙ୍ଗ, 
ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତରେ ସାମାନ୍ୟ ଅଲଗା ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି । ଏଠାରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରେରଣା ଦ୍ଵାରା ବସୁଦେବ ଜୀ ତାଙ୍କୁ କୋଳରେ ନେଇ 
ଗାଲିଲେ ତ ସମସ୍ତ ଦ୍ଵାର ସହଜରେ ଖୋଲିଗଲା । ରାସ୍ତାରେ ଶେଷ ଜୀ ନିଜର 
ଫଣାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ଛତ୍ର କରି ଚାଲୁଥିଲେ ଯଦ୍ଦ୍‌ାରା କି ଜଳଧାରାଠାରୁ 
ତାଙ୍କର ରକ୍ଷା ହେବ । ପୁଣି ଯମୁନାଜୀ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ମାର୍ଗ ଦେଇଥିଲେ । ଗୋକୁଳ 
ପହଞ୍ଚୁବା ପରେ ବସୁଦେବ ଜୀ ଦେଖୂଲେ ଯେ ସମସ୍ତେ ଶୋଇ ପଡ଼ିଛନ୍ତି । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଗୋକୁଳରେ ଯଶୋଦା ଜୀ ମଧ୍ଯ ଗର୍ଭବତୀ ଥୁଲେ, ଏବଂ ତାଙ୍କର ମଧ୍ଯ 
ସେହି ସମୟରେ ସନ୍ତାନଟିଏ ହେଲା । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଏତିକି ମାତ୍ର ଜ୍ଞାନ ହେଲା ଯେ 
ଶିଶୁଟିଏ ହୋଇଛି । ସେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ମାୟା ତାଙ୍କୁ ଏପରି ମୋହିତ 
କରି ଦେଇଥିଲା ଯେ ସେ ଥକି ଯାଇ ଶୋଇପଡ଼ିଲେ । 


ଯଶୋଦା ନନ୍ଦପତ୍ନୀ ଚ ଜାତଂ ପରମବୁଧ୍ୟତ । 
ନ ତଲ୍ଲିଙ୍ଗଂ ପରିଶ୍ରାନ୍ତା ନିଦ୍ରୟାପଗତସ୍ପୃତିଃ ॥ ( ୧୦,୩,୫୩) 


ନିଦ୍ରା ହେତୁ ତାଙ୍କୁ ଜଣା ହିଁ ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ ଯେ ପୁତ୍ର ହୋଇଛି କି ପୁତ୍ରୀ । ଏବେ 
ବସୁଦେବ ଜୀ ଯଶୋଦା ଜୀଙ୍କର ପାଖକୁ ଆସିଲେ - ଯେଉଁଠାରେ କି ଭଗବାନଙ୍କର 
ମାୟା - ଯୋଗମାୟା ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି । ବସୁଦେବଜୀ ନିଜର ପୁତ୍ରକୁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ 
ଶୁଆଇ ଦେଲେ । ଏବଂ ମାୟାକୁ ନେଇ କାରାଗୂହ ( ମଥୁରା) କୁ ଫେରି ଆସିଲେ । 
ଯେତେବେଳେ ମାୟା ଭିତରକୁ ଆସିଲେ ସେତେବେଳେ ବନ୍ଦୀଗୂଧହର ସମସ୍ତ ଦ୍ଵାର 
ପୂର୍ବଭଳି ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲା, ତାଲା ସବୁ ଲାଗିଗଲା । ମାୟା ମଧ୍ଯ ଖୁବ ମାୟା କରିବା 
ଜାଣିଛି । ସେ ଏଭଳି କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ସମସ୍ତ ପ୍ରହରୀ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଗଲେ । 
ସତେ ଯେପରି ସେମାନଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ ଆମକୁ ନିଦ ହୋଇଯାଇଥିଲା, ସେମାନେ 
ବ୍ୟତିବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇ ଦୌଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲେ କଂସକୁ ସମାଚାର ଦେବା ନିମନ୍ତେ । 


॥ ୪୩୬ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଯୋଗମାୟାଙ୍କର ଭବିଷ୍ୟବାଣୀ 


କଂସକୁ ତ ସେମିତି ବି ଠିକ୍‌ରେ ନିଦ ଆସ୍ଵନଥଲା | ଯେତେବେଳେ ସେ ଶୁଣିଲା 
ଯେ ଏକ ଶିଶୁର ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, ଉଠି କରି ସିଧା ଦୌଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲା ଏବଂ ସୁତିକା 
ଘରେ ପହଞ୍ଚଗଲା । ଦେବକୀ କହୁଛନ୍ତି ଏ ପୁତ୍ର ନୁହେଁ, ଏକ କନ୍ୟା, ଏହି କନ୍ଯାର 
ହତ୍ୟା କରିବା ତୁମର ଉଚିତ ନୁହେଁ । କଂସ କହିଲା, କିଛି ନାହିଁ ପୁତ୍ର ହେଉ ବା କନ୍ୟା 
ହେଉ, ତୁମର ମାୟା ମୋତେ ବୁଝାପଡ଼ୁନାହିଁ । କନ୍ୟା କେତେବେଳେ ପୁତ୍ର ହୋଇଯିବ 
ତାର କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ନାହିଁ । ସେ ଏତେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଯାଇଥଲା ଯେ ସେ 
ଶିଶୁଟିର ପାଦକୁ ଧରି ବୂୃତ୍ତାକାରରେ ବୁଲାଇ ବୁଲାଇ ତାକୁ ଏକ ଶିଳା ଉପରେ ପିଟି 
ଦେଲା । କିନ୍ତୁ ମାୟା କୌଣସି ରାକ୍ଷସ ହାତରେ ଆସିବ କି ? ସେ ତା ହାତରୁ ଖସି ଯାଇ 
ଅଷ୍ଟଭୂଜା ଦେବୀ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ କହିଲେ - ଆରେ ମୂର୍ଖ ! ତୁମ ମୋତେ କଣ 
ମାରୁଛୁ ? ତୋର କାଳ ତ ପୁର୍ବରୁ ଜନ୍ମ ନେଲାଣି, ଏବେ ବ୍ଯର୍ଥରେ ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ ବାଳକମାନଙ୍କୁ 
ହତ୍ଯା କରିବା ଛାଡ଼ି ଦେ । 


କିଂ ମୟା ହତୟା ମନ୍ଦ ଜାତଃ ଖଳୁ ତବାନ୍ତକୂୃତ୍‌ । 
ୟତ୍ର କ୍ଵ ବା ପୂର୍ବଶତ୍ରୁର୍ମା ହିଂସୀଃ କୂପଣାନ୍‌ ବୃଥା || ( ୧୦.୪.୧୨) 


ଏତିକି କହି ଦେବୀ ଅନ୍ତର୍ଵାନ ହୋଇଗଲେ । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ମଧ୍ଧ 
ଦେବୀଙ୍କର କହିବାର କ'ଣ ଆବଶ୍ୟକତା ଥିଲା ହ ସେ ଚୁପ୍‌ ହୋଇ ରହି ପାରିଥାନ୍ତେ, 
କିନ୍ତୁ କଂସରେ ମନରେ ଆହୁରି ଅଧ୍ଵକ ଭୟ ଉପ୍ନ୍ନ କରିବାର ଥଲା, ସେଥୁପାଇଁ ସେ 
କହିଦେଲେ । ସେ କେଉଁଠି ଅଛନ୍ତି ଏହି କହିଲେ ନାହିଁ । ଏହା ଦ୍ଵାରା କଂସର ଚିନ୍ତା 
ଆହୁରି ବଢ଼ିଗଲା । 


ଦେବୀଙ୍କର କଥା ଶୁଣିବା ପରେ ଜଣାନାହିଁ କଂସର କଣ ହେଲା ଯେ ସେ 
ବସୁଦେବ ଏବଂ ଦେବକୀଙ୍କର ପାଖକୁ ଯାଇ କହୁଛି - ମୋର ଭଉଣୀ, ମୋତେ କ୍ଷମା 
କରିଦିଅ, ମୁଁ ତୁମ ଉପରେ ବଡ଼ ଅତ୍ୟାଚାର କରିଛି । ଜଣାନାହିଁ ତାକୁ କିଭଳି ଭୟ 
ହେଲା ଯେ ସେ ଦେବୀଙ୍କୁ ବୁଝାଉଛି - ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଂସାର କାଳର ବଶରେ ଅଛି । 
ଯାହାର ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, ତାର ମରଣ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ କିଏ କାହାକୁ ମାରୁଛି ? ତୁମେ 
ଦୁଃଖୀ ହୁଅ ନାହିଁ | ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହିଭଳି ରାକ୍ଷସର ବୃତ୍ତି ହୋଇଥାଏ, ନିଜର ଦୁଃଖ ସତ୍ୟ 
ଅଟେ ଏବଂ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖ ମିଥ୍ୟା । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର ଉପଦେଶ ଆମେ ଦେଖୁ ସାରିଛନ୍ତି, 


॥ ୪୩୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏଠାରେ କଂସ ମଧ୍ଯ ଉପଦେଶ ଦେଉଛି । ଏ ମଧ୍ଯ ବେଦାନ୍ତ ପଢୁଥିଲା, କିନ୍ତୁ ବେଦାନ୍ତ 
ପଢ଼ିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଏପରି କଥା କହୁଛି । ଏ କଂସ ଅଟେ, ସେ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଥଲା | 
ଏହା ଧ୍ଯାନ ରଖୁବେ । ପୁଣି କହୁଛି ଯେ ଏହା ମୋର, ତା ଅନ୍ୟର | ଏ ସବୁ ଅଜ୍ଞାନରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ଘଟୁଛି । ତୁମେମାନେ ମୋତେ କ୍ଷମା କରିଦିଅ । ଏପରି କହି କଂସ 
ତାଙ୍କର ପାଦ ଧରି ପକାଇଲା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ କାରାଗାରରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେଲା । 
ବସୁଦେବ ଜୀ କହୁଛନ୍ତି ତୁମେ ଯାହା ସବୁ କହୁଛ ସେ ସବୁ ତ ଠିକ ଅଛି, ସବୁ ହିଁ 
ଅବିଦ୍ୟାର ଖେଳ । କଂସ ଦେଖୂଲେ ଯେ ବସୁଦେବ-ଦେବକୀ ଅଧକ ବିଚଳିତ ନୁହନ୍ତି, 
ତେବେ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଅନୁମତି ନେଇ ସେ ନିଜ ମହଲକୁ ଗଲିଗଲା । 


ପରଦିନ ସେ ମନ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ଡାକି ସମସ୍ତ ଘଟଣା ସେମାନଙ୍କୁ ଶୁଣାଇ ଦେଲା । 
କିଛି ସମୟ ପାଇଁ କଂସର ଯେଉଁ ସଦ୍ବୁଵି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥଲା, ତାହା ଏହି ସବୁ ଅସୁରମାନଙ୍କ 
ସଙ୍ଗ ଦୋଷରୁ ପୁନର୍ବାର ବଦଳିଗଲା । ତାର ସମସ୍ତ ମନ୍ତ୍ରୀ ଦୈତ୍ୟ ଥିଲେ, ଅସୁର 
ଥିଲେ। ସେହି ନୀତିହୀନ ମନ୍ତ୍ରୀମାନେ କହିଲେ ଯେ ଆମେ ଆଜି ନଗର, ଗ୍ରାମ ଏବଂ 
ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନର ସମସ୍ତ ନବଜାତ ଶିଶୁମାନଙ୍କୁ ମାରିଦେବୁ, ସେ ଦଶ ଦିନର ହେଉ ବା ତା 
ଠାରୁ କମ୍‌ ଦିନର ହେଉ ଅଥବା ତାଂଠାରୁ ବେଶି ଦିନର ହେଉ । ଦେବତାମାନେ 
ଆମର କିଛି କ୍ଷତି କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ମୂଳ ହେଉଛନ୍ତି ବିଷ୍ଣୁ । ତାଙ୍କର ମାୟା 
ବୁଝିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସେଥୁପାଇଁ ବେଦବାଦୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ତପସ୍ଵୀ, ଯଜ୍ଞ- ଯୋଗ, ଗାଭ 
ଆଦି ଯାହାକି ତାର ରହିବାର ସ୍ଥାନ ଆମେ ସେହି ସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକ ନଷ୍ଟ କରିଦେବା । 


ନନ୍ଦଙ୍କ ଘରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଜନ୍ମୋତ୍ସବ 


ଏବେ ଆମେ ଯିବା ନନ୍ଦ ଭବନକୁ । ସେଠାରେ ଖୁବ ଜାକ ଜମକରେ ଉତ୍ସବ 
ପାଳନ ହୋଇପାରିବ କାରଣ ସେଠାରେ କିଛି ଗୁପ୍ତ ରଖବାର ନାହିଁ । ପ୍ରାତଃ ସମୟରେ 
ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ୟ ସଖୁୁମାନେ ଆସୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଜଣାପଡ଼ିଲା ଯେ ଶିଶୁଟିଏ 
ଜନ୍ମ ହୋଇଛି ତ ସେମାନେ ଯଶୋଦାଙ୍କୁ ଉଠାଉଛନ୍ତି, ଉଠ ! 


ଉଠୀଂ ସଖୀ ସବ ମଙ୍ଗଲ ଗାଇ 
ଜାଗୁ ଯଶୋଦା ତେରୈ ବାଲକ ଉପଜ୍ୟୋ କୁଁଓର କହ୍ନାଇ । 


କହୁଛନ୍ତି - ଜାଗୁ ଯଶୋଦା | ତେରୈଂ ବାଳକ ଉପଜ୍ୟୋ ଜୁଧର କହ୍ନାଇ । ଏହି 
ଦିନକୁ ତୁମେ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରିଥିଲ, ତୁମେ ଏତେ ସଦୁ ମନୋରଥ କରିଥଲ ଯେ ପୁତ୍ରର 


॥ ୪୩୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଯେତେବେଳେ ଜନ୍ମ ହେବ ସେତେବେଳେ ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦାନ ଦେବି । ତାହା ଏବେ 
ସବୁ ବାହାର କର । “ ଜୋ ତୁ ରଚ୍ୟୋ - ସଚ୍ୟୋ ୟା ଦିନ କୋ' ଏହି ଦିନ ପାଇଁ ଯାହା 
ସବୁ ରଖୁଛୁ ସଞ୍ଚୟ କରି ରଖୁଛୁ ଏବେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବାଣ୍ଡ | ଯଶୋଦା କହୁଛନ୍ତି, “ ହଁ, ହଁ, 
ଦେବି । ମୁଁ କଣ କୃପଣ କି ?” “ତବ ହଁସି କହତି ଯଶୋଦା ଏସୈ,?' ତାର ବାପାଙ୍କୁ 
ତ ଡାକି ଆଣ । ତାଙ୍କୁ କୁହ- “ ପ୍ରଗଟ ଭୟୌ ପୂରବ ତପ କୌ ଫଳ” ପୁର୍ବ ତପର 
ଫଳ ଏବେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛିନ୍ତ ପୁତ୍ରର ମୁଖ ଦେଖୁବା ନିମନ୍ତେ ଶୀଘ୍ର ଆସନ୍ତୁ । ନନ୍ଦବାବା 
ଆସିଲେ - “ ଆଏ ନନ୍ଦ ହଁସତ ତିହାଁ ୩ସର, ଆନନ୍ଦ ଭର ସମାଇ |' ଦେଖନ୍ତୁ, ତାଙ୍କର 
ଅଧ୍ଵକ ବୟସରେ ଶିଶୁପୁତ୍ର ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ଏତେ ଆନନ୍ଦ 
ହେଉଛି । ସନ୍ତାନର ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ନନ୍ଦବାବା ଏବଂ ଯଶୋଦା ଜୀ ଜଣା 
ନାହିଁ କେତେ ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିଥିଲେ, ଆରାଧନା କଲେ, ବ୍ରତ କଲେ, ତପ 
କଲେ । ଫଳସ୍ବରୂପ, ଏବେ ତାଙ୍କ ଘରେ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହେଲେ । 


ନନ୍ଦ କେ ଘର ଆନନ୍ଦ ଭୟୋ ଜୟ କହ୍ରୈୟା ଲାଲ କୀ 
ହାତୀ ଘୋଡ଼ା ପାଲକୀ ଜୟ କହ୍ନେୟା ଲାଲ କୀ । 


ଏବେ ନନ୍ଦବାବାଙ୍କର ଘରେ ଭିଡ଼ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲାଣି | କାରଣ ସେ ଗୋକୁଳର 
ରାଜା, ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ବଡ଼ । ତାଙ୍କର ବିରାଟ ପ୍ରାସାଦ । କେତେ ଲୋକ ଆସୁଛନ୍ତି ତ 
କେତେ ଲୋକ ଯାଉଛନ୍ତି । ବହୁତ ଭିଡ଼ ହେଉଛି । କେହି ଉପହାର ନେଇ ଆସୁଛନ୍ତି 
ତ କେହି ଉପହାର ନେଇ ଯାଉଛନ୍ତି । ନନ୍ଦରାଣୀ କାହାକୁ କଣ ଜିନିଷ ତ କାହାକୁ ଅନ୍ୟ 
କିଛି ଦେଉଛନ୍ତି । ସୁରଦାସ ଜୀ ଗୋଟିଏ ପଦରେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ରୂପେ ତାର ବଣ୍ତନା 
କରିଛନ୍ତି । 

ଅଜୁ ନନ୍ଦ କେ ଦ୍ଵାରୈ ଭୀର । 

ଇକ ଆବତ ଇକ ଜାତ ବିଦା ହ୍ନୈ, ଇକ ମନ୍ଦିର କୈ ତୀର । 

ଜଣେ ଆସୁଛି ତ ଜଣେ ଯାଉଛି । ସମସ୍ତେ ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି । 
କିଏ କେଶରର ତିଳକ ଲଗାଉଛି ତ କେହି ଚନ୍ଦନର । କିନ୍ତୁ ମହଲରୁ 6' ରିବାବେଳେ 


କେହି ଖାଲି ହାତରେ ଯାଉନାହାନ୍ତି । କାହାକୁ ବସ୍ତ୍ର ମିଳୁଛି ତ କାହାକୁ ଅଳଙ୍କାର ମିଳୁଛି, 
ଡାହାଣ-ଆଭୁଷଣ ମିଳୁଛି । କାହାର ଗଳାରେ ପୁଷ୍ପମାଳା ଶୋଭା ପାଉଛି । 


॥ ୪୩୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏକନି କୌ ତୁଳସୀ କୀ ମାଲା, ଏକନିକେ ଚନ୍ଦନ ଧସି ନୀର | 
ସୁରଦାସ ଘେନି ସ୍ୟାମ ସନେହୀ, ଧନ୍ୟ ଯଶୋଦା ପୂଣ୍ୟ ଶରୀର ॥ 


କାହାକୁ ତୁଳସୀର ମାଳା ମିଳିଛି । କେହି କେହି ତର ତର ହୋଇ ଯିବା ଆସିବା 
କରୁଛନ୍ତି । “ ଏକନି କୋ ରାଖତ ଦେ ଧୀର” ଯଶୋଦା ଜୀ କହୁଛନ୍ତି - ଟିକିଏ ଧୈର୍ଯ୍ଯ 
ଧର । ତୁମକୁ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନ ହେବ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଶିଶୁଟିକୁ ହାତରେ ଧରିବା ପାଇଁ 
ବ୍ଯଗ୍ର । ଏତେ ସଂଖ୍ୟକ ଲୋକ, ଏକମାତ୍ର ଶିଶୁ, କିପରି ସମ୍ଭବ ହେବ ? କେତେ 
ଲୋକଙ୍କୁ ଖୁବ ଇଚ୍ଛା ହେଉଛି ଶିଶୁଟିକୁ କୋଳରେ ନେବା ନିମନ୍ତେ । ଆଉ କେହି କେହି 
ତାକୁ ଝୁଲାରେ ଝୁଲାଇବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି - କେହି ତାକୁ ଚୁମ୍ବନ ଦେବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି, କେହି 
ତାକୁ ଗଳରେ ଲଗାଇବାକୁ ତାହୁଁଛନ୍ତି । ଏପରି ଶ୍ୟାମଳ - କୋମଳ ବାଳକ ରୂପୀ ବ୍ରହ୍ମ 
ଏଠାକୁ ଆସିଛନ୍ତି । ସୁରଦାସ ଜୀ ତାଙ୍କ ନିଜର ପଦରେ କହୁଛନ୍ତି - 


ଯଶୋଦା ହରି ପାଲନ୍ନେଁ ଝୁଲାବୈ 
ହଲରାବୈ, ଦୁଲରାଇ ମହ୍ଲାବୈକ ଜୋଇ - ସୋଇ କହୁଗାବୈ | 


ଯଶୋଦା ମା ତାଙ୍କୁ ଦୋଳାରେ ଶୁଆଇ ଝୁଲାଉଛନ୍ତି । ସେଠାରେ ଯେଉଁ କାମ 
କରିବାବାଲା ଲୋକମାନେ ଥିଲେ, ସେମାନେ ପାଟି କରୁଥିଲେ ତ ସେମାନଙ୍କୁ ଇଙ୍ଗିତ 
ଦେଉଛନ୍ତି । ମୋର ପୁତ୍ର ଶୋଇଛି, ତୁମର ଯାହା କାମ କରିବା କଥା ଚୁପ୍ରପ୍‌ କର | 
ନିଦ୍ରା ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରାଉଛନ୍ତି । ମୋର ପୁତ୍ରକୁ ନିଦ ଆସୁଛି, ତୁ କାହିକି ଆସୁନାହୁଁ ? 
ସେ ଭଲ ଭାବରେ ଶୋଇ ପାରୁ ନାହିଁ । ଏହି ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଅତି ଚଞ୍ଚଳ ସ୍ଵଭାବର 
ଅଟନ୍ତି । କେବେ ଚକ୍ଷୁ ବନ୍ଦ କରି ଦିଅନ୍ତି - ଯେପରି ନିଦ ହୋଇଯାଇଛି । ମାଂ” 
ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ନିଦ ହୋଇଯାଇଛି, ତେବେ ଆଖୁ ଖୋଲି ଦେଉଛନ୍ତି । ପୁଣି ଓଠ କମ୍ପନ 
କରୁଛନ୍ତ । 


ସୋବତ ଜାନି ମୌନ ହ୍ଵଳୈ କୈ ରହି, କରି-କରି ସୈନ ବତା ବୈ | 


ଯେଉଁ ସୁଖ ସମସ୍ତ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ମୁନୀମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ଲଭ ଅଟେ, 
ତାହା ଏଠାରେ ନନ୍ଦ ଭାମିନୀଙ୍କ ପାଇଁ ଅତି ସୁଲଭ ହୋଇଯାଇଛି । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତରେ 
ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ଜୀ କହୁଛନ୍ତି - ନନ୍ଦବାବାଙ୍କର ହୃଦୟ ଆନନ୍ଦରେ ଭରି ଗଲା । ସ୍ଵାନ 
ଆଦି କରି ସେ ପବିତ୍ର ହୋଇଗଲେ, ଅଳଙ୍କାର ମଧ୍ଯ ଧାରଣ କରିନେଲେ । ସ୍ଵସ୍ତିବାଚନ 
କରାଇଲେ, ପୁଣି ପୁତ୍ରର ଜାତ କର୍ମ ସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯ କରାଇଲେ । ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ବସ୍ତ୍- 
॥ ୪୪୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀକ୍ଧ 


ଆଭୁଷଣ ଓ ଦୁଲ ଲକ୍ଷ ଗାଛ୍ଛ ଦାନରେ ଦେଲେ । ପିତ୍ ପୁଜା, ଦେବ ପୁଜା ମଧ୍ଯ 
କରାଲଲେ । ସେତିକିବେଳକୁ ସୁନ୍ଦର ବସ୍ତ୍ରାଭୂଷଣ ଦ୍ଵାରା ସୁସଜ୍ଜିତ ହୋଇ ଗୋପୀମାନେ 
ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚଗଲେ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଶିଶୁଟିକୁ ଦର୍ଶନ କରୁଛନ୍ତି, ତାକୁ 
ଆଶୀର୍ବାଦ ଦେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ହଳଦୀ, ତେଲ ଏବଂ ଜଳ ସୀଂଚନ କରୁଛନ୍ତି, 
ଏବଂ ମଙ୍ଗଳଗାନ କରୁଛନ୍ତି । ନନ୍ଦବାବାଙ୍କ ମହଲରେ ଉଲ୍ଲାସର ବାତାବରଣ ଖେଳିଗଲା | 
ନନ୍ଦବାବା ଗୋପାଳମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତ୍ର ପ୍ରଭୂତି ଏବଂ ଗାଭ ଦାନ କଲେ । ସେ ଅତି 
ଉଦାର ଥିଲେ । ସୂତ-ମାଗଧ ଆଦିଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଯଥେଚ୍ଛା ଦାନ ଦେଲେ । ଶେଷରେ ସେ 
ନିଜର ସମସ୍ତ ସମ୍ପତ୍ତିର ଦ୍ଵାର ଖୋଲିଦେଲେ ଏବଂ କହିଦେଲେ ଯେ ଯେତେ ଗୃହିବେ 
ସେତେ ନେଇଯାଆନ୍ତୁ । 


ଭଗବାନଙ୍କର ଆସିବାର ପାଞ୍ଚ-ଛଅଟି ମାତ୍ର ଦିନ ହୋଇଛି ଯେତେବେଳେ 
ନନ୍ଦବାବା କଂସର କର ଦେବା ନିମନ୍ତେ ବାହାରିଲେ । ନନ୍ଦବାବାଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ନିଜ ପୁତ୍ର 
ପାଇଁ ଖୁବ ଚିନ୍ତା ଥୁଲା । ତାଙ୍କୁ ଜଣାଥୁଲା ଯେ, ମଥୁରାରେ ରହୁଥିବା କଂସ ବଡ଼ ଦୁଷ୍ଟ | 
ସେମାନଙ୍କର ଗୋକୁଳ ମଧ୍ଯ ମଥୁରା ରାଜ୍ୟରେ ଆସୁଥିଲା । ପ୍ରତି ବର୍ଷ କର ଦେବାକୁ 
ପଡ଼ୁଥିଲା । ପୁତ୍ରର ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, ବଡ଼ ଆନନ୍ଦ ଉତ୍ସବର ସମୟ । ପୁତ୍ରକୁ ଛାଡ଼ିଯିବା 
ନିମନ୍ତେ ନନ୍ଦବାବାଙ୍କର ମନ ହେଉନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସେ କଂସର ସ୍ଵଭାବ ଜାଣନ୍ତି । ଗୋକୁଳରେ 
ଶାନ୍ତି ରହୁ, ସେଥୁପାଇଁ ନନ୍ଦବାବା କର ଦେବା ନିମନ୍ତେ ମଥୁରା ଯାଉଛନ୍ତି । ସେଠାରେ 
ବସୁଦେବଜୀଙ୍କ ସହିତ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ମିଳନ ହେଲା । ବସୁଦେବ ଜୀ ଏବଂ ନନ୍ଦବାବାଙ୍କର 
ସମ୍ଭାଷଣ ବଡ଼ ମଧୁର ଅଟେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଯେତେବେଳେ ଜଣକର ଅନ୍ୟଜଣକ ସହିତ ମିଳନ ହେଉଛି 
ସେତେବେଳେ କଣ ଏବଂ କିପରି କଥା ହେବା ଉଚିତ, ତାହା ଆମେ ଏଠାରୁ ଶିଖପାରିବା | 
ବସୁଦେବଜୀ ନିଜ ଦୁଃଖର କୌଣସି ଗୋଟିଏ କଥା ମଧ୍ଯ ନନ୍ଦବାବାଙ୍କୁ କହି ନାହାନ୍ତି । 
କହୁଛନ୍ତି - ନନ୍ଦଜୀ ମୁଁ ଜାଣିଲି ଯେ ଆପଣଙ୍କର ଏକ ପୁତ୍ର ହୋଇଛି, ଏହା ଶୁଣି ମୁଁ ଅତି 
ଖୁସି ହେଲି, ଆପଣଙ୍କର ଖୁସିରେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ସହିତ ଅଛି । କିନ୍ତୁ ଦେଖନ୍ତୁ, ସେ 
ସମୟରେ ନନ୍ଦବାବା ନିଜ ସୁଖର କୌଣସି ଚର୍ଚ୍ଚା କଲେ ନାହିଁ । ସେ ବସୁଦେବଙ୍କର 
ଦୁଃଖର ଚର୍ଚ୍ଚା କରୁଛନ୍ତି । କହୁଛନ୍ତି - କଂସ କିପରି ଦୁଷ୍ଟ ଅଟେ । ବିବାହ ହେବା ପରେ 
ପରେ ଆପଣ ଦୁହିଙ୍କୁ କାରାଗପହରେ ରଖୂଦେଲେ ଏବଂ ଆପଣଙ୍କର ନବଜାତ ଶିଶୁମାନଙ୍କୁ 
ମାରିଦେଲେ। ସେ ନିଜର ସୁଖର କଥାକୁ ଶୁଣାଉନାହାନ୍ତି, ଅଧ୍ବକନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଦୁଃଖରେ 
ନିଜର ସହାନୁଭୂତି ଜଣାଉଛନ୍ତି ଏବଂ ବସୁଦେବଜୀ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଆନନ୍ଦରେ ନିଜର 
॥ ୪୪୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆନନ୍ଦକୁ ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି । ଏହାକୁ କୁହାଯାଏ ଜଣେ ଅନ୍ୟ ଜଣକ ସହିତ ମିଳିବା । 
ବସୁଦେବଜୀଙ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣ ବଡ଼ ଶୁଦ୍ଧ । ସେ ନନ୍ଦବାବାଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ଆପଣ କର 
ଦାଖଲ କରି ଦେଲେଣି ତ ହ ଏଠାରେ ଆପଣଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଗଲା, ଏବେ ଆପଣ 
ଶୀଘ୍ର ଫେରି ଯାଆନ୍ତୁ । ମୋତେ ଲାଗୁଛି ଗୋକୁଳରେ କିଛି ଉତ୍ପାତ ହେବାର ଅଛି ।” 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଶୁଦ୍ଧାନ୍ତଃକରଣ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଘଟଣା ଘଟିବା ପୁର୍ବରୁ ଆଭାସ ହୋଇଯାଏ । 


ଗୋକୁଳକୁ ଫେରିବା ବାଟରେ ନନ୍ଦବାବା ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ବସୁଦେବଙ୍କର ବାଣୀ 
ବୃଥା ହୋଇ ନ ପାରେ । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଆଶଙ୍କିତ ହୋଇଗଲେ । କିନ୍ତୁ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍କରଣ କଲେ ଏବଂ ରକ୍ଷାର ଭାର ତାଙ୍କୁ ସମର୍ପି ଦେଲେ । 


ପୂତନା-ମୋକ୍ଷ 


ସେତେବେଳକୁ କଂସର ଆଜ୍ଞାରେ ଶଶୁମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ବାଲୀ “ ପୂତନା” 
ନାମକର କୂର ରାକ୍ଷସୀ ଗୋକୂଳରେ ନନ୍ଦବାବାଙ୍କ ଘରେ ପହଞ୍ଚୁ ଯାଇଥଲା । ଏହି 
ପୂତନା “ ଖେଚରୀ” ଅଟେ, ଆକାଶରେ ବିଚରଣ କରିବାବାଲୀ ଅଟେ | ପୁତନା ଶବ୍ଦର 
ଅର୍ଥ - “ ପୂତନା” ଯାହା ପୂତ ନୁହେଁ, ପବିତ୍ର ନୁହେଁ, ଅପବିତ୍ର ଅଟେ | ଧାନ ରଖନ୍ତୁ, 
ଏହା ହେଉଛି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଲୀଳା । ଏପରି ଦେଖଲେ ସ୍ତୁଳ ଦୃଷ୍କିରେ ଲାଗେ 
ଯେ ଭଗବାନ ଜଣ ଜଣ କରି ସମସ୍ତ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ମାରି ଗଲିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ, ଭଗବାନଙ୍କର 
ଲୀଳାର ଅର୍ଥ ଗୋଟିଏ ନୁହେଁ । ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଦୂଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂଲେ ତାର ଅନେକ ଅର୍ଥ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାଏ । ସାମାନ୍ୟ ବିଚାର କରନ୍ତୁ, ରାମାବତାରରେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ଭଗବାନ ତାଡ଼କାର ବଧ କରିଥିଲେ । ଏଠାରେ କୂଷ୍ଣାବତାରରେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ପୁତନା ବଧ କରୁଛନ୍ତି । ଅବତାର ନେଇ ପ୍ରଥମେ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ବଧ କରୁଛନ୍ତି । ଏହା କଣ 
ଏଠାରେ ଘଟଣା କଣ ହେଉଛି ? ଏଠାରେ ପୁତନା ହେଉଛି “ ଅବିଦ୍ୟା ରୂପ” । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମର ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ଅବିଦ୍ୟା ଏବଂ ଅବିଦ୍ୟା ଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଅନେକ ଆସୁରା 
ବୂତ୍ରିର କାରଣରୁ ହି ହୋଇଥାଏ । ସେମାନଙ୍କୁ ଆମେ ଗୋଟି-ଗୋଟି କରି ଦେଖୁବା । 
ପ୍ରଥମେ ଅବିଦ୍ୟା, କାରଣ ସେ ହେଉଛି ସମସ୍ତଙ୍କର ଜନନୀ, ସମସ୍ତଙ୍କର କାରଣ । 
ସେହିଭଳି ଭାବରେ ତାଡ଼କା-ଅବିଦ୍ୟା, ଦୂରାଶାରୂପ ଅଟେ | ସେଥୁପାଇଁ ରାମାବତାରରେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରଥମେ ତାଡ଼କା ବଧ ଆସେ । 

ଅବିଦ୍ୟା ରୂପୀ ପୂତନା ଗୋଝୁୁଳଦୁ ଆସଛ । ସେ ସେଠାରେ ସେ ଦେଖୁଲା ଯେ 
ନନ୍ଦ ବାବାଙ୍କର ଘରେ ବଡ଼ ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରାଯାଉଛି ଏବଂ ସେଠାରେ ଦାଳ ରଙ୍ଗର 
॥ ୪୪୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 
ଏକ ଛୋଟ ବାଳକ ଅଛି । 
ବାଳଂ ପ୍ରତିଚ୍ଛନ୍ନନିଜୋରୁତେଜସଂ 
ଦଦର୍ଶ ତଲ୍ଗେଃଗ୍ନିମିବାହିତଂ ଭାସି ॥ ( ୧୦.୬.୭) 


ତାର ତେଜ ଲୁଚି ରହିଛି । ମନେକର ଉପରେ ପାଉଁଶ, ଅଙ୍ଗାର ଏବଂ ଭିତରେ 
ନିଆଁ ଧୂ ଧୁ ହେଉଛି, ଏ ବାଳକ ଏହିପରି ଅଟେ । ପୂତନା ଭାବିଲା ଯେ ଏଠାରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଧ୍ୟାନ ଏହି ଶିଶୁ ପୁତ୍ର ପ୍ରତି ଅଛି, ମୁଁ ଏହି ଶିଶୁଟିକୁ କିପରି ନେଇପାରିବି ? 
ସେଥ୍ଵପାଇଁ ସେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ମାୟାବୀ ସ୍ତ୍ରୀର ରୂପ ଧାରଣ କରି ସେଠାକୁ ଯାଉଛି । ପୁଣି 
ଦେଖନ୍ତୁ ସେ ମାୟା କିଭଳି ? ଯେଉଁଠାରେ ସମସ୍ତେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ସେ ମାୟା କିଭଳି ? 
ଯେଉଁଠାରେ ସମସ୍ତେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଦେଖୁଥିଲେ, ସେମାନଙ୍କର ଧ୍ୟାନ ମଧ୍ଯ ଏହି ମାୟା ନିଜ 
ଆଡ଼କୁ ଆକଷିତ କରିନେଲା । ସେମାନଙ୍କୁ ଏପରି ଲାଗିଲା ଯେ ସତରେ ଯେପରି ଉଚ୍ଚ 
ବଂଶର ସମ୍ଭାନ୍ତ ମହିଳାଟିଏ ହୋଇ ଯେପରି ସାକ୍ଷାତ ଲକ୍ଷ୍ମୀଜୀ ଆସି ଯାଇଛନ୍ତି । ସେ 
ଆସୁ ଆସୁ ଅତି ପ୍ରେମ ଆଦର ପୁର୍ବକ କହିବାକୁ ଲାଗିଲା ଯେ କେତେ ସୁନ୍ଦର ପିଲାଟିଏ । 
ମୁଁ ଏହାକୁ ସ୍ତନପାନ କରାଇବାକୁ ଚାହୁଁଛି । ସେଠାରେ ରୋହିଣୀ ଜି, ଯଶୋଦା ମା” 
ପ୍ରଭୃତି ଯେଉଁମାନେ ଥୁଲେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ପୂତନାର ଏହି ମାୟାବୀ ରୂପରେ ଏପରି 
ମୋହିତ ହୋଇଗଲେ ଯେ ସମସ୍ତେ ତାକୁ ଦେଖୁ ତାଟକା ହୋଇ ରହିଗଲେ । କେହି 
ତାକୁ ବାଧା ଦେଇ ନ ଥିଲେ । ସେ ଶିଶୁଟିକୁ ନିଜ କୋଳରେ ନେଇ ଗଲା ଏବଂ ତା 
ମୁହଁରେ ତାର ସ୍ତନ ଦେଇଦଲା । 


ବିବୁଧ୍ୟ ତାଂ ବାଲକମାରିକାଗ୍ରହଂ 
ଚରାଚରାତ୍ମାଃ୪ସ ନିମୀଲିତେକ୍ଷଣଃ ॥ ( ୧୦.୬.୮) 


ଏବ ଭଗବାନ ତ “ ଚରାଚରାତ୍ମା” ଚରାଚର ସୃଷ୍ଟିର ଆତ୍ମା ଅଟନ୍ତି । ସେ 
ଚିହ୍ନିଗଲେ ଯେ ଇଏ ତ “ ବାଳକମାରିକାଗ୍ରହ”'” ବାଳକମାନଙ୍କୁ ମାରୁଥବା ରାକ୍ଷସୀ 
ଅଟେ। ତାକୁ ଦେଖୁ ସେ ନିଜ ଆଖୁ ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ । ଭଗବାନ ଆଖୁ ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ 
- ଏହି ଘଟଣା ଉପରେ ଭକ୍ତ କବିମାନେ ଅନେକ ଟୀକାମାନେ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀ 
ହରିସୁରୀଜୀ ଭକ୍ତି ରସାୟନ ନାମକ ଏକ ଗ୍ରନ୍ଥ ଲେଖୁଛନ୍ତି । ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ନେତ୍ର ବନ୍ଦ କରିବାର ଅନେକ କାରଣ କହିଛନ୍ତି ସେହି ସବୁର କିଛି 
ଭାବକୁ ଆମେ ଏଠାରେ ଦେଖିବା । 


॥ ୪୪୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


୧. ଭଗବାନ ଚକ୍ଷୁ ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ, କାହିଁକି ନା ସେ ଜାଣିଗଲେ ଯେ ପୂତନା ଏବେ 
ତାଙ୍କୁ ବିଷ ପିଆଇବ । କୌଣସି ଶିଶୁକୁ ଯେତେବେଳେ କଡ଼ା (ପିତା) ୦ଷଧ 
ପିଇବାକୁ ହୁଏ, ତ ସେ ଆଖୁ ବନ୍ଦ କରି ପିଏ । ଭଗବାନ ବିଗଚ୍ଛର କଲେ ଯେ 
ପିଇବାକୁ ତ ପଡ଼ିବ, ଏବେ କ'ଣ କରିବି ? ଆଖି ବନ୍ଦ କରି ପିଇ ନେବା | ପିତା 
ପଦାର୍ଥକୁ ପିଇବାକୁ ହେବ ତେଣୁ ଭଗବାନ ଆଖୁ ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ । 


୨. ଭଗବାନ ଭାବୁଛନ୍ତି କଣ କରିବା ? ଏହି ଅବତାରରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଥମେ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକକୁ 
ମାରିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି । ଏହା ମଧ୍ଯ ଏକ ବିଚିତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ । କେବେ ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ, ତ ଏବେ ଆଖୁ ବନ୍ଦ କରି କର ଲେଉଟାଇଲେ | ଏପରି 
ବିରାର କରି ଭଗବାନ ଆଖୁ ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ । 


୩. ଏହି ଜନ୍ମରେ ତ ଏ କୌଣସି ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ନାହିଁ । ଦେଖୁବା ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ କଣ 
କରିଛି ? ଠିକ ସେହିଭଳି, ଯେଉଁଭଳି ଆମେ ସମସ୍ତେ ବିଚାର କଲାବେଳେ ପ୍ରାୟ 
ଆଖ ବନ୍ଦ କରିଥାଉ, ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଆଖୁ ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ । 


୪. ଦେଖନ୍ତୁ, ସମସ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କର ଦେହ ଭିତରେ ହିଁ 
ଅଛନ୍ତି । ସମସ୍ତ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ଭୟ ଲାଗୁଛି ଯେ, ଏ ତ ଦୁଧ ପାନ କରାଇବା 
ବାହାନାରେ ବିଷପାନ କରାଇବ । ପୁଣି ଯଦି ଭଗବାନ ତାକୁ ପାନ କରନ୍ତି ତ ଆମ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବଡ଼ କଷ୍ଟ ହେବ, ଆମେ ମରିଯିବା । ଭଗବାନ ଆଖୁ ବନ୍ଦ କରି 
ସେମାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ତୁମେ ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ । ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ମୋର ଧ୍ୟାନ 
ଅଛି, ମୁଁ ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କର ରକ୍ଷକ ଅଟେ । ଏହିପରି ସେ ଭିତରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ 
ବୁଝାଉଛନ୍ତି | 


୫. ଚକ୍ଷୁ ଚନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ପ୍ରତୀକ ଅଟେ, ସୂର୍ଯ୍ୟ-ଚନ୍ଦ୍ରମା ଭଗବାନଙ୍କର ଚକ୍ଷୁ | 
ଚକ୍ଷୁମାନେ କହୁଛନ୍ତି - ଦେଖନ୍ତୁ ଭଗବାନ, ଏ କୌଣସି ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ ଅଥବା 
ଉପାସନା କରିନାହିଁ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ତାକୁ ଆମର ମାର୍ଗ ମିଳିପାରିବ ନାହିଁ । ତାକୁ 
ନା ପିତୂଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ଭବ ନା ଦେବଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ । 
ସେଥୁପାଇଁ ଦୁହେଁ ନିଜର ଦ୍ଵାର ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଖୁ 
ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲା । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ କିଛି ଦେବାକୁ ଗ୍ବହିଲେ ତାକୁ କିଏ ବନ୍ଦ 


କରିପାରିବ ? ସେ ପୂତନା ଭଳି ରାକ୍ଷସୀକୁ ମଧ୍ଯ ମୋକ୍ଷ ଦେଇ ଦେଲେ । 


॥ ୪୪୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀକନ୍ଧ 


୬. ଭଗବାନ ଏହା ବିଚାର କରି ଚକ୍ଷୁ ବନ୍ଦ କରି ଦେଲେ ଯେ ଯଦି ମୋର ଚକ୍ଷୁ ଖୋଲା 
ରହିବ, ତେବେ ଦୁଇଟି ଘଟଣା ହୋଇପାରେ । ହୁଏତଃ ମୁଁ ତାକୁ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ 
ଦେଖିବି ଅଥବା ପୁଣି କ୍ରୋଧରେ । ପ୍ରେମରେ ଦେଖବି ତ ସେ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ 
ଏବଂ କ୍ରୋଧରେ ଦେଖବି ତ ସେ ଜଳିଯିବ । ଦୁଇଟି ଯାକ ପରିସ୍ଥିତିରେ, ମୋତେ 
ଦୁଧ ପିଆଇବାର ତାର ଯେଉଁ ଇଛା ଅଛି ତାହା ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ରହିଯିବ । ଭଗବାନ 
କହିଲେ - ହେଉ ଆଖୁ ବନ୍ଦ କରିଦେବା । ଦେଖନ୍ତୁ “ ନିମୀଳିତେକ୍ଷ6ଣ”ର କେତେ 
ଅର୍ଥ ହୋଇପାରେ । 


ତସ୍ମିନ୍‌ ସ୍ତନଂ ଦୁର୍ଜରବୀର୍ଯମୁଳ୍ଵଣଂ 

ଘୋରାଙ୍କମାଦାୟ ଶିଣୋର୍ଦଦାବଥ । 

ଗାଢ଼ କରାଭ୍ୟାଂ ଭଗବାନ୍‌ ପ୍ରପୀଡ୍ୟ ତତ୍‌ 

ପ୍ରାଣୈଃ ସମଂରୋଷସମନ୍ଵିତୋଏପିବତ୍‌ ॥ ( ୧୦.୬.୧୦) 


ପୂତନା ନିଜର ସ୍ତନରେ ହଳାହଳ ବିଷ ଲଗାଇ ରଖଥୁଲା । ଏବେ ଯେତେବେଳେ 
ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ମୁହଁରେ ନିଜର ସ୍ତନ ଦେଲ ତ କ୍ରୋଧ କରି ନିଜର ହାତରେ ତାର 
ସ୍ତନକୁ ଧରି ଗପି ଦେଲେ ଏବଂ କ୍ଷୀର ସହିତ ତାର ପ୍ରାଣକୁ ମଧ୍ଯ ପିଇବାକୁ ଲାଗିଲେ । 
ସେତେବେଳେ ସେହି ପୁତନା ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ଚିକ୍କାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲା, ବାସ୍‌ ! 
ଏବେ ଛାଡ଼ି ଦିଅ, ଛାଡ଼ି ଦିଅ । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ମୁଁ ଯାହାକୁ ଧରେ, ତାକୁ ଛାଡ଼େ 
ନାହିଁ । ତାର ଚିତ୍କାର ଅତି ଭୟଙ୍କର ହୋଇଗଲା ଏବଂ ଶେଷରେ ଯେତେବେଳେ ସେ 
ସେହି କଷ୍ଟକୁ ସହନ କରିପାରିଲା ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ତାର ଭୟଙ୍କର ରାକ୍ଷସ ରୂପ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲା ¦ ତାର ପ୍ରାଣ ବାହାରିଗଲା । ତାର ଶରୀର ଏକ ବିଶାଳ ପର୍ବତ ଭଳି 
ଥିଲା ଏବଂ ନାକକୁ ଦେଖୁଲେ ଗୁମ୍ଫା ଭଳି ଥଲା । ରାକ୍ଷସୀର ସେହି ବିଶାଳ ରୂପକୁ ଦେଖ 
ସମସ୍ତ ବ୍ରଜବାସୀ ବହୁତ ବ୍ୟତିବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇପଡ଼ିଲେ । ସେତେବେଳେ ଗୋପିମାନେ 
କ'ଣ ଦେଖୁଛନ୍ତି - ଯେ ଛୋଟ ଭଗବାନ ତାର ଶରୀର ଉପରେ ଆନନ୍ଦରେ ଖେଳୁଛନ୍ତି। 
ଯଶୋଦା ମାଂ ଅତି ଶୀଘ୍ର ନିଜର ଶିଶୁ ପୁତ୍ରକୁ ଉଠାଇ ଗଳାରେ ଲଗାଉଛନ୍ତି ଏବଂ 
କହୁଛନ୍ତି - ପୁଅରେ ତୁ ଠିକ ଅଛୁ ତ । ତୋର କିଛି ହୋଇ ନାହିଁ ତ । ପୁତ୍ରର ଅଙ୍ଗ- 
ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ପୁଣି ଗୋପିମାନେ, ରୋହିଣୀ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତେ ମିଶି ଗାଇର 
ଲାଞ୍ଜରେ ପୁତ୍ରକୁ ଝାଡ଼ୁଛନ୍ତି,/ ଗୋମୁତ୍ରରେ ସ୍ନାନ କରାଉଛନ୍ତି, ନାନା ପ୍ରକାର ଶୁଦ୍ଧି କରି 


|॥ ୪୪୫ ॥ 


ଶୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ ପଳଚନ 


ପ୍ରଣ ଲଗନାନଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନାମ ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରୀ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଅଙ୍ଗର 
ରକ୍ଷା ଚମନ ପ୍ରାଥନା କରିବାକ୍ସ ଲାଗିଲେ । 


ଇନ୍ଦିୟାଣୀ ହୃଷୀକେଶଃ ପ୍ରାଣାନ ନାରାୟଣୋଃବତୁ । 
ଶ୍ଵେତଦ୍ଵୀପପତିଶ୍ଚିତ୍ତଂ ମନୋ ଯୋଗେଶ୍ଵବରୋଃବତୁ || ( ୧୦.୬. ୨୪) 


ଯଥା ଭଗବାନ ହୃଷୀକେଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ । ନାରାୟଣ ଭଗବାନ 
ପ୍ରାଣର ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ, ଇତ୍ୟାଦି । ସେତେବେଳକୁ ନନ୍ଦବାବା ପ୍ରଭୃତି ମଥୁରାରୁ ଫେରି 
ଆସିଲେ । ପୂତନାର ମୂତ ଶରୀରକୁ ଦେଖୁ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଗଲେ। ତା 
ପରେ ଗୋପାଳମାନେ ପୁତନାର ଦେହକୁ ସେଠାରୁ ଦୂରକୁ ନେଇଗଲେ । ସେହି 
ସ୍ଥାନକୁ ଗୋବରରେ ଲିପା ଗଲା ଏବଂ ମନ୍ତ୍ର ସହିତ ତୀର୍ଥଜଳ ସିଞ୍ଚନ କରି ତାହାର ଶୁଝି 
କରାଗଲା । ପୁଣି ଗୋପାଳମାନେ ପୁତନାର ଶରୀରକୁ ଖଣ୍ଡ-ଖଣ୍ଡ କରି ତାକୁ ଜଳାଇ 
ଦେଲେ । ସେତେବେଳେ ତାର ଶରୀରରୁ ସୁଗନ୍ଧ ବାହାରିଲା । କାରଣ ଭଗବାନ 
ତା'ଠାରୁ ଦୁଗଧ ପାନ କରିଥୁଲେ । ସେହି ସମୟରେ ତାର ସମସ୍ତ ପାପ ନଷ୍ଟ 


ହୋଇଯାଇଥିଲା । ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ଜୀ କହୁଛନ୍ତି - 
ଜିଘାଂସୟାପି ହରୟେ ସ୍ତନଂ ଦତ୍ଗ୍ବାଃ୍ଷପ ସଦ୍‌ଗତିମ । ( ୧୦.୬.,୩୫ ) 


ଆରେ ! ସେ ରାକ୍ଷସୀ ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ବିଷ ପିଆଇବା ନିମନ୍ତେ ଆସିଥିଲା । 
ତଥାପି ମଧ୍ଯ, ଯେହେତୁ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ମୁହଁରେ ନିଜର ସ୍ତନ ଦେଇଥିଲା, ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ମା'ଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥୁବା ଗତିକୁ ସେ ରାକ୍ଷସୀକୁ ଦେଇଦେଲେ । 


କିଂ ପୁନଃ ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ଭକ୍ତ୍ୟା କୃଷ୍ଣାୟ ପରମାତ୍ମନେ | (୧୦.୬.୩୬) 
ୟାତୁଧାନ୍ୟପି ସା ସ୍ଵର୍ଗମବାପ ଜନନୀଗତିମ୍‌ । 
କୃଷ୍ଣଭୁକ୍ତସ୍ତନକ୍ଷୀରାଃ କିମୁ ଗାବୋ ନୁ ମାତରଃ | (୧୦.୬.୩୮) 


ବିଚାର କରନ୍ତୁ, ଯେ ଜହର ପିଆଇବାକୁ ଆସିଥିଲା ତାକୁ ମାତାଙ୍କର ଗତି ଦେଇ 
ଦେଲେନ୍ତ ତେବେ ଯଶୋଦା ମା'ଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କଣ କରିବେ ଯେ କି ନିଜ ସ୍ତନର ଶୁଦ୍ଧ 
କ୍ଷୀର ପାନ କରାଇଲେ । ସେହି ଗାଇମାନଙ୍କୁ କଣ ଦେବେ। ଯେ ମାରିବା ନିମନ୍ତେ 
ଆସନ୍ତି ତାକୁ ଭଗବାନ ମୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି, ତେବେ ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଭଗବାନ କଣ ନ କରିବେ ? ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କର ସେବକ 


॥ ୪୪୬ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ଦାସ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଳୂହନ୍ତି - ମୋତେ ତୁମେ କିଛି କାମ କୁହ । 
ସେଥୁପାଇଁ ଶୁଳଦେବ ଜୀ ଗୋଟିଏ ବହୁତ ଭଲ କଥା କହିଛନ୍ତି - 


ତସ୍ମାତ୍‌ କେନାପ୍ୟୁପାୟେନ ମନଃ କୃଷ୍ଣେ ନିବେଶୟେତ୍‌ || (୭.୧.୩୧) 


ଯେକୌଣସି ଉପାୟରେ, ବିଶେଷ ରୂପରେ ପ୍ରେମ ଦ୍ଵାରା ନିଜ ମନକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଲଗାଇ ଦିଅ । 


ଏବେ ନନ୍ଦବାବା ଓ ତାଙ୍କ ସହିତ ମଥୁରାରୁ ଫେରିଥିବା ଗୋପମାନଙ୍କୁ 
ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ଘଟଣା ଜଣାପଡ଼ିଲା, ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ 
ହୋଇଗଲେ । ନନ୍ଦବାବା ବିଗଚ୍ର କଲେ - ବସୁଦେବ ଜୀ ତ ପ୍ରଥମରୁ କହି ଦେଇଥିଲେ, 
ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ଆଭାସ ହୋଇ ଯାଇଥିଲା । ସେ କହିଥିଲେ - ମୋର ପୁତ୍ର କୁଶଳରେ 
ଅଛି ତ ? ସେ (ନନ୍ଦବାବା) ତାକୁ କୋଳକୁ ଉଠାଇ ନେଇ ତାର ମଥାକୁ ଶୁସୁଛନ୍ତି, 
ତାକୁ ଚୁମ୍ବନ ଦେବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଅଧ୍କ ବୟସରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଶିଶୁ, ତେଣୁ ଅତ୍ଯଧ୍ରକ 
ପ୍ରେମ କରୁଛନ୍ତି । ଶୁକଦେବ ଜୀ କହୁଛନ୍ତି - “ ପୂତନା ମୋକ୍ଷ” ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି 
ବାଳଲୀଳା ଶ୍ରବଣ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ନିଶ୍ଚୟ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ଶକଟାସୁରର ଉଦ୍ଦାର 


ଆଗକୁ ବଣ୍ଠ୍ରନ ଆସେ ଯେ, ଯେଉଁଦିନ ଭଗବାନ କଡ଼ ଲେଉଟାଇଲେ ସେହିଦିନ 
ତାଙ୍କ ଜନ୍ମ-ନକ୍ଷତ୍ରର ଦିବସ ଥୁଲା । ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ମାନ୍ଯତା ଅନୁସାରେ ତାଙ୍କୁ 
ସେତେବେଳେ ତିନିମାସ ହୋଇଥଲା । ସେଥୁପାଇଁ ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରାଯାଉଥ୍ଲା । 
ବହୁତ ଭିଡ଼ ହୋଇଥିଲା । ଯଶୋଦା ମା” ଭଗବାନଙ୍କର, ନିଜ ପୁତ୍ର ଅଭିଷେକ କରାଇଲେ | 
କରିଲେ । ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ମନ୍ତ୍ର ପଢ଼ୁଥିଲେ । ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ଠିକ୍‌ରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଗଲା । 
ମା” ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ବହୁତ ଦାନ ଦେଲେ, ସେମାନଙ୍କର ମନ ପସନ୍ଦ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯ 
ଦେଲେ । ପୁଣି ଯେତେବେଳେ ଦେଖୁଲେ ଯେ ତାଙ୍କର ପୁତ୍ରକୁ ନିଦ ଆସୁଛି ତ ସେ ତାକୁ 
ଶୁଆଇଦେଲେ । ପ୍ରାୟ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ ଯେ ଗାଁମାନଙ୍କରେ ଶଗଡ଼ରେ ଗୋଟିଏ 
ପାଖରେ ବଳଦ ବାନ୍ଧି ଦେଇଥାଆନ୍ତି, ଏବଂ ନିଜର ଏକ ଝୋଲା କରିଦେଇ ସେଥ୍ରରେ 
ପିଲାକୁ ଝୁଲାଇ ଦିଅନ୍ତି ଅଥବା ତାର ତଳେ କୌଣସି ବିଛଣା ପାରି ଦେଇ ପିଲାକୁ 
ସେଥୁରେ ଶୁଆଇ ଦେଇଥାଆନ୍ତି । ଯଶୋଦା ମା” ମଧ୍ଯ ତାହା ହି କଲେ । ଶଗଡ଼ ତଳେ 
ନିଜର ପୁତ୍ରକୁ ଶୁଆଇ ଦେଲେ । ସେତେବେଳେ ଶଗଡ଼ ଉପରେ ଦୁଧ, ଦହି ପ୍ରଭୂତି 


॥ ୪୪୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ରଖାଯାଇଥିଲା । କୁହାଯାଏ ଯେ, ହିରଣାକ୍ଷ ଦୈତ୍ୟର ଏକ ପୁତ୍ର ଥିଲା, ଯେ କି ଲୋମଶ 
ରଷିଙ୍କ ଅଭିଶାପ କାରଣରୁ ଶରୀର ବିହୀନ ହୋଇଯାଇଥିଲା । ଏବେ ସେହି ଅଶରୀରୀ 
ଶକଟାସୁର ଯାଇ ଶଗଡ଼ରେ ବସିଗଲା । 


କିଛି ସମୟପରେ ଛୋଟିଆ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭୋକ ଲାଗିଲା ତ ତାଙ୍କ ନିଦ ଭାଙ୍ଗିଗଲା 
ଏବଂ ସେ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଯଶୋଦାଜୀ ଅତିଥିମାନଙ୍କର ସ୍ଵାଗତ ସଳ଼କାରରେ 
ବ୍ୟସ୍ତ ଥିଲେ, ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଶୁଣିପାରିଲେ ନାହିଁ । ଏବେ ଏହା ଦେଖ ଭଗବାନଙ୍କର 
କ୍ରୋଧ ଆସିଗଲା । କ୍ରୋଧରେ ପିଲାଟି ଯେଉଁଭଳି ପାଦକୁ ଉଚ୍ଚକୁ ଉଚ୍ଚକୁ ଛାଟୁଥାଏ, 
ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ସେହିଭଳି କଲେ । ଛୋଟ ବାଳକର ପାଦ ଜଣାନାହିଁ ସେହି ଶଗଡ଼ରେ 
କେମିତି ବାଜିଗଲା, ଶଗଡ଼ଟି ଓଲଟି ଗଲା | ସମସ୍ତ ଦୁଧ, ଦହି ଯାହାସବୁ ତା ଉପରେ 
ରଖାଯାଇଥିଲା ସମସ୍ତ ଓଲଟି ପଡ଼ି ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା । ଏବେ ଧଡ଼ ଧାଡ଼ କରି ପଡ଼ିବାର 
ଶବ୍ଦ ହେଲା, ତେଣୁ ସମସ୍ତେ ଚମକି ପଡ଼ି ଦେଖବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ କ'ଣ ହେଲ ? 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ଯେ ଏ ଶଗଡ଼ଟି ଓଲଟିଲା କିପରି ? ସେଠାରେ 
କିଛି ଛୋଟ ଛୋଟ ପିଲାମାନେ ଥଲେ, ଯେଉଁମାନେ କି ସବୁବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ସାଥ୍ଵରେ ରହୁଥିଲେ ( କାରଣ ପିଲାମାନେ ସବୁବେଳେ ପିଲାମାନଙ୍କ ସାଥ୍ରରେ ରହନ୍ତି ।) 
ସେମାନେ କହିଲେ ଯେ ଏ ଶିଶୁଟି କାନ୍ଦୁଥୁଲା । କାନ୍ଦୁ କାନ୍ଦୁ ସେ ତାର ପାଦ ଦୁଇଟିକୁ 
ଉପରକୁ ଟେକିଦେଲା ଏବଂ ଶଗଡ଼ଟିକୁ ଓଲଟାଇ ଦେଲା । ବଡ଼ମାନଙ୍କର ଛୋଟ 
ପିଲାଙ୍କ କଥା ଉପରେ ଏତେ ଶୀଘ୍ର ବିଶ୍ଵାସ ହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ବଡ଼ମାନେ ତର୍କବାଦୀ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ ଏହା ସମ୍ଭବ କିପରି ? ଏତେ ଛୋଟ ପିଲାଟି 
ଏବଂ ତାର ଛୋଟିଆ ଛୋଟିଆ ପାଦ, ଏତେ ଉପରକୁ ଶଗଡ଼ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା କିପରି 
ଗଲା ? ପିଲାମାନେ କହୁଛନ୍ତି - ଆମେ ନିଜ ଆଖରେ ଦେଖୁଛୁ । ସେଇ ପିଲା ହିଁ 
ପାଦରେ ଏପରି କରିଛି । ବଡ଼ମାନେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ତା ପାଖରେ ଏତେ ଶକ୍ତି କିପରି 
ଆସିଲା ଯେ ପୁରା ଗାଡ଼ିଟାକୁ ଓଲଟାଇ ଦେଲା ? ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ହେଲା ନାହି। 
ନ ହେଲା ତ ନ ହେଲା | ବଡ଼ମାନେ ନିଜେ ନିଜକୁ ଅତି ବୁଦ୍ଧିମାନ ଭାବନ୍ତି । 


ପ୍ରଥମେ ଅବିଦ୍ୟାକୁ ମାରିଲେ, ଅବିଦ୍ୟା ପରେ ଆସେ “ ଜଢ଼ବାଦ' | ଦେଖନ୍ତୁ 
ବଳଦ ଗାଡ଼ି ଜଡ଼ ଅଟେ, ତା ଉପରେ ରଖା ଯାଇଥୁବା ଦୁଧ, ଦହି ଆଦି ଖାଇବା 
ପିଇବାର ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ଯ ଜଡ଼ ଅଟେ । ତା ତଳେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଶୁଆଇ ଦିଆଯାଇଥ୍ଲା । 
ସେ ତ ଚେତନ ବ୍ରହ୍ମ ଅଟନ୍ତ । ଆମେ କ'ଣ ଏପରି କରୁନାହାତ୍ତି କି ? ଢଡ଼ ବସ୍ତୁକୁ 
ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ଦେଉଛୁ ଏବଂ ଚେତନକୁ ତଳକୁ କରି ଦେଉଛୁ । କେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ମୁଲ୍ୟାୟନ 
॥ ୪୪୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


କାହା ସହିତ କରାଯାଉଛି ? ତାର ଟଙ୍କା ପଇସା ସହିତ ତାର ଭୋଗ ସହିତ ନା ତାର 
ପରିବାର ସହିତ ? ତାକୁ ଏହା ସହିତ ମପାଯାଏ ଯେ ତା ପାଖରେ କେତେ ପଇସା ଅଛି, 
ତାର ପୁଞ୍ଜ କେତେ ଅଛି ? ଏହା ଦ୍ଵାରା ସେ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେ କି ଚେତନ, ସେ ତ ଗୌଣ 
ହୋଇଗଲା, ତାକୁ ତ ଆମ୍ଭେମାନେ ତଳକୁ କରିଦେଲୁ ଏବଂ ଜଡ଼ ବସ୍ତୁକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ 
ତାକୁ ଉଚ୍ଚକୁ କରିଦେଲୁ । ଯେପରି କି ସେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅସ୍ତିତ୍ଵର କୌଣସି ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ । 
ଟିକିଏ ବିଗ୍ର କରନ୍ତୁ, ଜଗତରେ ଏଭଳି ହେଉଛି କି ନାହିଁ ? ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏ କଥା 
ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ । ସେ ତ ଜଡ଼ବାଦକୁ ମୁଳ ସହିତ ଓପାଡ଼ି ପକାଇବା ପାଇଁ ଆସିଥିଲେ | 
ଅର୍ଥାତ୍‌, ସେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ମୁଁ ଚେତନ ବ୍ରହ୍ମ ଏଠାକୁ ଆସିଛି, ମୋତେ ତଳେ ରଖୁଛ ? 
ସେଥ୍ରପାଇଁ ଭଗବାନ ଗାଡ଼ିକୁ ଓଲଟାଇ ଦେଲେ । ଶକଟାସୁର - ଭଂଜନ ହୋଇଗଲା | 
ସେହିଭଳି ଆମର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ମଧ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ 
ହୋଇଥାଏ, ସେତେବେଳେ ଅବିଦ୍ୟାର ନାଶ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଜଡ଼ ବସ୍କୁର ପ୍ରଭାବ 
ମଧ୍ଯ ଲୋପ ହୋଇଯାଏ । 


ତୃଣାବର୍ତର ଉଦ୍ଧାର 


ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ପରେ ଗୋଟିଏ ଦିନର କଥା । ଯଶୋଦା ମା” ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦୁଧ 
ପିଆଇବା ପରେ ତାଙ୍କୁ ନିଜ କୋଳରେ ନେଇ 


ଗରିମାଣଂ ଶିଶୋର୍ବୋଢ଼ୁଂ ନ ସେହେ ଗିରିକୂଟବତ୍‌ || (୧୦.୭,୧୮) 


କେଜାଣି କାହିକି ସେ ଅତ୍ଯଧ୍ରକ ଭାରୀ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଯଶୋଦା 1 
ବୁଝିପାରିଲେ ନାହିଁ ଯେ ଏତେ ଛୋଟ ବାଳକ ଏତେ ଓଜନ କାହିଁକି ହୋଇଯାଉଛି । 
ଯେତେବେଳେ ସେହି ଭାର ତାଙ୍କୁ ସହନ ହେଲା ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ସେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ 
ଭୂମିରେ ବସାଇଦେଲେ । 


ଏତିକିବେଳେ କଂସ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇଥୁବା ତାର ସେବକ ଘୂର୍ଣ୍ଣିବାତ୍ୟା ରୂପ 
ଧାରଣ କରି ସେଠାକୁ ଆସିଗଲା । ଯେତେବେଳେ ଘୁଣ୍ଠିବାତ୍ୟା ଆସେ, ସେତେବେଳେ 
ସମସ୍ତ ପତ୍ର, ଧୂଳି ଆଦି ବୃତ୍ତାକାରରେ ଘୁରନ୍ତି । କେବେ ଆପଣ ଦେଖୁଛନ୍ତି କି ଧୁଳି 
ଝଡ଼ ଆସିଲା ବେଳେ କିପରି ଘୂର୍ଣ୍ରିବାତ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ¢ ଏ ଯେଉଁ ଦ୍ବିତୀୟ ଅସୁର ଆସିଛି 
- ତାର ନାମ ଥିଲା “ ତୃଣାବର୍ଭ' | ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଏବେ ତାକୁ ମଧ ମୁକ୍ତି ଦେବାକୁ 
ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ କଥା କହିଦେଉଛି । ଭଗବାନଙ୍କର ଏ 


॥ ୪୪୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଯେଉଁ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ମାରିବାର ଲୀଳା, ଏହା କୌଣସି ବଡ଼ ଶୁର-ବୀରତାର ଅଥବା 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟଲୀଳା ନୁହେଁ । ଏହା ତ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟଲୀଳା ଅଟେ । ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ମାରିବାରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର କଣ କୌଣସି ଶୌର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ ¢ ଗୋଟିଏ ପାଦ ଲାଗୁ ଲାଗୁ ଶକଟାସୁରର 
ମୃତ୍ୟୁ ହେଲା । ଦୁଧ ପିଆଇଲା ତ ପୂତନାର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲା । ଏହା କଣ ଏଶ୍ଵଯ୍ଯ ? 
ଏହା ତ ଭଗବାନଙ୍କର ମାଧୁର୍ଯ୍ୟର ହିଁ କଥା ଅଟେ, କରୁଣାର କଥା ଅଟେ, ଶୂରତାର 
କଥା ନୁହେଁ । ତୃଣାବାଉଁ ସେଠାକୁ ଆସିଲା ଏବଂ ସୁଁ ସୁଁ କରି ଛୋଟ ଶିଶୁ ରୂପୀ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଉଡ଼ାଇ ଆକାଶକୁ ଗଲେ ତ ଭଗବାନ ତାର ଗଳାକୁ ଧରିନେଲେ । ପୁଣି 
ଧରିନେଇ ଜୋରରେ ଚିପିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏପରି ମଧ୍ଯ ସେ ନିଜଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଓଜନ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଓଜନକୁ ସମ୍ଭାଳି ପାରୁନଥିଲା । ମାନ୍ଦା ହୋଇଯାଇଥିଲା । ଏପରି ଅଭୁତ 
ବାଳକଠାରୁ ନିଜକୁ ଛଡ଼ାଇ ପାରିଲା ନାହି । ଭଗବାନଙ୍କର ଏହା ଏକ ବିଶେଷତା ଯେ 
ସେ ଯାହାକୁ ଧରନ୍ତି ତାକୁ ଛାଡ଼ନ୍ତି ନାହି । ଆରେ ! କେତେ ଭଲ କଥା ଅଟେ । 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ କୁହନ୍ତୁ ଯେକୌଣସି ଉପାୟରେ ଆପଣ ମୋତେ ଧରି ନିଅନ୍ତୁ | 
ଭଗବାନ ତାର ଗଳାକୁ ଏତେ ଜୋରରେ ଧରିଲେ ଯେ ତାର ପ୍ରାଣ ବାହାରିଗଲା ଏବଂ 
ସେ ଧଡ଼ାସ୍‌ କରି ତଳେ ପଡ଼ିଗଲା | 


ସେଠାରେ ଧୁଳିଝଡ଼ କାରଣରୁ କାହାକୁ ଦେଖାଯାଉ ନ ଥିଲା । ତେଣୁ ନିଜର 
ଶିଶୁପୁତ୍ରକୁ ନ ଦେଖୁ ଯଶୋଦା ମା” ଚିନ୍ତାରେ ପଡ଼ିଗଲେ, ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଗଲେ। 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଆଖରେ ଏପରି ତ ଧୁଳି ଭରି ରହିଛି । ଯେତେବେଳେ ଧୁଳି କିଛି କମିଗଲା, 
ସମସ୍ତ ବାତାବରଣ ଶାନ୍ତ ହୋଇଗଲା, ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତେ କଣ ଦେଖୁଛନ୍ତି - ଯେ 
ଧଡ଼୍‌ କରି କଣ ପଡ଼ିଛି । ସମସ୍ତେ ପାଖକୁ ଯାଇ ଦେଖୁଛନ୍ତି ତ ସେଠାରେ ଗୋଟିଏ 
ଅସୁର ପଡ଼ିଛି ଏବଂ ଛୋଟିଆ କୃଷ୍ଣ ତା ଗଳାରେ ଝୁଲି ରହି ଖେଳୁଛନ୍ତି । ସମସ୍ତେ 
କହିଲେ - ବଞ୍ଚୁଗଲା ! ଦେଖନ୍ତୁ ଯଶୋଦା ମା” ଏବଂ ସମସ୍ତ ଗ୍ରାମବାସୀ ଏହା ହିଁ 
ଭାବୁଥିଲେ ଯେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏତେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି, ଜପ, ତପ, 
ପୂଜା ଅଭିଷେକ କରୁଛନ୍ତି, ସେଥପାଇଁ ଏହି ଶିଶୁ ପୁତ୍ରଟି ସବୁବେଳେ ବଞ୍ଚ ଯାଉଛି । 
ଏବେ ଯଶୋଦା ମାଂ ତାକୁ ଗେଲ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ତା' ମଥାକୁ ଶୁଙ୍ଘିବାକୁ ଲାଗିଲେ 
ଏବଂ ଶୀଘ୍ର କ୍ଷୀର ପାନ କରାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ତୃଣାବଉଭ କିଏ ? ତୃଣାବଉଁ “ କାମନା' ପ୍ତୀକ ଅଟେ | ଜାବନରେ 
ଅବିଦ୍ୟା ହେଉ, ଜଡ଼ବାଦ ଥାଉ ତୃଣାବର୍ଭ ନିଶ୍ଚୟ ଆସିଯାଏ, ଆଖରେ ଧୁଳି ଭରିଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚିତ୍ତରେ ବିକ୍ଷେପ, ଭ୍ରମ ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଯାଏ । ତୃଣାବର୍ଭ  ଉଦ୍ଧାରର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
॥ ୪୫୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀକ୍ଧ 


ହେଲା ଯେ ଜଣେ ସାଧକକୁ ତାର କାମ ବାସନା ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିନେବା 
ଉଚିତ । 

ଦିନକର କଥା, ଯଶୋଦା ମା” ବାଳ-କୃଷଙ୍କୁ ଦୁଧ ପିଆଉଛନ୍ତ | ଯେତେବେଳେ 
ସେ ଦେଖଲେ ଯେ ଭଗବାନ ଦୁଧ ପିଲ ଗ୍ଲିଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ 
ଯଦି ଅଧ୍ଵକା ପିଇ ଦେବେ ତେବେ ଅଜୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯିବ । ସେଥୁପାଇଁ ଦୁଧ ପିଇବା 
ଛଡ଼େଇବା ନିମନ୍ତେ ମା' ତାଙ୍କୁ ଗେଲ କରୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର ସ୍କିତହାସ୍ୟ ଭରା ମୁଖକୁ ଚୁମ୍ବନ 
ଦେଉଛନ୍ତି । ଭଗବାନ ମାଂ'ଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ମା” ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । 
ତେବେ ଯେମିତି ଭଗବାନ ହାଇ ମାରିବା ବେଳେ ମୁହଁ ଖୋଲିଲେ, ସେତିକିବେଳେ 
ମା” ଦେଖଲେ ଯେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଆକାଶ ଆଦି ପଞ୍ଚ ମହାଭୂତ, ଅନ୍ତରୀକ୍ଷ, ସମସ୍ତ ଦିଗ, 
ସମୁଦ୍ର, ପର୍ବତ, ନଦୀ ସମସ୍ତ, ପ୍ରାଣୀ ଆଦି ସମସ୍ତ ବିଶ୍ବ ସେଠାରେ ସ୍ଥିତ ଅଛି । 


ଖଂ ରୋଦସୀ ଜ୍ୟୋତିରନୀକମାଶାଃ 

ସୂର୍ଯ୍ୟେନ୍ଦୁ ବହ୍ନିଶ୍ଵସନାମ୍ଲୁଧୀଂଶ୍ଚ ॥ (୧୦.୭,୩୬) 

ସା ବୀକ୍ଷଂ ବିଶ୍ବଂ ସହସା ରାଜନ୍‌ ସଞ୍ଜାତବେପଥୁଃ । 

ସମୀଲ୍ୟ ମୂଗଶାବାକ୍ଷୀ ନେତ୍ରେ ଆସୀତ୍‌ ସୁବିସ୍ପିତା ॥ ( ୧୦.୭,୩୭) 


ଭୟଭୀତ ହୋଇ ମା ' ସହଜରେ ଆଖି ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ | ସେହି ସମୟରେ 
ପୁଣି ଥରେ ଆଖୁ ଖୋଲିବାର ସାହସ ହେଉ ନ ଥିଲା, ଜଣା ନାହିଁ ପୁଣି କଣ ଦେଖାଯିବ ? 
କିନ୍ତୁ ଆଖ୍ଧ ଖୋଲି ଦେଖଲେ ତ ପୁର୍ବଭଳି ନିଜ ପୁତ୍ରକୁ ମୁରକି ହସୁଥୁବାର ଦେଖୂଲେ 
ପାଇଲେ ମା' ଭାବିଲେ ମୋର ବୟସ ବହୁତ ହୋଇଗଲାଣି । ସେଥୁପାଇଁ ମୋର 
ଏପରି ଭ୍ରମ ହୋଇଯାଇଥିବ । ଛାଡ଼, ମୋର ପୁତ୍ର ତ ଠିକ ଅଛି । ଏଠାରେ ଭଗବାନ 
ଏହା ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି ଯେ ଯଶୋଦା ଜୀ ତ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵକୁ ଦୁଗ୍ଧ ପାନ କରାଉଥ୍ବଲେ । 


ନାମକରଣ-¬ ସଂସ୍କାର 


ଶୁକଦେବ ଜୀ ଆଗକୁ କହୁଛନ୍ତି - ମହର୍ଷି ଗର୍ଗ ହେଉଛନ୍ତି ଯଦୁବଂଶର ପୁରୋହିତ | 
ବସୁଦେବଜୀ ଗର୍ଗ ମହର୍ଷିଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - ଭଗବାନ ! ମୋର ପୁତ୍ରର ଜନ୍ମ ତ ହେଲା । 
କିନ୍ତୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହାର କୌଣସି ସଂସ୍କାର ହୋଇନାହିଁ । ନାମକରଣ ସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯ 
ହୋଇନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଆପଣ ଗୋକୁଳକୁ ନନ୍ଦଙ୍କ ଘରେ ଯେଉଁ ପୁତ୍ର ଅଛି, ତାର 
ଏବଂ ତାର ବଡ଼ଭାଇଙ୍କର ନାମକର କରିଦିଅନ୍ତୁ । ତା ପରେ ଗର୍ଗ ମହର୍ଷି ଗୋକୁଳକୁ 
॥ ୪୫୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆସିଲେ । ନନ୍ଦବାବା ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଗତ କରୁଛନ୍ତି । ପୁଣି ତାଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ କରୁଛନ୍ତି ଯେ 
ଏହି ଦୁଇ ବାଳକଙ୍କ ନାମକରଣ ସଂସ୍କାର ଆପଣ କରନ୍ତୁ | ଗର୍ଗ ମହର୍ଷି କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ନଦଖ, କଥା ହେଉଛି ମୁଁ ଯଦୁବଂଶର ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ । ଯଦି ମୁଁ ତୁମ ପୁତ୍ରର ନାମକରଣ 
ସଂସ୍କାର କରିବି, ତେବେ ସମସ୍ତେ ଜାଣିଯିବେ ଯେ ଇଏ ହେଉଛି ଦେବକୀ ଜୀଙ୍କର 
ପୁତ୍ର । କଂସକୁ ମଧ୍ଯ ଜଣାପଡ଼ିଯିବ ଏବଂ ସେ ପୁଣି ତୁମ ପୁତ୍ରକୁ ମାରିଦେବ ତ ବଡ଼ 
ଅନର୍ଥ ହୋଇଯିବ । ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବଡ଼ କଷ୍ଟ ହେବ । ନନ୍ଦବାବା କହିଲେ, ସମସ୍ତଙ୍କ କଥା 
ତ ଛାଡ଼ ଆମର ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଜଣା ପଡ଼ିବ ନାହିଁ । ଆପଣ ଏହି ଗୋଶାଳାରେ 
ହି ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ କରି ଦିଅନ୍ତୁ । 

ଗର୍ଗାଗର୍ଯ୍ୟ ତ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ ଯୋଗୁ ଆସିଥ୍ବଲେ । ସେ ଏକାନ୍ତରେ ଚୁପ୍‌ଗ୍ପ୍‌ 
ସଂସ୍କାର ସମ୍ପାଦନ କଲେ । ଗର୍ଗ ମହର୍ଷି କହୁଛନ୍ତି - ଏହି ବଡ଼ ପୁଅ ବହୁତ ବଳଶାଳୀ 
ଅଟେ । ନିଜର ଗୁଣରେ ଏ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦିତ କରିବ, ସେଥୁପାଇଁ ଏହାର ନାମ ହେବ 
“ ବଳରାମ” | ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକାଠି ରଖୁବାର କାରଣରୁ ଏହାର ନାମ “ ସଂକର୍ଷଣ” ମଧ୍ୟ 
ହେବ । ପୁଣି ଏ ଯେଉଁ ସାନ ପୁଅ ଏ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷଣ କରିବ । ପୂର୍ବ- 
ପୂର୍ବ ଯୁଗରେ ଏ ଶ୍ଵେତ, ଲାଲ ତଥା ହଳଦିଆ ବର୍ଣ୍ଣର ଥିଲା । ଏବେ ଏଠାରେ “ କୃଷ୍ଣ” 
କଳା ବଣ୍ଣ୍ତ ହୋଇ ଆସିଛି, ଏଣୁ ଏହାର ନାମ “ କୃଷ' ହେବ | 


୧. “ କୃଷ୍” ଶବ୍ଦର ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନିଜ ଆଡ଼କୁ (ଟାଣିବା) ଆକର୍ଷଣ କରିବା 
ବାଲା - କର୍ଷଣାତ୍‌ କୃଷ୍ଣଃ । ସମସ୍ତଙ୍କ ମନକୁ ଯେ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଟାଣି ଆଣେ, 
ଆକର୍ଷଣ କରିନିଏ ତାକୁ କୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି । 

୨. କୃଷ୍ଣର ଦ୍ବିତୀୟ ଅର୍ଥ “ କାଲା" | ଯେ କଳା ହୋଇଥାଏ ସେ ଦେଖାଯାଏ ନାହି, ଲୁଚି 
ରହିଥାଏ, ତାକୁ ଚିହ୍ନିବା ବଡ଼ କଠିନ କାମ ହୋଇଥାଏ । 

୩. ତୃତୀୟ କଥା ହେଉଛି କୃଷ୍ଣର ଅର୍ଥ ନୀଳବର୍ଣ୍ଣ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ନୀଳ ରଙ୍ଗ 
ହେଉଛି ଅନନ୍ତ ରଙ୍ଗ ଅଟେ ( ପ୍ରତୀକ) । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଛୋଟଟିଏ ଦେଖାଯାଆନ୍ତୁ ନା 
କାହିଁକି, ପରନ୍ତୁ ସେ ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି । ସେଥୁଵପାଇଁ ସେ ନୀଳ, କୃଷ୍ଣ ଅଟନ୍ତି । 

୪. ଚତୁର୍ଥ କଥା ହେଉଛି କୃଷ୍ଣରେ ଗୋଟିଏ “ କୃଷ” ଅଛି, ଅନ୍ଯଟି “ଣ' ଅଛି | 
“ କୃଷ୍‌” ର ଅର୍ଥ ସଭା, ଏବଂ “ ଣ'ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆନନ୍ଦ | ସଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଯେ 
ଅଟନ୍ତି, ତାଙ୍କର ନାମ କୃଷ୍ଣ ଅଟେ । 
ନାମକରଣ କାର୍ଯ୍ୟ ଶେଷ କରି ଗର୍ଗ ମହର୍ଷି ସେଠାରୁ ଗଲି ଯାଉଛନ୍ତି । 

। ୪୫୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ବାଳ-ଲୀଳା 


ଶୁକଦେବଜୀ କହୁଛନ୍ତି - କିଛି ଦିନରେ ବଳରାମଜୀ ତଥା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରଥମେ ତ 
ଗୁରୁଣ୍ଡୁ ଥଲେ, ଏବଂ ତା ପରେ ଠିଆ ହୋଇ ଗଲିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କୁ 
ଗୋପୀମାନଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦିତ କରିବା ସହିତ ପ୍ରକାର ପ୍ରକାରର ଖେଳର ଆରମ୍ଭ କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ । ଏମାନେ ଗୋପୀମାନଙ୍କର ଘରକୁ ଯାଉଥିଲେ, ଏବଂ ବହୁତ ଉତ୍ପାତ 
କରୁଥିଲେ । 


ବସ୍ସାନ୍‌ ମୁଞ୍ଚନ୍‌ କ୍ଵଚିଦସମୟେ କ୍ରୋଶ ସଂଜାତହାସଃ | ( ୧୦.୮. ୨୯) 


କେତେବେଳେ ଅସମୟରେ ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଦେଉଥୁଲେ ଏବଂ 
ଗୋପିମାନେ ଗାଳି କରୁଥିଲେ ତ ହସୁଥିଲେ, ତାଳି ବଜାଇ କହୁଥିଲେ ଦେଖ, ଏମାନଙ୍କୁ 
ଆମେ କିପରି ବୋକା ବନେଇଦେଲୁ | କେଉଁଠି ଚୁପ୍‌ଗ୍ନପ୍‌ ଭିତରେ ଯାଇ ଦୁଧ ଓ ଦହି 
ପିଉଛନ୍ତି । କେଉଁଠାରେ ମାଠିଆ ଭାଙ୍ଗି ଦେଉଛନ୍ତି, କେଉଁଠାରେ ଦୁଧ, ଦହି ନେଇ 
ମର୍କଟମାନଙ୍କୁ ଖୁଆଉଛନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କର ଏହା ଗୋଟିଏ ଖେଳ ଥିଲା । ଏମାନେ 
(ମର୍କଟ) ସମସ୍ତେ ରାମାବତାରରେ ଭଗବାନଙ୍କର ମିତ୍ର ଥୁଲେ । କୃଷ୍ଣ ଚନ୍ଦ୍ର ଭଗବାନ 
ମାଖନ ଚୋରେଇ - ଚୋରେଇ ମର୍କଟମାନଙ୍କୁ ଖୁବ ଖୁଆଉଛନ୍ତି | ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ସତ 
କଥା କହୁଛି ଯେ ମାଖନ ଗୋରିକରି ନିଜେ ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ଖାଇଛନ୍ତି । ସେ କେବଳ 
ଖୁଆଇଛନ୍ତି ଅଧ୍ଧକା । ଏବେ ଏହି ଗୋପୀମାନେ ବାରମ୍ବାର ଯଶୋଦାଜୀଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସି 
ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ନାମରେ ଅଭିଯୋଗ କରୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଅଭିଯୋଗ ମଧ୍ଯ ପ୍ରେମପୁର୍ବକ 
କରୁଛନ୍ତି । ସେମାନେ ସ୍ଵୟଂ ଚାହୁଁଥିଲେ ଯେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେମାନଙ୍କ ଘରକୁ ଆସନ୍ତୁ, 
ସେଠାରୁ କିଛି ନିଅନ୍ତୁ ଏବଂ ଖାଆନ୍ତୁ । କଥା ହେଉଛି ଯେ ଯଦି ଆମେ ନିଜେ ପିଲାକୁ 
ଦେଉ ଏବଂ ସେ ଖାଏ ତ ସେଥୁରେ ସେତେ ଆନନ୍ଦ ଆସେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ପିଲାଟି 
ଚୁପ୍‌ଗ୍ଵପ୍‌ ଆସେ ଏବଂ ଏପାଖ ସେପାଖ ଦେଖେ କି ମୋତେ କେହି ଦେଖୁନାହାନ୍ତି ତ, 
ସେ ସମୟରେ ତାର ଆଖରେ ଯେଉଁ ଭୟ, ଯେଉଁ ଚଞ୍ଚଳତା ଦେଖାଯାଏ ତାହା ବଡ଼ 
ଆନନ୍ଦ ଦାୟକ ହୋଇଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନେ ଜାଣିଶୁଣି ଏପରି ସବୁ ଜିନିଷ 


ରଖୁଥୁଲେ, ଯାହାକୁ ଭଗବାନ ଆସି ଖାଆନ୍ତୁ । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଲୋକମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚୋର କହୁଛନ୍ତି, ମାଖନ୍‌ ଗେର 
କହୁଛନ୍ତି । ଆରେ । ଚୋର କିଏ ? ଆମେ ପ୍ରଥମେ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ବିଶ୍ଵ ତାଙ୍କର ଅଟେନ୍ତ ସେ କାହାର ଚୋର ? ବାସ୍ତବରେ ଆମେ ସବୁ ହେଉଛୁ ଚୋର । 
॥ ୪୫୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆମେ ସବୁ ତାଙ୍କର ନେଇଯାଇଛୁ ଏବଂ ଜବରଦସ୍ତ ମୋର ମୋର ବୋଲି କହି 
ଗଲିଛୁ। ଏହି ମାଖନ ଚୋରୀ କଅଣ ୧? ମାଖନ ରଗେରୀର ମଧ୍ୟ ଗୋଟିଏ ଦୁଇଟି 
ବିଶେଷ ଅର୍ଥ ଅଛି । 

୧. ଦେଖନ୍ତୁ, ମାଖନର ଅର୍ଥ କଅଣ ? ଦୁଧର ସାର ଅଟେ | ତେବେ ଭଗବାନ 
ସାରଗ୍ରାହୀ ଅଟନ୍ତି । ସେ ମାଖନ ନେଇ ଯାଆନ୍ତି । ତାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ଆମେ ଯାହା 
କିଛି କର୍ମ କରିଛନ୍ତି - ଛୋଟ ହେଉ ବା ବଡ଼ ହେଉ, ସେ ତାକୁ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ, 
ସେଥ୍ରରେ ଯାହା ସାର ଅଛି, ତାକୁ ସେ ତାକୁ ନେଇ ଯାଆନ୍ତି । ଗୋପୀମାନେ ବହୁତ 
( ଶୁଦ୍ଧ) ଭାବର ସହିତ ମାଖନ ବନେଇଛନ୍ତି । ଭଗବାନ ସେହି ଭାବକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି | 
ଭଗବାନ ଆମର ଶୁଦ୍ଧ ଭାବକୁ, ପ୍ରେମକୁ, ଭକ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । 


୨. ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଉଛି, ଗାଭର ଦୁଧକୁ ଦୋହନ କଲେ, ତାକୁ ଗରମ 
କଲେ, ଦହି ତିଆରି କଲେ, ମନୁନ କଲେ, ସେଇଥିରୁ ମାଖନ ବାହାର କଲେ | ତା” 
ପରେ ଗୋପୀମାନେ କଅଣ କରୁଥିଲେ । ସେମାନେ ତାକୁ ରଖୁ ଦେଉଥିଲେ । ଏତେ 
ସବୁ କର୍ମ କଲେ ଏବଂ ତାକୁ ରଖଦେଲେ । ଏହି ପ୍ରକାର, ଆମେ ମଧ୍ଯ ବହୁତ କିଛି କର୍ମ 
କରୁଛୁ, ପୁଣି କର୍ମ। ଳକୁ ଭୋଗ କରୁନ୍ତ ତେବେ କର୍ମ ତଥା ଭୋଗର ଯେଉଁ ବାସନା ସବୁ 
ହୋଇଥାଏ, ତାକୁ ଆମେ ଏକାଠି କରି ଚାଲିଥାଉ । ଏତେ ସବୁ କର୍ମ କରିବା ପରେ 
କଣ ଲାଭ ହୁଏ ? ବାସନାମାନଙ୍କର ସଂଗ୍ରହ - ବାସ୍‌ ଏହି ଲାଭ ହୋଇଥାଏ | ଆମେ 
ତାକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ (ଅର୍ଥାତ ମଖନ ଦେବା ନିମନ୍ତେ) ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଉ ନାହିଁ । 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ଏହା ସଚୁ ଯାହା ତୁମ୍ଭେମାନେ ସଂଗ୍ରହ କରି ରଖୁଛ, ( ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ) 
ତାକୁ ମୋତେ ଦେଇଦିଅ, ଅନ୍ୟଥା ମୁଁ ନିଜେ ନେଇଯିବି । 


ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆପଣ ପ୍ରେମ କରିବେ ନାହିଁ ତ କାହାକୁ 
କରିବେ ? କୌଣସି ସ୍ତ୍ରୀଠାରେ, କୌଣସି ପୁରୁଷଠାରେ, କୁକୁରକୁ ଅଥବା ବିଲେଇକୁ | 
ଲୋକମାନେ କିପରି ମୁଢ଼ ହୋଇଗଲେଣି ? ଯେଉଁ ଭଗବାନ ନିଜ ହାତରେ ଆମର 
ବାସନାକୁ ଉଡ଼ାଇ ନେଇଯାଆନ୍ତି, ଆମକୁ ମୁକ୍ତ କରିଦିଅନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ଆମେ ମାଖନ ଚୋର 
କହିଥାଉ । ଆରେ ! ସେ ତ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି । 


ଏହିପରି ଭାବରେ ମାଖନ ଚୋରର ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେ, ଭଗବାନ 
ଭାବକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାବାଲା ଅଟନ୍ତି । ଦ୍ବିତୀୟ ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ସେ ଆମର ସମସ୍ତ 
ବାସନାଠାରୁ ଆମକୁ ମୁକ୍ତ କରି ଦେଉଛନ୍ତି । ତୃତୀୟ ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ସେ କୌଣସି 
॥ ୪୫୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀକନ୍ଧ 


ଦୁଧ, ଦହିକୁ କଣ ଚୋରି କରନ୍ତି ସେ ତ ଲୋକମାନଙ୍କର ମନକୁ ଚୋରୀ କରି 
ନେଇଯିବା ବାଲା ଭଗବାନ ଅଟନ୍ତି । ସମସ୍ତ ଗୋପୀମାନଙ୍କୁ ଲାଗୁଥିଲା ଯେ ଭଗବାନ 
ଆମ ଘରକୁ ଆସନ୍ତୁ ଏବଂ ଗେରୀ କରି ମାଖନ ନେଇ ଯାଆନ୍ତୁ । ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କର 
ଇଚ୍ଛା ପୁରଣ କରୁଥିଲେ । 


ୟେ ୟଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଉଜାମ୍ୟହମ । (ଭ,ଗୀତା,୪.୧ ୧) 


ଭଗବାନ ଗୀତାରେ କହି ରଖୁଛନ୍ତି) ଯେ ଯେଉଁ ଭାବରେ ମୋତେ ଭଜନ 
କରେ, ତାକୁ ସେହି ରୂପରେ ମୁଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ହେଉଛି ଯେ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୋକୁଳରେ ଗୋଟିଏ ରେର ମଣ୍ଡଳୀ ଗଠନ କରିଥିଲେ, ସେ 
ସେଥୁରେ ନେତା ଥ୍ରିଲେ । ସେହି ଚୋର ମଣ୍ଡଳୀରେ କିଏ-କିଏ ଥିଲେ ? ଗୋକୁଳରେ 
ଯେତେ ଘର ଥୁଲା, ସେଥୁରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘରୁ ଜଣେ ଜଣେ ଧପ୍ରତିନିଧ୍ ଥିଲେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଘରୁ ଜଣେ ଜଣେ ବାଳକ ସେହି ଚୋର ମଣ୍ଡଳୀରେ ଥୁଲେ । ଏବେ କୁହନ୍ତୁ, ଯେଉଁ 
ଘରୁ ଗେରୀ କରିବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, ସେହି ଘରର ପିଲାଟି ମଧ୍ଧ ସାଥୁରେ ଥୁବ, ତେବେ 
ତାହା କିପରି ଚୋରୀ ହେଲା ? ବିଚାର କରନ୍ତୁ, ସେମାନେ ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତେ 
କୌଣସି ଯୋଜନା କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ କେହି କେହି କହୁଥୁଲେ - ଆଜି ଆମ 
ଘରକୁ ଚାଲନ୍ତୁ । ଏହିପରି ଭାବରେ ଏମାନେ ସବୁ ଯାଉଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ସବୁ ଗୋପୀମାନେ 
ଯାଇ ଯଶୋଦା ମା'ଙ୍କୁ ମିଛଟାରେ ଅଭିଯୋଗ କରୁଥିଲେ । ପ୍ରକୃତରେ ସେମାନେ 
ସେଇ ବାହାନରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖବାକୁ ଯାଉଥିଲେ, ସେମାନେ ଭାବୁଥିଲେ ଯେ ଯଦି 
ଆମେ ଅଭିଯୋଗ କରିବୁ ତ ଯଶୋଦା ଜୀ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି କ୍ରୋଧ କରିବେ, ତେବେ ସେ 
ଡରିଯାଇ କିପରି ଠିଆ ହେଉଛନ୍ତି ସେ ସବୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖୂବୁ । ଏ ଭଗବାନ 
ଏପରି ଅଟନ୍ତି । 

ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦୁଧ ଏତେ ଭଲ ଲାଗୁ ନ ଥୁଲା ତାଙ୍କୁ ମାଖନ ବହୁତ ଭଲ 
ଲାଗୁଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ଯଶୋଦା ମା” ତାଙ୍କୁ ଦୁଧ ପିଇବାକୁ କହୁଥୁଲେ । ଆଜି କାଲିର 
ପିଲାମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଦୁଧ ଭଲ ଲାଗୁନାହିଁ । ତେବେ କୌଣସି ଦିନ ଯଦି ମା” କହିଲେ - 
ହେ କାହ୍ଲା ତୁ ଆଜି ଦୁଧ ପିଇ ଦେ, ତେବେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି - କାହିଁକି ପିଇବି ? ମା' 
କହୁଛନ୍ତି - ଦୁଧ ପିଇବୁ ତ ତୋର ଚୁଟୀ ବଢ଼ିବ । ତୋ ଚୁଟୀ ଛୋଟ ଅଛି ତ, ତାହା 
ନାଗୁଣୀ ଭଳି ବଢ଼ିଯିବ । ଏବେ ଚୁଟୀ ବଢ଼ାଇବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ ଦୁଧ ପିଇବାକୁ 
ଲାଗିଲେ, କିନ୍ତୁ ସବୁ ଦିନ ଦେଖୁଛନ୍ତି ହେଲେ ଚୁଟୀ ବଢୁ ହି ନାହି । ଏବେ କଥା ହେଉଛି 


॥ ୪୫୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସେ ଦୁଧ ପିଇବା ଛାଡ଼ିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସେ ବାହାନା କଲେ ଯେ ଆପଣ 
କହିଛନ୍ତି ଦୁଧ ପିଇବା ଦ୍ଵାରା ଚୁଟୀ ବଢ଼ିବ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଅଧ୍ରକ ତ ବଢ଼ୁ ନାହିଁ, ସେଥିପାଇଁ 
ମୁଁ ଦୁଧ ପିଇବି ନାହିଁ । ଭଗବାନ ମାଂଂଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - 


ମୈୟା କବହିଁ ବଢ଼ୈଗୀ ଚୋଟୀ ? 
କିତୀ ବାର ମୋହିଂ ଦୂଧ ପିୟତ ଭଇ, ୟହ ଅଜହୁ ହୈ ଛୋଟୀ । 


କେବେଠାରୁ ମୁଁ ଦୁଧ ପିଇ ଚାଲିଛି, କିନ୍ତୁ ଏ ଚୁଟୀ ଯେଉଁ ଛୋଟକୁ ସେଇ 
ଛୋଟ ହି ଅଛି । ଏ ତ ବଢ଼ୁ ନାହିଁ । 


କା ଚୌ ଦୁଧ ପିୟାବତ ପଚି ପଚି, ଦେତି ନ ମାଖନ ରୋଟୀ । 


ଦୁଧ ପିଇ ପିଇ ମୁଁ ଥକି ଗଲିଣି । ମୁଁ ଯେଉଁ ମାଖନ ରୋଟି ମାଗୁଛି ତା ତ ତୁ 
ଦେଉ ନାହୁଁ । ଏପରି ଭାବରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଏହା ସୁରଦାସଙ୍କ ସୁନ୍ଦର ପଦ ଅଟେ । 


ମୂତ୍ତିକାଭକ୍ଷଣ-ଲୀଳା 


ଦିନେ ମାଖନ ଖାଇବା ପରେ ଭଗବାନ ମାଟି ଖାଇଦେଲେ । ସେ ମାଟିରେ ତ 
ବହୁତ ଗଢ଼ୁଥିଲେ, ଆଜି ସେ ମାଟିକୁ ଖାଇ ମଧ୍ଯ ଦେଲେ | ତାଙ୍କର ସାଙ୍ଗ ସାଥୁ ଯେଉଁ 
ଗୋପାଳ ବାଳକ ଥିଲେ, ସେମାନେ ଯାଇ ମାଂ'ଙ୍କୁ କହିଦେଲେ | ଏବେ ମା” ଡରି 
ଯାଇଥିବା କୃଷ୍ଣଙ୍କର ହାତକୁ ଧରି ନେଲେ ଏବଂ ରାଗିଯାଇ କହୁଛନ୍ତି - “ ଭବାନ” 
( ଆପଣ) ଆପଣ ମାଟି କାହିଁକି ଖାଉଛନ୍ତି ? ତୁ ମାଟି କାହିଁକି ଖାଇଛୁ - ଏପରି କହୁ 
ନାହାନ୍ତି । ଛୋଟ ପିଲାଟିକୁ ଆପଣ କହୁଛନ୍ତି । ଘରେ ମଧ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ବଡ଼ମାନେ 
ରାଗି ଯାଆନ୍ତି ତ ସାନମାନଙ୍କୁ ଏପରି ସମ୍ବୋଧ୍ତ କରନ୍ତି । ଭଗବାନ କହିଲେ - 
“ ନାହଂ ଭକ୍ଷିତବାନ ଅମ” ମା ମୁଁ ମାଟି ଖାଇ ନାହିଁ | ମା' କହିଲେ ତୋର ସମସ୍ତ 
ସାଥ୍ରମାନେ କହୁଛନ୍ତି, କେବଳ ସେମାନେ ନୁହଁନ୍ତି, ତୋର ବଡ଼ ଭାଇ ବଳରାମ ମଧ୍ଯ 
ସେଇ କଥା କହୁଛି । ତେବେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - “ ସର୍ବେ ମିଥ୍ଯାଭିଶଂସନିଃ” 
ସମସ୍ତେ ମିଥ୍ୟା କହୁଛନ୍ତି । ମୁଁ କେଉଁଠି ମାଟି ଖାଉଛି ¢ ମା' କହିଲେ ସମସ୍ତେ 
ମିଥ୍ୟାବାଦୀ ଅଟନ୍ତି, ବାସ୍‌ ! ତୁ ହିଁ ଜଣେ ସତ୍ୟବାଦୀ ଏଠାରେ ¢ 


॥ ୪୫୬ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଯଦି ସତ୍ୟଗିରସ୍ତର୍ହିଁ ସମକ୍ଷଂ ପଶ୍ଯ ମେ ମୁଖମ୍‌ ॥ ( ୧୦.୮.୩୫ ) 


ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ଯଦି ତୁମକୁ ଏପରି ଲାଗୁଛି ଯେ ମୁଁ ମିଥ୍ଯା କହୁଛି ତେବେ 
ନିଜେ ଦେଖ ନିଅ । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ କିଛି ପ୍ରମାଣ ଅଛି କି ? କିଏ ଦେଖୁଥିବା କଥା 
ଉପରେ ହିଁ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ମା” କହିଲେ ଯଦି ଏପରି କଥା ତେବେ ମୁହଁ 
ଖୋଲିକରି ଦେଖାଇ ଦେ । ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ମୁହଁ ଖୋଲି ଦେଲେ ତ ମୀଂ'ଙ୍କୁ 
ଆକାଶ ଆଦି ପଞ୍ଚମହାଭୂତ, ସମସ୍ତ ଦିଗ, ସୁର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଗ୍ରହ, ନକ୍ଷତ୍ର, ଜ୍ଯୋତିର୍ମଣ୍ଡ, 
ପଞ୍ଚତନ୍ନାତ୍ରା, ଜୀବ, ସେମାନଙ୍କର କର୍ମ, ସ୍ଵଭାବ ଆଦି ସମଗ୍ର ବିଚିତ୍ର ସଂସାର, ବ୍ରଜଭୂମି 
ସମେତ ସମସ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଦେଖାଗଲା । ମା” ବ୍ରଜଭୂମିରେ ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖ । ପୂର୍ବଥର 
ଯେତେବେଳେ ମା ନିଜ ପିଲାର ମୁହଁରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଦେଖଲେ ତ ଆଖି ବନ୍ଦ କରି 
ଦେଇଥିଲେ । ଏଥର ସେ ଆଖୁ ବନ୍ଦ ନ କରି ବିଗର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ଚିନ୍ତନ 
କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 


କିଂ ସ୍ଵପ୍ନ ଏତଦୁତ ଦେବମାୟା 
କିଂ ବା ମଦୀୟୋ ବତ ବୁଦ୍ଧିମୋହଃ || ( ୧୦.୮.୪୦) 


କ'ଣ ଏହା ସ୍ଵପ୍ନ ନା ଭଗବାନଙ୍କର ମାୟା ? ମୋର ବୁଦ୍ଧିର କଣ ଏ ଭ୍ରମ 
ଅଥବା ପୁଣି ମୋ ବାଳକର କୌଣସି ଯୋଗସିଵ୍ଧି ତ ନୁହେଁ ? ଏଥର ସେ ଏପରି 
ବିଗ୍ର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଗିଲା - ଏହା ଠିକ ନୁହେଁ । କାରଣ 
ଯଦି କେହି ମାୟା ବିଷୟରେ ବିଗର କରେ ତ ମାୟା ଉଭାନ ହୋଇଯାଏ । ମା” ଯଦି 
ଏପରି ବିଚାର କରେ ତ ମୋର ସ୍ଵରୂପକୁ ବୁଝିଯିବ ଏବଂ ବୁଝିଗଲା ପରେ ମୋର 
ବାଳ-ଲୀଳା କିପରି ହେବ ? ତା ହେଲେ ସେ ମୋତେ ପୁଜା କରିବାକୁ ଲାଗିବ । 


ବୈଷ୍ଣବୀଂ ବ୍ୟତନୋନ୍‌ ମାୟାଂ ପୁତ୍ର ସ୍ବେହମୟୀଂ ବିଭୁଃ | ( ୧୦.୮,୪୩) 


ସେଥ୍ରପାଇଁ ଭଗବାନ ପୁତ୍ର ସ୍ଵେହମୟୀ ନିଜର ବୈଷ୍ଣବୀ ମାୟାର ବିସ୍ତାର 
କରିଦେଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମେ ପ୍ରଥମରୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର ମାୟା ଦୁଇ 
ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ । ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ନିଜର ଭକ୍ତକୁ ମୋହିତ କରୁଥୁବା 
( ସ୍ଵଜନମୋହିନୀ) ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ଅଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ମୋହିତ କରୁଥୁବା ( ବିମୁଖ ଜନ 
ମୋହିନୀ) । ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଯେ ମା'ଙ୍କର ପୁତ୍ର ପ୍ରେମ ବଢ଼ୁ, ଯଦ୍ଦ୍ଵାରା 
ତାଙ୍କର ଲୀଳା ସୁଗମ ହେବ । ପରନ୍ତୁ ଯଶୋଦା ଜୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିବାକୁ ଲାଗିଲେଣି, 


॥ ୪୫୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଦୃଶ୍ୟ ଉଭେଇ ଯାଇଥିଲା ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ମାୟାକୁ ବଢ଼ାଇ ଦେଲେ । ଏହାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ଆପଣ ଆଖ ଖୋଲି ମାୟାକୁ ବିଗ୍ର କରିବାକୁ ଲାଗିବେ ତ, ସବୁକିଛି ଶୂନ୍ଯ 
ହୋଇଯିବ । ତେବେ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ମାୟାକୁ ବଢ଼ାଇ ଦେଲେ । ଯଶୋଦା ମାଂ” 
ସବୁକିଛି ଭୁଲିଗଲେ ଏବଂ ନିଜ ପିଲାକୁ କୋଳରେ ଧରି ପ୍ରେମ କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ 
କଲେ। 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ମାଟି କାହିକି ଖାଇଲେ ? ପୂର୍ବରୁ ଆମେ ଦେଖଲେ ଭଗବାନ 
ଆଖ କାହିକି ବନ୍ଦ କଲେ ? ଏବେ ମାଟି କାହିକି ଖାଇଲେ, ତା ଉପରେ ବିଗ୍‌ର 
କରିବା । 


ଏତିକି ତ ସମସ୍ତେ ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ ବାସନାର ଦୁଧ ବା ମଖନ ରଖୁଲେ, ପରେ 
ତାକୁ ମାଟିରେ ସଫା କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନ ପ୍ରତିଦିନ ଦେଖୁଥୁଲେ। 
କହିଲେ ମୁଁ ପ୍ରଥମେ ମାଖନ ଖାଇଥିଲି, ଏବେ ମୁହଁ ସଫା କରିବା ପାଇଁ ମାଟି ଖାଉଛି 
ଏପରି ବିଗର କରି ଭଗବାନ ମାଟି ଖାଇଲେ । 


ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଉଛି, ମାଟିକୁ “ ରଜ ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି | “ରଜ'ର ଅର୍ଥ ଏପରି ତ 
ଧୁଳି ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ରଜର ଦ୍ବିତୀୟ ଅର୍ଥ ରଜଗୁଣ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି ମୁଁ ତ ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣୀ ଅଟେ, କିନ୍ତୁ ମୋତେ ଏବେ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ମାରିବା କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାକୁ ହେବ । ଶାନ୍ତ ରହି, ସଜ୍ତଗୁଣରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ମାରିବା କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ଆଗକୁ ମୋତେ ମାରିବା କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଅଛି, ସେଥୁପାଇଁ ମୁଁ ଧୁଳିଖାଇ 
ରଜୋଗୁଣକୁ ବଢ଼ାଉଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣ ବଢ଼ାଇବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଅଛି । ପରନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ରଜ ଗୁଣ ବଢ଼ାଇବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି, କାରଣ ତାଙ୍କୁ 
କ୍ରିୟା ବଢ଼ାଇବା ଅଛି । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ମାଟି ଖାଇଲେ । 


ଭଗବାନ ବିଚାର କଲେ ମୋ ଚରଣରେ ଧୁଳିକୁ ସମସ୍ତେ ପ୍ରଶଂସା କରୁଛନ୍ତି । 
କହନ୍ତି, ଏହା ହେଉଛି ବ୍ରଜ ଭୂମି, ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଖାଲି ପାଦରେ ଚ୍ଲିଛନ୍ତି, ତେଣୁ 
ଏହା ତାଙ୍କ ଚରଣର ଧୂଳି ଅଟେ । ଏବେ ଏହା ମୋତେ କିପରି ମିଳିବ ? ଏହାର ସ୍ଵାଦ 
କିପରି ମୁଁ ଥରେ ଚାଖ୍ନ ନିଏ | ଏହିପରି ତୃତୀୟ କଥା ହେଲା ଯେ, ସମସ୍ତ ଭକ୍ତ ପ୍ରଶଂସା 


କରୁଛନ୍ତି, ସେଥୁପାଇଁ ନିଜେ ତାର ସ୍ଵାଦ ଚାଖୂବା ନିମନ୍ତେ ମାଟି ଖାଇଲେ । 

ପୁନଶ୍ଚ ଭଗବାନଙ୍କ ପେଟରେ ସମସ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ଅଛି । ସମସ୍ତ ଜୀବ ମଧ୍ଯ 
ସେହିଠାରେ ଅଛନ୍ତି । ସେହି ସମସ୍ତ ଜୀବ ବିଚାର କରୁଛନ୍ତି - ଏହି ବ୍ରଜ ଭୁମିର ଧୂଳି 
॥ ୪୫୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀକନ୍ଧ 


ସେଠାରେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ତ ମିଳୁଛି, ପରନ୍ତୁ ଆମକୁ କିପରି ମିଳିବ ? ଭଗବାନ 
କହିଲେ - ଏପରି କଥା ଯଦି ମୁଁ ଅଳ୍ପ ଟିକେ ଖାଇ ଦିଏ, ତୁମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମିଳିଯିବ । 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଖୁଆଇବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ ଅଳ୍ପ କିଛି ଖାଇ ଦେଲେ । 


ପ୍ରଥ୍ଵୀର ଗୋଟିଏ ନାମ ହେଉଛି “କ୍ଷମା” । ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଗିଲା, ଏବେ ବଡ଼ 
ହୋଇ ମୋତେ ବାଳ ଗୋପାଳମାନଙ୍କ ସହିତ ଲୀଳା କରିବାକୁ ହେବ । ଆମେ ସବୁ 
ଖେଳିବୁ । ତାଙ୍କୁ ତ ଜଣାପଡ଼ିବ ନାହିଁ ଯେ ମୁଁ କିଏ ? ସେଥୁପାଇଁ ମୋର ଶ୍ରେଷ୍ଠତାର 
ଧ୍ଯାନ ମଧ୍ଯ ରହିବ ନାହିଁ । କେହି ମୋତେ ମାଡ଼ଦେବ, ପିଟିବ, ଗାଳିଦେବ, ମୋ ପ୍ରତି 
କୌଣସି ଅପରାଧ ମଧ୍ଯ କରିପାରେ । ସେତେବେଳେ ମୋତେ ସେମାନଙ୍କୁ କ୍ଷମା 
କରିବା ଉଚିତ ହେବ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ମୋ ସହିତ ଯେପରି ବ୍ୟବହାର କଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନଙ୍କୁ କ୍ଷମା କରିବାର ଶକ୍ତି ମୋ ଠାରେ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ସେଥୁପାଇଁ ପୂଥ୍ଵୀର କିଛି 
ଅଂଶ ଖାଇ ମୁଁ କ୍ଷମାଗୁଣକୁ ଧାରଣ କରିବି, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା କେହି ଯଦି କିଛି ଅନୁଚିତ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରେ, ତେବେ ମୁଁ ତାକୁ କ୍ଷମା କରିପାରିବି । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କ୍ଷମା 
କରିଥାଆନ୍ତି । 


ଅଥବା ପୁଣି, ଛୋଟ ପିଲାମାନେ ମାଟି ଖାଆନ୍ତି, ତେବେ କଥା ଶେଷ । ଏତେ 
କାରଣ ମୀମାଂସା କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା କ'ଣ ? କାହିକି ଖାଇଲେ ? ତାଙ୍କର ମନ 
ହେଲା ତ ଖାଇଲେ, ତୁମେ କିଏ ତାଙ୍କୁ କରିବାକୁ ? ସିଧା କଥା ହେଉଛି ଏହି ଲୀଳା 
ବାଳ ସୁଲଭ ଅଟେ । ସମସ୍ତ ପିଲା ମାଟି ଖାଆନ୍ତି । ଭଗବାନ କହିଲେ - ସବୁ ପିଲା 
ଖାଆନ୍ତି, ତେବେ ମୁଁ କାହିକି ନ ଖାଇବି ? ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଖାଇଦେଲେ ତ, ସେଥୁରେ 
ତର୍କ-ବିତର୍କ କରିବାର କଣ ଆବଶ୍ୟକ ? 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ଯାହା କୁହାଯାଉଛି, ତାର ପ୍ରୟୋଜନ କେବଳ ଏତିକି ଯେ 
ଆମର ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତିର ଭାବ ବୃଦ୍ଧି ହେଉ । ଭଗବାନ ନିଜର ଛୋଟ ଛୋଟ ଆଖୁ 
ଖୋଲିଲେ ତ କାହିଁକି ଖୋଲିଲେ, ଆଖୁ ବନ୍ଦ କଲେ ତ କାହିଁକି କଲେ, ମାଟି ଖାଇଲେ 
ତ କାହିଁକି ଖାଇଲେ, କେତେବେଳେ ଖାଇଲେ ନାହିଁ ତ, କାହିଁକି ଖାଇଲେ ନାହିଁ ? ଏହି 
ସବୁ କଥା ଉପରେ ଯାହା ଯାହା ମଧ୍ଯ ବିଚାର କରାଗଲା, ତାହା ସବୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଲୀଳାର ରସ ସ୍ଵାଦନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ହିଁ କରାଗଲା । ଏହା ହେଉଛି “ ମୁଦ୍ଭକ୍ଷଣ- 
ଲୀଳା” । ଏହିପରି ଭଗବାନ ଲୀଳା କରି ଗୋକୁଳରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦ ଦେଉଛନ୍ତି । 


॥ ୪୫୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ପଗ୍ରିଲେ- “ନନ୍ଦଃ କିମକରୋଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ମନଂ” ନନ୍ଦ ଏବଂ 
ଯଶୋଦା ଏପରି କଣ ପୁଣ୍ୟ କରିଥ୍ବଲେ, ଯେ ଦେବକୀ ଏବଂ ବସୁଦେବଙ୍କର ପୁତ୍ର 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ବାଳଲୀଳାର ସୁଖ ନନ୍ଦ - ଯଶୋଦାଙ୍କୁ ମିଳିଲା ? 
ସେମାନଙ୍କୁ ଏପରି ସୌଭାଗ୍ୟ କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା ? ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ଜୀ କହୁଛନ୍ତି - 
ନନ୍ଦବାବା ପ୍ରଥମେ ବସୁପ୍ରବର ଦ୍ରୋଣ ଥିଲେ ଓ ଧରା ତାଙ୍କର ପତ୍ନୀ ଥିଲେ । 
ସେତେବେଳେ ସେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥିଲେ ବର୍ଭମାନ ଜନ୍ମରେ ଏହି 
ସୌଭାଗ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମନ୍ତେ । ଦେବକୀ ଓ ବସୁଦେବଙ୍କର ସାଧନା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଥୁଲା, 
ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲା । ପରନ୍ତୁ ଯଶୋଦାଜୀଙ୍କୁ ଜଣା ମଧ୍ଯ 
ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ ଯେ ଭଗବାନ ସେଠାକୁ କେବେ ଆସିଲେ । ଏବେ ଏଠାରେ ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଦେବକୀ ସାଧନ ସମ୍ପନ୍ନ ଅଟନ୍ତି, ଯଶୋଦା ଜୀ ସାଧନ ହୀନ ଏବଂ ପୁତନା ହେଉଛି 
କୁସାଧନ ସମ୍ପନ୍ନ, ଭଗବାନ ଏଠାରେ ତିନିଜଣଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କଲ୍ୟାଣର ମାର୍ଗ ଦେଉଛନ୍ତି | 
କଥା ହେଉଛି ଯେ ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ କରନ୍ତି, ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ହୋଇପାରିବ । ସେ ସାଧନ ସମ୍ପନ୍ନ ହେଉ ଅଥବା ସାଧନ ହୀନ ହେଉ ଅଥବା ପୁଣି ସେ 
କୁସାଧନରେ ରତ ହୋଇଥାଉ, କିଏ କିପରି ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ଭଗବାନଙ୍କର କୃପା ତ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ହୋଇଥାଏ । 


ଉଖଳ-ବନ୍ଧନ-ଲୀଳା 


ଦିନକର ଘଟଣା, ଯଶୋଦା ମା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପାଇଁ ମାଖନ ବାହାର କରୁଥିଲେ । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଘରେ ଚାକର, ଚାକରାଣୀ କମ୍‌ ନ ଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ 
ସେ ନିଜେ କରୁଥିଲେ । ଦଧୀମନ୍ଜନ କରୁ କରୁ ସେ ଥକି ପଡ଼ିଲେ । ତାଙ୍କର ବେଣୀରେ, 
ମାଳିନୀ ଦ୍ଵାରା ଗୁନ୍ଦ୍ରାଯାଇଥିବା ଫୁଲ ଗୁନ୍ଥ୍ରା ଯାଇଥିଲା ତାହା ତଳେ ପଡ଼ିଗଲା । ସେତିକି 
ବେଳକୁ ଭଗବାନ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୃଗଲେ । ତାଙ୍କୁ ମା'ର ସ୍ତନରୁ ଦୁଧ ପିଇବାକୁ ବହୁତ 
ଭଲ ଲାଗୁଥିଲା । ଯେତେବେଳେ ଦେଖଲେ ସେତେବେଳେ ବାଳକୂଷ୍ଣ ମଥାନୀଟିକୁ 
ଧରି ମାଂଙ୍କୁ ମନ୍ଦୁନ କରିବାରୁ ଅଟକାଇ ଦେଲେ ଏବଂ ନିଜେ ନିଜେ ତାଙ୍କ କୋଳକୁ 
ଚଢ଼ିଗଲେ। ଏହା ଦେଖ୍ନ ମା'ଙ୍କ ମନରେ ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହେଲା ଏବଂ ସେ ନିଜ 
ପିଲାଟିକୁ କ୍ଷୀର ପିଆଇବାକୁ ଲାଗିଲେ । ପୁଣି ସେତେବେଳେ କ'ଣ ହେଲା, ଜଣାଅଛି ? 
ସେଠାରେ ସାମ୍‌ନା ଚୁଲୀରେ ଦୁଧ ଗରମ ହେଉଥୁଲା । ତାହା ଉତୁରି ପଡ଼ିଲା । ଦୁଧ 
ପିଉଥୁବା ବାଳକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମନ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ନ ଥଲା, କିନ୍ତୁ ମା'ଙ୍କର ଧାନ ସେହି ଦୁଧ 


॥ ୪୬୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ରୀନ୍ଧଂ 


ଆଡ଼କ୍‌ ନାଲିନଲା ତ ସେ ବାଳଳୁଷଙ୍କୁ କୋଳରୁ ତଳକୁ ଉଠାଇ ଦେଲେ ଏବଂ ନିଜେ 
କ୍ଷୀରକୁ ବଞ୍ଚାଲବାକୁ ଗଲିଗଲେ । 


ଏବେ ଭଗବାନ ଭାବିଲେ ମୁଁ ଏଠାରେ ବସିଛି ଏବଂ ଏ ସେହି କ୍ଷୀରକୁ ବଞ୍ଚାଇବା 
ପାଇଁ ନିଜେ ଚଲିଗଲେ । 


ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏବେ ବୋଧ ହେଉଛି ଯେ ମୁଁ ଏଠାରେ ବସିଛି । ଏ ସେହି କ୍ଷୀରକୁ 
ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ମୋତେ ଛାଡ଼ି ଦେଇ ଚାଲିଗଲେ ? ଏପରି ବିଗର କରି “ ସଞ୍ଜାତ 
କୋପଃ” ତାଙ୍କୁ କ୍ରୋଧ ଆସିଲା । “ପଯପ୍କୁରିତାରୂୃଣାଧରଂ ସଂଦଶ୍ଯ 
ଦଭିର୍ବଧୂମନ୍ଲଭାଳନମ” (୧୦.୯.୬) ଭଗବାନଙ୍କର ଦାନ୍ତ ଓଠକୁ କାମୁଡ଼ିବାକୁ 
ଲାଗିଲା, ପାଖରେ ପଡ଼ିଥିବା ବାଡ଼ିରେ ହାଣ୍ଡି ଭାଙ୍ଗି ସେ “ ଭିତ୍ସ୍ା ମୂଷାଶ୍ରୁଃ” ମିଛରେ 
ଅଶ୍ରୁ ବୁହାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ । 


କ୍ଷୀର ଗରମ ହେଉଥଲା ତ ତାକୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ମା” ଉଠି ଯାଇଥିଲେ | କେହି 
ଜଣେ ବଣ୍ତନ କରିଛନ୍ତି ଯେ ସେହି ଦୁଧ ସେଇଥୁପାଇଁ ଗରମ ହେଉ ଥ୍ବଲା ତାକୁ 
ଲାଗୁଥିଲା ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତି କରିବି, ମୋର ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ମୁଖରେ ଟିକିଏ 
ସ୍ଥାନ ପାଇବାର ଅଛି । କିନ୍ତୁ ସେ ସମୟ ଶୀଘ୍ର ଆସୁ ନ ଥଲା । କିନ୍ତୁ ସେ ସମୟ ଶୀଘ୍ର 
ଆସୁ ନ ଥିଲାନ୍ତ ତେଣୁ ସେ ଭାବିଲା ଏବେ ମୁଁ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କରିବି । ସେଥୁପାଇଁ କ୍ଷୀର 
ଉତୁରିବାକୁ ଲାଗିଲା ଏବଂ ତାହା ଅଗ୍ନିରେ ପଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଏତିକିବେଳେ ମା” 
ସେଠାକୁ ଯାଇ ପହଞ୍ଚୁଛନ୍ତି ଏବଂ ତାକୁ ବନ୍ଦ କରୁଛନ୍ତି । ସେତେବେଳେ କ୍ଷୀରକୁ ଖରାପ 
ଲାଗିଲା କାହିଁକି ନା ମୁଁ କିପରି ପାଗଳ ଯେ, କେବଳ ନିଜ ପାଇଁ ଭାବୁଛି । ଆତ୍ମହତ୍ୟା 
ଚିନ୍ତା କରି ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଦୁଧ ପିଇବା ଛଡ଼ାଇ ଦେଲି । ଏପରି ଭାବି କ୍ଷୀର ପୁଣି 
ବସିଗଲା, କିନ୍ତୁ ସେତେବେଳକୁ କାମ ତ ବିଗିଡ଼ି ଯାଇଥିଲା । 


ଯଶୋଦା ଜୀ ଯେତେବେଳେ କ୍ଷୀରକୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ଗଲେ, ତ ଏ ପାଖେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଙ୍ଗାରୁଜା କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ ପୁଣି ସେ ଓଲଟା ଉଖଳ ଉପରେ 
ଚଢ଼ିଗଲେ ଏବଂ ହାଣ୍ଡିରୁ ପୁରୁଣା ମାଖନକୁ ବାହାର କରି ନେଲେ । ସେଠାରେ 
ମାଙ୍କଡ଼ମାନଙ୍କର ସବୁବେଳେ ଭିଡ଼ ଲାଗି ରହୁଥିଲା । ବହୁତ ମାଙ୍କଡ଼ ଆସୁଥିଲେ, ଉଖଳ 


ଓ 
=“ = = 


ଉପରେ ବସି ସେମାନଙ୍କୁ ମାଖନ ଖୁଆଉଥଲେ । ମଝି ମଝିରେ ମଧ୍ଯ ପଛକୁ ଚାହ ଟିକିଏ 
ଦେଖୁଥିଲେ । ମା' ଯେତେବେଳେ ସେଠାରୁ ଫେରିଲେ ଏବଂ ଭାଙ୍ଗି ଯାଇଥବା ମାଟିର 
ପାତ୍ର ସବୁ ଦେଖୂଲେ ତ ସେ ସବୁ ବୁଝିଗଲେ । ସେ ସବୁ ଚିନ୍ତା ତ ମାଂଙ୍କର ଏତେ ନ 


॥ ୪୬୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଥିଲା, କିନ୍ତୁ ସେ ଭାବିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ଏ ( ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗଲା କୁଆଡ଼େ ? ପୁଣି ସେ 
ଦେଖ୍ବଲେ ଯେ ଏ ମହାରାଜ ଉଖଳ ଉପରେ ବସିଛନ୍ତି । କହିଲେ, ଆଜି ତ ତାକୁ ଧରି 
ବାନ୍ଧି ଦେବା ହି ଉଚିତ, ଏବେ ଏ ତ ବହୁତ ଦୁଷ୍ଟାମି କରିବାକୁ ଲାଗିଲାଣି । ଯେମିତି 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦେଖ୍ବଲେ ଯେ ମା ଧରିବା ନିମନ୍ତେ ଆସୁଛନ୍ତି, ତ ସେ ଡରିଯାଇ ସେଠାରୁ 
ପଳାଇଗଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ କି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଯାହାର ଭୟରେ ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ପଳାଇ ଯାଏ, 
ଏଠାରେ ମା 'ଙ୍କ ଭୟରେ ଭଗବାନ ପଳାଇ ଯାଉଛନ୍ତି | 


ଗୋପ୍ୟନ୍ଵଧାବନ୍ନ ୟମାପ ୟୋଗିନାଂ 
କ୍ଷମଂ ପ୍ରବେଷ୍ଟୁଂ ତପସେରିତଂ ମନଃ || ( ୧୦.୯. ୯) 


ଆରେ ! କେତେ ତପସ୍ୟା କରି ମଧ୍ଯ ରଷି, ମୁନି ଯାହାଙ୍କୁ ଧ୍ଯାନରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ ଧରିବା ନିମନ୍ତେ ଏଠାରେ ମା” ଦୌଡୁଛନ୍ତି । ଆଗେ ଆଗେ 
ଭଗବାନ ଦୌଡୁଛନ୍ତ ଏବଂ ମା' ତାଙ୍କ ପଛେ ପଛେ । ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ 
ଦେଖଲେ ଯେ ମା” ଥକି ଗଲେଣି, ତେଣୁ ସେ ଭାବିଲେ ମା'ଙ୍କୁ ଅଧକ ଥକାଇବା ଠିକ 
ହେବ ନାହିଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, କିପରି ଦୟା ଅଛି, କିପରି କରୁଣା, ଭଗବାନ ନିଜେ ଧରାଦେଲେ | 


ହସ୍ତେ ଗୂହୀତ୍ଵା ଭିଷୟନ୍ତ୍ୟବାଗୁରତ୍‌ ॥ ( ୧୦.୯.୧୧) 


ଯଶୋଦା ଜୀ ଧରିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଅଙ୍ଗୁଳି ଦେଖାଇ କହିଲେ, “ ” ଆଜି ମୁଁ 
ତୋତେ ଏହି ଉଖଳରେ ବାନ୍ଧି ରଖବି । ଏ ମଧ୍ଯ ଖଳ, ଦୁଷ୍ଟ ଅଟେ ଏବଂ ତୁ ମଧ୍ଯ ଦୁଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲୁଣି । ଦୁଷ୍ଟ ଏବଂ ଦୁଷ୍ଟ ସାଥ ହୋଇ ରହନ୍ତିନ୍ତ ତେଣୁ ଏବେ ମୁଁ ତୁମ ଦୁହିଙ୍କୁ 
ଏକାଠି କରି ଦେଉଛି । 


ନ ଚାନ୍ତର୍ନ ବହିର୍ୟସ୍ଯ ନ ପୂର୍ବଂନାପି ଚ୍‌ପରମ୍‌ । 
ପୂର୍ବାପରଂ ବହିଶ୍ଚାନ୍ତର୍ଲଜଗପତୋ ୟୋ ଜଗଚ୍ଚ ୟଃ ॥ (୧୦.୯.୧୩) 


ଯିଏ ଜଗତର ଆଦି-ଅନ୍ତ ଅଟନ୍ତି, ଯେ ନିଜେ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି, ଯାହାର 
ଆଦି, ମଧ୍ଯ, ଅନ୍ତ, ବାହାର ଭିତରର କୌଣସି ସନ୍ଧାନ ମିଳିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ତାଙ୍କୁ ପୁଣି 
ବନ୍ଧା ହେବ ଏବଂ ତା ମଧ୍ଯ ଦଉଡ଼ିରେ । ଆଛା, ବାନ୍ଧ | “ ଦାମ 'ର ଅର୍ଥ ଦଉଡ଼ି, ଦଉଡ଼ି 
ଦ୍ଵାରା ଉଖଳରେ ତାଙ୍କୁ ବନ୍ଧାଯିବ । ଯେତେବେଳେ ଯଶୋଦା ଜୀ ବାନ୍ଧିବାକୁ ଲାଗିଲେ, 
ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଥର କଣ ହେଉଛି ଯେ ସେହି ଦଉଡ଼ି ଦୁଇ ଆଙ୍ଗୁଳି କମ୍‌ ପଡ଼ି ଯାଉଛି । 


॥ ୪୬୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଆଛା 7? କିପରି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଦେଖନ୍ତୁ । ବାମନ ଅବତାର ସମୟରେ ଭଗବାନ ବଡ଼ ବଡ଼ 
ହୋଇଯାଇଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ନା ଏ ବଡ଼ ହେଲେ ନା ଛୋଟ । ଯେମିତିକୁ ସେମିତି 
ଥିଲେ, ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଦୁଇ ଆଙ୍ଗୁଳି ଦଉଡ଼ି କମ୍‌ ପଡ଼ୁଛି । କିପରି ବିଚିତ୍ର କଥା । ଯଶୋଦା 
ମା” ଖୋଜି କରି ଆଉ ଗୋଟିଏ ଦଉଡ଼ି ଆଣିଲେ ଏବଂ ତାକୁ ଯୋଡ଼ି କରି ଦଉଡ଼ିକୁ 
ଲମ୍ବା କଲେ, ତଥାପି ମଧ୍ଯ ତାହା ଦୁଇ ଆଙ୍ଗୁଳି କମ୍‌ | ପଡ଼ୁଛି । ସେ ବୁଝିପାରୁ ନ ଥିଲେ 
ଯେ, ଇଏ ତ ବଡ଼ ହେଉ ନାହିଁ, ମୋଟା ହେଉ ନାହି, ବଢୁ ମଧ୍ଷ ନାହି, ଆଉ କିଛି ମଧ 
ହେଉ ନହି ପୁଣି ଏହି ଦଉଡ଼ି ସବୁଥର କିପରି କମ୍‌ ପଡ଼ିଯାଉଛି | କ'ଣ କରିବି ? କିନ୍ତୁ 


ମା କହିଲେ ଯେ ଯାହା କିଛି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆଜି ମୁଁ ତୋତେ ବାନ୍ଧକର ହିଁ ରହିବି । 
ଏବେ ଦୁଇ ପାଖରେ ଉଭୟ ଆଡୁ ବିପରୀତ ଦେଖାଯାଉଛି । 


ଭଗବାନ କହିଲେ - ମୋତେ ତୁମେ ବାନ୍ଧି ପାରିବ ନାହିଁ । ତୁମ ଭିତରେ ଦ୍ଵୈତ 
ଉପାଧ୍ନ ଅଛି ନା, ସେଥୁପାଇଁ ଦଉଡ଼ିଟି ଦୁଇ ଆଙ୍ଗୁଳି ଛୋଟ ହେଉଛି । ପ୍ରଥମେ ତୁମେ 
ଦ୍ଵୈତକୁ ଛାଡ଼ । କିନ୍ତୁ କିଛି ସମୟ ପରେ ଯେତେବେଳେ ସେ ଦେଖିଲେ ଯେ ମା” 
ବହୁତ ଥକି ପଡ଼ିଲେଣି - 

ଦୃଷ୍ଟା ପରିଶ୍ରମଂ କୃଷ୍ଣଃ କୃପୟାସୀତ୍‌ ସ୍ଵବନ୍ଧନେ ॥ (୧୦.୯.୧୮) 


ସେତେବେଳେ କୂପା କରି ଭଗବାନ ବନ୍ଧନରେ ଆସିଗଲେ । ଅନ୍ୟଥା ଭଗବାନ 
ମଧ୍ଯ କଣ ବନ୍ଧନରେ ଆସିପାରନ୍ତି ହ ତାଙ୍କୁ କ'ଣ କେହି ବାନ୍ଧିପାରିବ ? ସେଥ୍ରପାଇଁ 
ଭକ୍ତମାନେ କହିଛନ୍ତି - 


ପ୍ରବଳ ପ୍ରେମ କେ ପାଲେ ପଡ଼କର 

ପ୍ରଭୁ କୋ ନିୟମ ବଦଲତେ ଦେଖା । 
ଅପନା ମାନ ଟଲେ, ଟଲ ଯାଏ 

ଭକ୍ତ କା ମାନ ନ ଟଲତେ ଦେଖା ॥ 


ପ୍ରବଳ ପ୍ରେମ ହେତୁ ଭଗବାନ ନିଜର ନିୟମ ମଧ୍ଯ ବଦଳାଇ ଦିଅନ୍ତି । ବରଂ 
ନିଜର ମାନ ଟଳି ଯାଉ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତର ମାନ କେବେ ହେଲେ ଟଳିବାକୁ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଭକ୍ତ ମୋତେ ଯଦି ବାନ୍ଧିବାକୁ ଗହୁଁଛି, ତେବେ ଠିକ ଅଛି । ମୁଁ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଉଛି । 


॥ ୪୬୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏବଂ ସଂଦର୍ଶିତା ହ୍ୟଙ୍ଗଂ ହରିଣା ଭୁତ୍ୟବଶ୍ୟତା | ( ୧୦.୯,୧୯) 


ଏଭଳି କୃପାକରି ଭଗବାନ ଆମକୁ ଦେଖାଉଛନ୍ତି ଯେ ସେ “ ଭକ୍ତପରାଧୀନଃ' 
କେତେ ପରିମାଣରେ ଭକ୍ତର ଅଧୀନ ଅଟନ୍ତି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଆଗକୁ ମହାଭାରତ ସମୟରେ 
ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ହସ୍ତିନାପୁର ଯାଉଛନ୍ତି, ଏବ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପ୍ରଭୂତି ଯେତେବେଳେ 
ତାଙ୍କୁ ଧରିବା ନିମନ୍ତେ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି ତ ଭଗବାନ ବିଶ୍ଵରୂପ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ କବଳରେ ଆସିନାହାନ୍ତି । ସେ ହିଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଯଶୋଦାଙ୍କ ହାତରେ 
ଉଖଳ ଦ୍ଵାରା ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ଭଗବାନ ପ୍ରେମର ବଶ ହୋଇ ଯାହା କିଛି 
କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


କିନ୍ତୁ କେହି ଯଦି ଅଧ୍ଵକ ଚତୁରପଣ ଦେଖାଇବାକୁ ଚାହେଁ, ତେବେ ଭଗବାନ 
ମଧ୍ଯ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କ ସହିତ କିପରି ଖେଳ ଖେଳିବା ଉଚିତ୍‌ । ତେବେ ଏଠାରେ 
ଭଗବାନ ବାନ୍ଧି ହୋଇଗଲେ । ତାଙ୍କୁ ବାନ୍ଧି ଦେବା ପରେ ଯଶୋଦା ଜୀ ବହୁତ ଖୁସି 
ହୋଇଗଲେ । ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି - ଏଠାରେ ବନ୍ଧା ହୋଇ ରହିଥା, ଏବେ ମୁଁ ଶାନ୍ତିରେ 
କାମ କରିପାରିବି । କହିଲେ ଯାଅ ! ସେ ଚାଲିଗଲେ । 


ଯମଳାର୍ଜୁନଙ୍କର ଉଦ୍ଧାର 


ସେହି ପାଖରେ ଯମଳାର୍ଜୁନ ନାମକ ଦୁଇଟି ବୃକ୍ଷ ଥୁଲା । ନଳକୂବେର ଓ 
ମଣିଗ୍ରୀବ ଏ ଦୁହେଁ କୁବେରଙ୍କର ପୁତ୍ର ଥିଲେ । ନାରଦଜୀଙ୍କର ଅଭିଶାପ କାରଣରୁ ଏ 
ଦୁହେଁ ବୃକ୍ଷ ହୋଇଯାଇଥିଲେ । ଏକାଦ ଶ୍ରୀମଦରେ ମତ୍ତ ହୋଇ ବାରୁଣୀ ପାନ କରି, 
ଅନେକ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ସହିତ ସେମାନେ ଜଳ ବିହାର କରୁଥିଲେ । ଭିନ୍ନ-ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର 
କ୍ରୀଡ଼ା କରୁଥିଲେ । ନାରଦ ଜୀ ସେହି ବାଟରେ ଯାଉଥିଲେ । ନାରଦ ଜୀଙ୍କୁ ଦେଖ୍ର 
ସେହି ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ବସ୍ତ୍ରଧାରଣ କରିନେଲେ ପରନ୍ତୁ ଏ ଦୁଇଜଣ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କଲେ ନାହିଁ। 
ଏମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନୁଗ୍ରହ କରିବା ଦୂଷ୍ଟିରେ ନାରଦ ଜୀ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ ଯେ ତୁମେ 
ଦୁହେଁ ଉନ୍ମତ୍ତ ହୋଇ ବଡ଼ ମୁର୍ଖାମୀ ଜଡ଼ତାର କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଅଛ । ଯାଅ ତୁମେ ଦୁହେଁ ଜଡ଼ 
ହୋଇଯାଅ । ଯେତେବେଳେ ତୁମ ଦୁହିଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ପର୍ଶ ହୋଇଯିବ ସେତେବେଳେ 
ତୁମର ମୋକ୍ଷ ହେବ । ଏଣୁ ଏମାନେ ବୃକ୍ଷ ହୋଇଯାଇଥିଲେ । 


ଏବେ ଭଗବାନ, ଏହି ଯମଳାହ୍ହୁନ ହୋଇଥିବା ଦୁହିବ୍ଦର ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ 
ଚାହୁଁଛନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ ଏଠାରେ ଭଗବାନ କେବଳ ଭଭ୍ତର ବାଣୀକୁ ସତ୍ୟ ସିଦ୍ଧ କରିବାକୁ 


॥ ୪୬୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀକନ୍ଧ 


ଗହୁଁଛନ୍ନି । ସେ ବିଚ୍ର କର୍ୁଛନ୍ତି। ନାରଦ ଜୀ ଅଭିଶାପ ଦେବା ପରେ ଏମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ଅନୁଗ୍ରହ ମଧ୍ଯ କରିଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର ବାଣୀକୁ ସତ୍ୟରେ ପରିଣତ କରିବାକୁ ହେବ । 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ସେହି ବୃକ୍ଷ ଦୁଇଟିର ପାଖକୁ ଯାଉଛନ୍ତି ସେ ନିଜେ ତ ସେହି ଦୁଇ 
ବୃକ୍ଷର ମଝିରେ ପଶି ବାହାରି ଯାଉଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ସହିତ ବନ୍ଧା ହୋଇଥିବା ବଡ଼ 
ଉଖଳଟି ବଙ୍କେଇ ଯାଇ ଅଟକି ଯାଉଛି । ଭଗବାନ ତାକୁ ଟାଣୁଛନ୍ତି । ଯେମିତି 
ଭଗବାନ ତାକୁ ଟାଣିଛନ୍ତି, ତୁରନ୍ତ ବୃକ୍ଷ ଦୁଇଟି ମୂଳରୁ ଉପୁଡ଼ି ତଳେ ପଡ଼ିଲା | ସେଥରୁ 
ନଳକୂବର ଓ ମଣିଗ୍ରୀବ, ଏ କୁବେର ପୁତ୍ର ଦୁହେଁ ବାହାରିଲେ | ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ନିକଟରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି, ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଆମଦ୍ଵାରା ବହୁତ ବଡ଼ 
ଭୁଲ ହୋଇଯାଇଥିଲା, କିନ୍ତୁ ଆପଣ ଏବେ ଆମକୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେଲେ । ଏବେ ଆମେ 
ଆପଣଙ୍କୁ ଏହି ବର ମାଗୁଛୁ - 


ବାଣୀ ଗୁଣାନୁକଥନେ ଶ୍ରବଣୌ କଥାୟାଂ 
ହସ୍ତୌ ଚ କର୍ମସୁ ମନସ୍ତବ ପାଦୟୋର୍ନଃ । 
ସ୍ପତ୍ୟାଂ ଶିରସ୍ତବ ନିବାସ ଜଗତ୍‌ ପ୍ରଣାମେ 
ଦୃଷ୍ଟିଃ ସତାଂ ଦର୍ଶନେସ୍ତୁ ଭବତ୍ତନୂନାମ୍‌ ॥ ( ୧୦.୧୦.୩୮) 


ଆମର ବାଣୀ ଆପଣଙ୍କର ଗୁଣାନୁକଥନ କରୁଥାଉ । ଆମର କାନ ଆପଣଙ୍କ 
କଥା ଶୁଣୁଥାଉ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ହାତ ଆପଣଙ୍କର ସେବା କରୁଥାଉ ଏବଂ ମନ 
ଆପଣଙ୍କର ଚରଣରେ ଲୀନ ରହୁ । ମସ୍ତକ ଆପଣଙ୍କ ଚରଣରେ ନମନ କରୁଥାଉ 
ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସତ୍‌ପୁରୁଷମାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ହେଉଥାଉ । ଆମେ ଆପଣଙ୍କୁ ଏହି 
ବର ମାଗୁଛୁ । ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ଇସ୍ପ୍ରିତ ବରଦାନ ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି - ତଥାସ୍ତୁ ! 
ତୁମର ମନ ମୋ ଠାରେ ଲାଗି ରହିବ । 


ବୃକ୍ଷ ପଡ଼ିବାର ଶବ୍ଦ ଶୁଭିଲା କ୍ଷଣି ନନ୍ଦ ଆଦି ସମସ୍ତ ଗୋପ, ଯେଉଁମାନେ 
ଆଖପାଖରେ ଥୁଲେ, ଦୌଡ଼ି ଯାଇ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ । ଏତେ ବଡ଼ ବୃକ୍ଷ କିପରି 
ଉପୁଡ଼ି ପଡ଼ିଲା କେହି ବୁଝିପାରିଲେ ନାହିଁ । ପୁଣି ଦେଖୁଛନ୍ତି କଂଣ ଯେ ଉଖଳରେ ବନ୍ଧା 
ହୋଇଥୁବା ଏ ମହାରାଜ ( ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଣ ସେଠାରେ ଅଛନ୍ତି । ସେମାନେ ପଚାରିଲେ, “ ଏହା 
କିପରି ହେଲା ?' ' ତେବେ ଅନ୍ୟ ଛୋଟ ଛୋଟ ପିଲାମାନେ, ଯେଉଁମାନେ କି ସବୁବେଳେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସାଥ୍ଵରେ ରହନ୍ତି, ସେମାନେ କହିଲେ ଯେ ସେ ଉଖଳକୁ ଟାଣି ଟାଣି ଏଠାକୁ 


॥ ୪୬୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନେଇ ଆସିଲା ଏବଂ ଉଖଳଟି ବୃକ୍ଷର ସେ ପାଖରେ ଥ୍ବଲା, ତଦ୍ଦାାରା ଏହି ଦୁଇ ବୃକ୍ଷ 
ଉପୁଡ଼ି ପଡ଼ିଲେ । କହିଲେ - 


ନ ତେ ତଦୁକ୍ତଂ ଜଗୃହୁର୍ନ ଘଟେତେତି ତସ୍ୟ ତତ୍‌ | ( ୧୦.୧୧.୫) 


ତୁମେ ସବୁ ପିଲାଲୋକ ପ୍ରତି ଥର କଣ ଓଲଟା-ସିଧା କଥା କହି ଦେଉଛ 
ଜଣାନାହିଁ । ଏଡ଼େ ଛୋଟ ପିଲାଟି ଏତେ ବଡ଼ ଉଖଳକୁ ଟାଣି ଟାଣି କିପରି ଆଣିପାରିବ ? 


ବାଲସ୍ୟୋପ୍ପାଟନଂ ତର୍ବୋଃ କେଟିତ୍‌ ସନ୍ଦିଶ୍ଧଚେତସଃ ॥ 


ସେମାନେ ପିଲାମାନଙ୍କ କଥାକୁ ମାନିଲେ ତ ନାହିଁ, ପରନ୍ତୁ ସମସ୍ତେ ଏଇ କଥା 
(ଘଟଣାଃ)ରେ ପ୍ରସନ୍ନ ଥୁଲେ ଯେ, ଯାହା କିଛି ହେଲା ତ ହେଲା, କିନ୍ତୁ ଏ (ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ) ତ 
ସୁରକ୍ଷିତ ଅଛି । କେଜାଣି କାହିଁକି ଏହା (ଶୀକୃଷ) ଉପରେ ଜନ୍ମରୁ ହି ଗୋଟିକ ପରେ 
ଗୋଟିଏ ସଂକଟ ଆସିବାରେ ଲାଗିଛି ? ଜଣା ନାହି ଏ କିପରି ଏକ ବାଳକ ? ଏହିପରି 
ଭଗବାନ ଗୋକୁଳରେ ପ୍ରତିପାଳିତ ହେଉଛନ୍ତି । 


ଦିନକର ଘଟଣା, ସେଠାରେ ଜଣେ ଫଳ ବିକ୍ରି କରିବା ବାଲୀ ଆସିଛି । ସମସ୍ତ 
ଜୀବମାନଙ୍କୁ କର୍ମଫଳ ଦେବା ଲୋକ ତ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ଅଚନ୍ତି | ତଥାପି - 


କ୍ରୀଣୀହି ଭୋଃ ଫଲାନୀତି ଶୁତ୍ଵା ସତ୍ଵରମଚ୍ୟୁତଃ ॥ ( ୧୦.୧୧.୧୦) 


ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଶୁଣିଲେ ଯେ କେହି ଫଳବାଲୀ କହୁଛି, “ ଫଳ 
ନିଅନ୍ତୁ ତଟକା-ତଟକା ଫଳ ନିଅନ୍ତୁ । ତ ଇଏ (ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଣ ଦୌଡ଼ି କରି ବାହାରକୁ 
ଆସିଲେ । ଛୋଟିଆଟିଏ ତ, ନିଜ ଅଂଜୁଳୀରେ କିଛଇ ଶସ୍ଯ ନେଇ ଦୌଡ଼ି ଦୌଡ଼ି 
ଆସୁଛନ୍ତି । ସବୁ ଶସ୍ଯଗୁଡ଼ିକ ତ ରାସ୍ତା ସାରା ହିଁ ପଡ଼ି ଯାଇଥଲା । ସେ ( ପ୍ରଭୁ) ନିଜର 
ଦୁଇ ହାତକୁ ଆଗକୁ ବଢ଼ାଇ ଦେଉଛନ୍ତି । ଫଳବାଲୀ ତାଙ୍କର ସେଇ ଛୋଟ ଛୋଟ 
ହାତ ଦୁଇଟିକୁ ଫଳରେ ଭରି ଦେଇଥୁଲା, ପୁଣି ଭଗବାନ ତାର ଟୋକେଇଟିକୁ ରତ୍ନରେ 
ଭରି ଦେଇଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ତାକୁ ଜଣାନଥିଲା । ଘରକୁ ଫେରି ସେ ଦେଖୁଲା ଯେ ତାର 
ଟୋକେଇଟି ରତ୍ନରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଛି । ଏହିପରି ଭଗବାନ ଗୋକୁଳରେ ବଢ଼ୁଛନ୍ତି । 


ଘଟଣାକ୍ରମକୁ ଦେଖ ବ୍ରଜର ନନ୍ଦ ପ୍ରଭୂତି ବୟସ୍କା ଗୋପାଳମାନେ ଚିନ୍ତାରେ 
ପଡ଼ିଗଲେ । ସେମାନଙ୍କର ବିଚାର ଥୁଲା ଯେ, ଏବେ ଆମକୁ କିଛି କରିବା ଭବଚଠ୍‌ | 
ଉପନନ୍ଦ ନାମରେ ଜଣେ ଗୋପାଳ କହିଲେ ଯେ ଆଜିକାଲି ଗୋଜୁଳରେ ବହୁତ 


/॥ ୪୬୬ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଉତ୍ପାତ ହେଉଛି, ସେଥିପାଇଁ ଆମକୁ ଗୋକୁଳ ଛାଡ଼ି ଦେବା ଉଚିତ | ନିକଟରେ ଏକ 
ସୁନ୍ଦର ସ୍ତ୍ରାନ ଅଛି, ସେହି ସ୍ଥାନକୁ ଯାଇ ସେଠାରେ ରହିବା ଉଚିତ । କେଉଁ ସ୍ଥ୍ରାନଟି ? 
ନିକଟରେ ବୁନ୍ଦାବନ ନାମକ ଏକ ସ୍ଥାନ ଅଛି ¦ ବୃନ୍ଦାବନ ଖୁବ ସୁନ୍ଦର ସ୍ଥାନ ଅଟେ । 
ଏହି ସ୍ଥାନକୁ ଛାଡ଼ି ଏବେ ସମସ୍ତେ ନିଜର ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ସ୍ଵଜନ, ବନ୍ଦୁବାନ୍ଧଙ୍କୁ 
ନେଇ ବୃନ୍ଦାବନ ଗାଲିଯିବା । ଲାଗୁଛି ଏହି ସ୍ଥାନଟି ବଡ଼ ଅଶୁଭ ଅଟେ । ଗୋକୁଳର 
ସମସ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏହି ପ୍ରସ୍ତାବଟି ପସନ୍ଦ ହେଲା । ବାସ ! ଶିଘ୍ର-ଶିଘ୍ର ସମସ୍ତେ ନିଜ- 
ନିଜର ବଳଦଗାଡ଼ି-ଶଗଡ଼, ସବୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କଲେ, ସବୁ କିଛି ଲଦି ଦେଲେ ଏବଂ ଯାତ୍ରା 
ଆରମ୍ଭ କଲେ । ବର୍ତମାନ ଏ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବୃନ୍ଦାବନ ଯାଇ ସେହିଠାରେ ରହିବାକୁ ହେବ । 


ବୃୂନ୍ଦାବନଂ ଗୋବର୍ଦନଂ ୟମୁନା ପୁଲିନାନି ଚ || (୧୦.୧୧,୩୬) 


ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ବୃନ୍ଦାବନରେ ଆସି ବସବାସ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ବୂନ୍ଦାବନର 
ବେଶ୍‌ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଥିଲା, ଗୋବର୍ଵନ ପର୍ବତ ମଧ୍ଯ ମନକୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରୁଥିଲା ଏବଂ ଯମୁନା 
ଜୀଙ୍କ କୂଳ ମଧ୍ଯ ମନୋଭାବନା ମନଲୋଭା ଥଲା । ଏ ସବୁ ଦେଖ୍ବ ବଳରାମ ତଥା 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମନ ପ୍ରେମରେ ଭରିଗଲା । ନିଜର ବାଳଲୀଳା ଦ୍ଵାରା ସେ ଗୋକୁଳ ଭଳି 
ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କ ମନକୁ ମୋହିତ କରିଦେଲେ । ସମୟ ଅନୁସାରେ ସେ 
ବସ୍ସାପାଳକ ହେଇ ଗୋପାଳ ବାଳକମାନଙ୍କ ସହିତ ସେ ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଯାଆନ୍ତି । 
ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ଚରାଇ ଆଣନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତେ ସାଥ ହୋଇ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଖେଳ 
ମଧ୍ଯ ଖେଳନ୍ତି । 

ବତ୍ସାସୁରର ଉଦ୍ଧାର 


ଦିନକର କଥା, ସବୁଦିନ ଭଳି ସେମାନେ ସମସ୍ତ ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ଚରାଇ - 
ଚରାଇ ଯମୁନାକୂଳରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ । ସେତିକିବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ନିମନ୍ତେ 
ଏକ ଅସୁର ବାଛୁରୀ ରୂପ ଧାରଣ କରି ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲା । ତାର ନାମ ଥ୍ବଲା 
“ ବସ୍ଥାସୁର ” । ଭଗବାନ ତାକୁ ଚିହ୍ନିଗଲେ ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଇଏ ବାଛୁରୀ ନୁହେଁ, ଏକ 
ଅସୁର ଅଟେ । ଭଗବାନ ତାର ଗୋଡ଼ ଧରିଲେ ଏବଂ ଗୋଲାକାରରେ ବୁଲାଇ ବୁଲାଇ 
ତାକୁ କଇଁଥ ଗଛରେ ପିଟିଦେଲେ । ପିଲାମାନେ ଦେଖିଲେ ବାଛୁରୀର ସେବା କରୁଥୁବା 
ଭଗବାନ ବାଛୁରୀକୁ ମାରୁଛନ୍ତି ? 


ଏହି “ ବସ୍ସାସୁର'” ଅହଂତା - ମମତା ( ଆସକୁି)ର ପ୍ରତୀକ | ପ୍ରଥମେ ଭଗବାନ 
ଅବିଦ୍ୟା ( ପୂତନା) କୁ ମାରିଲେ, ପୁଣ ଜଡ଼ବାଦ ( ଶକଟାସୁର)କୁ ମାରିଲେ, ତା ପରେ 
॥ ୪୬୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କାମ ( ତୃଣାବର୍ଭ) ଯେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଖୁବ ବୁଲାଉଥାଏ, ତାକୁ ମାରିଲେ | କାମ ବାସନା 
ଯେତେବେଳେ ଆସେ ତ ତାହା ତୂଣାବର୍ତ ଭଳି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଉଡ଼ାଇ ନେଇଯାଏ ଏବଂ ପିଟି 
ପିଟି ମାରିଦିଏ । ଏବେ ଭଗବାନ ମମତାକୁ ମଧ୍ଯ ମାରିଦେଲେ । 


ବକାସୁରର ଉଦ୍ଧାର 


ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ଚରାଇବା ନିମନ୍ତେ ବଳରାମ, ଶ୍ୟାମ ତଥା ଗୋପାଳ ବାଳକ 
ବନ-ବନ ବୁଲୁଥିଲେ । ଦିନେ ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ଜଳ ପିଆଇ ସାରି ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଜଳପାନ 
କରୁଥିଲେ ତ ସେମାନେ ଦେଖିଲେ ଯେ ସେଠାରେ ଏକ ବିରାଟ ବଗ ବସିଛି । ଏହି 
ବଗ ବକ ଅଟେ, ବକୀ ( ପୁତନା)ର ଭାଇ | ତାର ମୁହଁ ଖୁବ ବିଶାଳ ଅଟେ | 


ସ ବୈ ବକୋ ନାମ ମହାନସୁରୋ ବକରୂପଧୁକ୍‌ । 
ଆଗତ୍ୟ ସହସା କୂଷ୍ଣଂ ତୀକ୍ଷତୁଣ୍ଡୋଃଗ୍ରସଦ୍‌ ବଲୀ || ( ୧୦.୧୧.୪୮) 


ଯେମିତି ସେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଆସିବା ଦେଖୁଛି, କହିଲା ଏଇ ହି ମୋର 
ଭଉଣୀକୁ ମାରିଥିଲା । ବାସ୍‌ ସେ ତାଙ୍କୁ ଗିଳି ଦେଲା । ସମସ୍ତ ଗୋପାଳ ବାଳକ 
ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଗଲେ । ଆରେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କୁଆଡ଼େ ଗଲେ ? ସେ ତ ତାଙ୍କୁ ଗିଳି 
ପକାଇଲା । ଯେତେବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବଗର ପେଟ ଭିତରକୁ ଗଲେ ତ ସେଠାରେ ଅଗ୍ନି 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଗଲା । ବ୍ୟତିବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇ ବଗ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ବାନ୍ତି କରିଦେଲା । ପୁଣି ତାର 
ଚଞ୍ଚୁ (ଥଣ୍ଟ) ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଖଣ୍ଡିଆ ଖାବରା କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଭଗବାନ ତାର 
ଦୁଇ ଚଞ୍ଚୁକୁ ( ଥଣ୍ଟ) ଧରି ତାକୁ ଚିରି ଦେଲେ । “ ବକାସୁର ର ବଧ ହୋଇଗଲା । ବକ 
ତ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ଜଣାଅଛି ନା, ବଗୁଲା ଭଗତର ଅର୍ଥ ସମସ୍ତେ ଜାଣିଛନ୍ତି ନିଶ୍ଚୟ । 
ଗୋଟିଏ ପାଦରେ ଏପରି ଠିଆ ହୋଇଯାଏ ଯେ ସତେ ଯେପରି ପୂର୍ଣ୍ର ଧ୍ୟାନସ୍ଥ । ପରନ୍ତୁ 
ଯେମିତି ସେ ମାଛଟିଏ ଦେଖେ, ତୁରନ୍ତ ତାକୁ ସେ ଧରିନିଏ । ଏହି ବଗୁଲା ବଡ଼ 
“ ଦମ୍ଭୀଂ ହୋଇଥାଏ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଲୀଳା ଏହିପରି । ଉପରୁ ଲାଗେ ଯେ ସେ 
ତାକୁ ମାରିଛନ୍ତି, ଆକୁ ମାରିଛନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ ଏ ସବୁ ଉପରେ ଯଦି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ବିଚାର କରନ୍ତି, ତାକୁ ନିଜର ହିଁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଦେଖନ୍ତି, ତେବେ ତାର ଅର୍ଥ ଅଥବା 
ଯାହାର ଏସବୁ ପ୍ରତୀକ ସେ ସମସ୍ତ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିଯିବେ । 


॥ ୪୬୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଅବିଦ୍ୟା, ଜଡ଼ତା, କାମ, ଦମ୍ଭ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଆସୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିପାତ କରିଚାଲିଛନ୍ତି । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଅସୁର ହୋଇ ଗୋକୁଳକୁ 
ଆସିଲେ, ଏବେ ବୃନ୍ଦାବନରେ ମଧ୍ୟ ଅସୁର ଅଛନ୍ତି, ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ 
ସେମାନଙ୍କୁ ନଷ୍ଟ କରୁଛନ୍ତି । ସେଥ୍ରପାଇଁ ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମ ହୃଦୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ପ୍ରବେଶ ହୋଇଯାଏ ତ କେତେ ଭଲ କଥା ହେବ । ବାସ୍‌ ! ସେ ହିଁ ପୁଣି ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଯାଆନ୍ତି । ଆଉ ଆମକୁ କିଛି କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡ଼େ ନାହିଁ । ସେ ହିଁ ଆମ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଉଠୁଥିବା ସମସ୍ତ ଆସୁରୀ ବୂଭ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ନଷ୍ଟ କରି ଚ୍ଲିଥାଆନ୍ତି । ଏହିଭଳି 
ବକାସୁରର ବଧ ହେଲା । ସେହି ପିଲାମାନେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କହୁଥିଲେ ଯେ, ଆଜି ଏ 
( ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ) ଅମୁକକୁ ମାରିଲେ, ପୁଣି ତାକୁ ମାରିଲେ । ଏପରି ଶୁଣି ଶୁଣି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବଡ଼ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗୁଥିଲା । ତଥାପି ସେମାନେ ଏହା ହି ବୁଝୁଥିଲେ ଯେ ଏହି ପିଲାଟି ପାଖରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଅଛି, ସେଥୁପାଇଁ ଏହାରି ଦ୍ଵାରା ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ ସବୁ ହୋଇପାରୁଛି | 


କ୍ଵଚିଦ୍‌ ବନାଶାୟ ମନୋ ଦଧଦ୍‌ ବ୍ରଜାତ୍‌ 

ପ୍ରାତଃ ସମୁତ୍ଥାୟ ବୟସ୍ୟବସ୍ସପାନ୍‌ । 
ପ୍ରବୋଧୟଞ୍ଚିଙ୍ଗରବେଣ ଚାରୁଣା 

ବିନିର୍ଗତୋ ବସ୍ସପୁରଃସରୋ ହରିଃ || (୧୦.୧୨.୧) 


ଏବେ ଭଗବାନ ସବୁ ପିଲାମାନଙ୍କର ଗୋପାଳ ବାଳକମାନଙ୍କର ନାୟକ 
ହୋଇଗଲେ । ଦିନେ ବନରେ ଜଳଖୁଆ ଖାଇବାକୁ ଭାବି ସକାଳୁ ସକାଳୁ ସିଙ୍ଗା ବଜାଇ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଡାକିଲେ ଏବଂ ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ନେଇ ସମସ୍ତ ବାଳକମାନଙ୍କ ସହିତ ବ୍ରଜରୁ 
ବାହାରି ପଡ଼ଇଲେ । ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେ ସାନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କର ନେତୃତ୍ବ 
ନେବାର ସ୍ଵଭାବ ତାଙ୍କର ଥଲା । ଏବେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନେଇ ଯାଉଛନ୍ତି । କେଜାଣି 
କାହିଁକି ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ବାଳକମାନଙ୍କର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଏତେ ପ୍ରେମ ଆସୁଥିଲା ଯେ, 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିବାକୁ ଗହିଛନ୍ତି । କହିଲେ - ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ସ୍ପର୍ଶ କରିବି । 


॥ ୪୬୯ । 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ଅହଂ ପୂର୍ବମହଂ ପୂର୍ବମିତି ସଂସ୍ମୃଶ୍ୟ ରେମିରେ ॥| ( ୧୦.୧୨.୬) 


ଦୌଡ଼ି ଦୌଡ଼ି ଆସୁଥିଲେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିବା ସମୟରେ କହୁଥିଲେ 
- ଦେଖ ମୁଁ ସବୁଠାରୁ ପ୍ରଥମେ ସ୍ପର୍ଶ କଲି । ତଦ୍ଦ୍ାରା ସେମାନଙ୍କୁ ଅଲୌକିକ ଆନନ୍ଦ 
ମିଳୁଥୁଲା କାରଣ - “ ସୁଖେନ ବ୍ରହ୍ୁସଂସ୍ପର୍ଶମତ୍ୟନ୍ତଂ ସୁଖମଶୁତେ”” | (ଭ.ଗୀତା- 
୬. ୨୮) । ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମସଂସ୍ପର୍ଶ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥିଲା । ବ୍ରହ୍ମ ସଂସ୍ପର୍ଶ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସେମାନେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁଖୀ ହେଉଥିଲେ । 


ଅଘାସୁରର ଉଦ୍ଧାର 


ଦିନେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଖେଳୁଛନ୍ତି । ସେତେବେଳେ “ ଦୃଷ୍ଟାର୍ଭକାନ 
କୃଷ୍ଣମୁଖାନଘାସୁରଃ”” ( ୧୦. ୧ ୨. ୧୪) ଅଘାସୁର ସେଠାରେ ଆସି ପହଞ୍ଚିଗଲା | 
“ ଅଘ'ର ଅର୍ଥ ପାପ । ଦେଖନ୍ତୁ, କଂସ ଜଣକ ପରେ ଜଣେ ଅସୁରକୁ ପଠାଉଥୁଲା | 
ଅଘାସୁର ଦେଖିଲା ଯେ ପିଲାମାନେ ଖେଳୁଛନ୍ତି । “ କଂସାନୁଶିଷ୍ଟଃ ସ ବକୀବକାନୁଜଃ ” 
( ୧୦. ୧ ୨.୧୪) ଏ ହେଉଛି ବକୀ ତଥା ବକର ଛୋଟ ଭାଇ | ଜଣେ ୯“ ଅବିଦ୍ଯା” 
( ବକୀ) ଥିଲା, ତାର ଜଣେ ଭାଇ ଥିଲା “ ଦମ୍ଭ' (ବକ) ଏବଂ ଏ ହେଉଛି ଆଉ ଜଣେ 
ଭାଇ “ ପାପ” । ଏହାର ଅର୍ଥ କଣ ? ଯେଉଁଠି ଅବିଦ୍ୟା ଥୁବ, ଦମ୍ଭ ଥୁବ, ସେଠାରେ 
ପାପର ମଧ୍ଯ ପ୍ରବେଶ ନିଶ୍ଚୟ ହୋଇଯାଏ । ତାକୁ ବୁଝିବା ନିମନ୍ତେ ଅନ୍ୟ ଏକ ଦୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯ 
ବିଗ୍ଧର କରାଯାଇଛି - ଏ ଗୋପବାଳକମାନେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସାଥିରେ ଖେଳୁଥିଲେ, 
ତାଙ୍କୁ ନିଜର ସମାନ ଭାବି । ଏବେ ଏହି ଜୀବ ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ମନସ୍କନ୍ତୁ ମନେକରି ଖେଳିବାକୁ ଲାଗିଯାଏ ତେବେ ତା ଜୀବନରେ କିଂଚିତ୍‌ ପାପ 
ଆସିଯାଏ । ଆମ ଜୀବନର ଘଟଣାକୁ ଏଠାରେ କଥାରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନ କରୁଛନ୍ତି । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ରାବଣ, ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ କଣ ଭଗବାନଙ୍କର ସମାସ୍କନ୍ଧ ହେବାକୁ ବିଗର କରି 
ନ ଥୁଲେ ? ତେଣୁ ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କହିବାକୁ ଗଲେ ଆମକୁ ପ୍ରେମର ସହିତ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଲୀଳା ଦେଖୁବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନିଜ ଜୀବନରେ ତାର 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବୁଝିବାକୁ, ଅର୍ଥ ଖୋଜିବାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟାସ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଏବେ ଅଘାସୁର ଆସିଲା ଏବଂ ସେ ଯେତେବେଳେ ଦେଖିଲା ପିଲାମାନେ 
ଖେଳୁଛନ୍ି, ତ ସେ ଅଜଗରର ରୂପ ଧାରଣ କରିନେଲା | ସେ ବହୁତ ବଡ଼ ଅଜଗର 
ହୋଇଗଲା ଏବଂ ନିଜର ମୁହଁ ମେଲା କରି ବସିଗଲା । ତାର ମୁହଁର ଦୁଇପାର୍ଶ୍ଵ ଗୁମ୍ଫା 
ଭଳି ଦେଖାଯାଉଥୁଲା । ଯେତେବେଳେ ପିଲାମାନେ ଆସିଲେ ତ ସେମାନଙ୍କୁ ସେଠାରେ 
॥ ୪୭୦ |॥ 


ଦଶମ ସ୍ଠୀନ୍ଧ 


ଗୁମା! ଦେଖାଗଲା, ତେଣ୍ ଘେମାନେ ଭାବିଲେ ଭିତରକୁ ଯାଲ ଦେଖିବା ଏହା କିପରି 
ଗ୍ଧମ୍ମା ଅଟେ । 


ଧ୍ବତ୍ଵାଭୂତଂ ବ୍ୟାତ୍ରଗୁହାନନଂ ତଦା 
ପଥର ବ୍ୟଶେତ ଗ୍ରସନାଶୟା ଖଲଃ ॥ (୧୦.୧୨,୧୬) 


ଏହି ଅଘାସୁର ଖଳ ଅଟେ । ମୁହଁ ମେଲାଇ ବସିଛି । ଖେଳ-ଖେଳରେ ସମସ୍ତ 
ପିଲା ତାର ମୁହଁରେ ପ୍ରବେଶ କରିଗଲେ । ଭଗବାନ ଦେଖଲେ ସମସ୍ତେ ଭିତରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିଗଲେଣି । ଏବେ କଣ କରିବା ? ଏଭଳି ବିଗର କରି ସେ ସ୍ଵୟଂ ମଧ୍ଯ 
ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିଗଲେ । ତେବେ କଣ ହେଲା ? ସେତିକିବେଳେ ସେହି ଅଜଗର 
ମୁହଁ ବନ୍ଦ କରି ଦେଲା । 


ତତୋଃତିକାୟସ୍ୟ ନିରୁଦ୍ଧମାର୍ଗିଣୋ 
ହ୍ୟୁଦ୍‌ଗୀର୍ଣ୍ଣଦୂଷ୍ଟେର୍ଭ୍ରମତସ୍ତିତସ୍ତତଃ । 
ପୂଣ୍ଠୋଃନ୍ତରଝେେଂ ପବନୋ ନିରୁଦ୍ଧୋ 
ମୂର୍ଵନ ବିନିଷ୍ପାଟ୍ୟ ବିନିର୍ଗତୋ ବହିଃ || ( ୧୦,୧୨.୩୧) 


ଭଗବାନ କଣ ତାକୁ ଜାଣି ନାହାନ୍ତି ? ଭିତରକୁ ଯାଇ ସେ ଏପରି ବଢ଼ିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ ଯେ ତାର ଗଳା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁ ଗଲେ । ତାର ଶ୍ଵାସ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲା । 
ସେ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଗଲା । ଶେଷରେ ତାର ପ୍ରାଣ ବ୍ରହ୍ମରନ୍ଧ୍ମରେ ବାହାରିଗଲା । ତାପରେ 
ଭଗବାନ ନିଜ ଅମୂତମୟୀ ଦୃଷ୍ଟି ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ଗୋପାଳବାଳକ ତଥା ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ 
ଜୀବିତ କରିଦେଲେ ଏବଂ ନିଜ ସାଥ୍ରରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବାହରକୁ ନେଇ ଆସିଲେ । କହିଲେ 
- ତୁମେମାନେ ଯେକୌଣସି ସ୍ବାନରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାର ପୁର୍ବରୁ ଟିକିଏ ଦେଖୁନିଅ ଯେ 
କେଉଁଠାରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଛ ! 


ଆମ୍ଭେମନେ ମଧ୍ଯ ସେହିଭଳି କରିଥାଉ । ପାପ ମୁହଁ ଖୋଲିକରି ବସିଛି । “ ଏହା 

କ'ଣ” କହି-କହି ବାସ, ତା ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ କରିଯାଆନି । ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ କଲା 

ପରେ ପାପ ତାର ମୁହଁ ବନ୍ଦ କରିଦିଏ ଏବଂ ଆମେ ପାପକର୍ମ କରି ଚାଲିଥାଉ । ଏହି 

କଥାକୁ ଚିହ୍ନିବାକୁ ଜାଣିବା ଉଚିତ ଯେ ସେଇ ପାପ ମୁହଁ ଖୋଲି କରି ବସିଛି । ଆମକୁ 

ଆମନ୍ତ୍ରଣ ଦେଉଛି । କ'ଣ ଏ ଭିତରକୁ ଯିବା ଉଚିତ୍‌ ? ଆମକୁ କେଉଁ ଆଡ଼କୁ ଯିବା 
ଉଚିତ୍‌, ପ୍ରଥମରୁ ଏହାକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବିଚାର କରିନେବା ଉଚିତ୍‌ । 

॥ ୪୭୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବ୍ରହ୍ମାଳୀଙ୍କର ମୋହ 


ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଯେତେବେଳେ ଏହି ଘଟଣା ହେଲା, 
ସେତେବେଳେ ଭଟବାନଙ୍କୁ ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ହୋଇଥିଲା । କିନ୍ତୁ ଏକବର୍ଷ ପରେ ପିଲାମାନେ 
ନିଜ ନିଜ ମାତା-ପିତାଙ୍କୁ ଏହି ଘଟଣା ଶୁଣାଉଛନ୍ତି ଯେ ଆଜି ଭଗବାନ ବାଳକୂଷ୍ଣ 
ଅଜଗରକୁ ମାରିଛନ୍ତି । ଏକବର୍ଷ ପରେ ଶୁଣାଇଛନ୍ତି ତ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ଶଙ୍କା 
ହେଲା। ସେ ଭଗବାନ ଶୁକଦେବ ଜୀଙ୍କୁ ପର୍ରୁଛନ୍ତି ଏକ ବର୍ଷ ପୂର୍ବର କଥାକୁ ଏ 
ପିଲାମାନେ ଏପରି କହୁଛନ୍ତି, ସତେ ଯେପରି ଘଟଣାଟି ଆଜି ହିଁ ଘଟିଛି । ତାହା 
କିପରି ? ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ଜୀ କହୁଛନ୍ତି, ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ଅଘାସୁରଠାରୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ବଞ୍ଚାଇଲେ, ସେତେବେଳେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଯମୁନା ଜୀଙ୍କର କୂଳକୁ ନେଇ ଆସିଲେ । 
ପୁଣି କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ, ଦେଖ ତ ସତରେ ଏଠିକାର ବାଲୁକା କେତେ କୋମଳ, 
ଏଠାରେ ସବୁ କିଛି କେତେ ରମଣୀୟ ଲାଗୁଛି । ଏହି ସ୍ଥାନଟି ଆମ ଖେଳକୁଦ ପାଇଁ 
ବେଶ ବଢ଼ିଆ ହୋଇଛି । ଏବେ ପ୍ରଥମେ ଆମେ ଏଇଠାରେ ଭୋଜନ କରିନେବା 
ଉଚିତ୍‌ । ପାଖରେ ବାଛୁରୀମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କଅଁଳିଆ ଶାଗୁଆ ଘାସ ମଧ୍ୟ ଅଛି । 
ସେମାନେ ସେଠାରେ ଚରୁଥାଆନ୍ତୁ । ଏହି କଥା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପସନ୍ଦ ହେଲା ତ ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ କହିଲେ ଠିକ ଅଛି । ଏଠାରେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ବଣ୍ତନ କରାଯାଇଛି ଯେ, 
ବାଛୁରୀମାନେ ତ ଘାସ ଚରିବାକୁ ଚାଲିଗଲେ, କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତ ଗୋପାଳବାଳକମାନେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଗରିପଟେ ଘେରି ହୋଇ ବସିଗଲେ ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ - 


ସର୍ବେ ମିଥୋ ଦର୍ଶୟନ୍ତଃ ସ୍ଵସ୍ଵଭୋଜ୍ୟରୁଚିଂ ପୂଥକ୍‌ । 

ହସନ୍ତୋ ହାସୟନ୍ତଶ୍ଚା।ଭ୍ୟବଜହୁଃ ସହେଶ୍ବରାଃ ॥ ( ୧୦,୧୩.୧୦) 
ବିଭ୍ରଦ୍‌ ବେଣୁଂ ଜଠରପଟୟୋଃ ଶୂଙ୍ଗବେତ୍ରେ ଚ କକ୍ଷେ 

ବାମେ ପାଣୌ ମସୂଣକବଲଂ ତତ୍‌ଲାନ୍ୟଙ୍ଗୁଲୀଷୁ । 

ତିଷ୍ଠନ୍‌ ମଧ୍ୟେ ସ୍ବପରିସୁହୃଦୋ ହାସୟନ୍‌ ନର୍ମଭିଃ ସ୍ପୈଃ 

ସ୍ଵର୍ଗେଲୋକେ ମିଷତି ବୁଭୁଜେ ୟଜ୍ଞଭୁଗ୍‌ ବାଲକେଲିଃ | ( ୧୦,୧୩.୧୧) 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଛୋଟିଆ - ହଳଦିଆ ଲୁଗା ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି, 
“ଜଠରପଟୟୋ ”' ଅଣ୍ଟାରେ ଦଂଶୀଟକୁ ଖୋସି ଦେଇଛନ୍ତି “ ଶୁଙ୍ଖବେତ୍ରେ ଚ କକ୍ଷେ” 
ଏବଂ ନିଜର ସିଂଗା ତଥା ବେତକୁ ନିଜ କାଖରେ ଯାକି ଧରିଛନ୍ତି, “ ବାମେପାଶୌ 
॥ ୪୭୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ମସୂଣକବଳଂ” ବାମ ହାତରେ ଦହି ଭାତ ନେଇ ବସିଛନ୍ତି, “ ତଫଳାନ୍ୟଙ୍ଗୁଳିଷୁ' 
ଲେମ୍ବ, ଅଁଳା, ଆମ୍ବଡ଼ା, ଅଦା ଆଦିର ଆଚ୍ରକୁ ଆଙ୍ଗୁଳିଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ ଚାପି ରଖୁଛନି, 
“ ତିଷ୍ଠନ୍‌ ମଧ୍ଯେ ସ୍ବରପିସୁହୁଦୋ ହାସୟନ୍‌ ନର୍ମଭିଃ ସ୍ପୈଃ'” ଏବଂ ମଝିରେ ବସି ହ୍ଯା 
ଭରା କଥା, କୌତୁକିଆ କଥା ଆଦି ଶୁଣାଇ ସମସ୍ତ ଗୋପାଳବାଳକମାନଙ୍କୁ ହସାଉଛନ୍ତି | 
“ ସ୍ବର୍ଗେ ଲୋକେ ମିଷତି ” ସ୍ଵର୍ଗର ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅଦୁତଲୀଳାକୁ ଦେଖ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଚକିତ ହେଉଥିଲେ ଯେ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ଯାହାକି ଆମ 
ନିମନ୍ତେ କରାଯାଉଥବା ଯଜ୍ଞରେ ଏତେ ଶୀଘ୍ର ଆସନ୍ତି ନାହିଁ, ସେ ହିଁ ଏଠାରେ ପିଲାମାନଙ୍କ 
ସହିତ ହସ-ଖୁସି କରି ଭୋଜନ କରୁଛନ୍ତି । 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଭୋଜନରେ ଆନନ୍ଦରତ ହୋଇ ସମସ୍ତ ଗୋପାଳବାଳକ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ବସି ହସ-ଖୁସି କରୁଥିଲେ ଓ ଖାଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ଏତିକିବେଳେ 
ସେମାନଙ୍କର ଧ୍ୟାନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ବାଛୁରୀମାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ଲିଗଲା । ସବୁଜ ଭରା 
ଘାସର ଲୋଭରେ ସେମାନେ ଦୂର ଜଙ୍ଗଲ ଆଡ଼କୁ ଗଲି ଯାଇଥିଲେ । ଗୋପବାଳକମାନେ 
କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ - ଆରେ ! ଆମ ବାଛୁରୀମାନେ କୁଆଡ଼େ ଗଲେ ? ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେମାନଙ୍କର ଧ୍ଯାନ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ହଟି ଗଲା । ବାଛୁରୀ ଅବା ଗୋବସ୍ଥକୁ ତଥା 
ଗାଛକୁ “ ଗୋ” ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ତେବେ ଏଠାରେ ବାଛୁରୀର ଅର୍ଥ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ । 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ମଧ୍ଯ କେବେ କେବେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଦେଇ ଚରିବା 
ପାଇଁ ଚ୍ଲି ଯାଆନ୍ତି । ଏଇ ବାଛୁରୀମାନେ ତ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଖପାଖରେ 
ଥିଲେ । ସେମାନଙ୍କୁ ସବୁଜ ଘାସ ଦେଖାଗଲା, ତ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଦେଇ 
ଘାସ ଚରିବାକୁ ଗଲିଗଲେ । 


ଏହିଭଳି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ମଧ୍ଯ କେଉଁଆଡ଼େ - କେଉଁଆଡ଼େ 
ଯାଇଥା'ନ୍ତି । କେଉଁଠାରେ ଟି.ଭି. ରେ କୌଣସି ଭଲ ଧାରାବାହିକ ଚାଲିବ, ତ କହନ୍ତି 
ଆଜି ଭାଗବତ ପ୍ରବଚନକୁ ଯିବି ନାହିଁ । ଏପରି ହୁଏ ନା ? ଆଜି କଥାକୁ ଯିବି ନାହିଁ, 
ଜ୍ଞାନ ଯଜ୍ଞକୁ ଯିବି ନାହିଁ, ଏଭଳି ହୋଇଯାଏ । ଯେପରି ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ଘାସ ଯେଉଁଠି 
ଦେଖାଗଲା ତ, ସେମାନେ ସେଠାକୁ ଚାଲିଗଲେ, ସେହିପରି ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ମଧ 
ଯାଇଥାଆନ୍ତି । ପୁଣି ଏବେ ଏ ଗୋପବାଳକମାନେ କଂଣ ? କାହାର ପ୍ରତୀକ ? 
ଏମାନେ ଗାଭ ଏବଂ ବାଛୁରୀର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର ସୁରକ୍ଷା କରନ୍ତି । ସେମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ପଛେ ପଛେ ଯିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଭଗବାନ କହିଲେ, ଆରେ ! ମୁଁ 
ଏଠାରେ ବସିଛି ଏବଂ ପ୍ରଥମେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ଗଲେ, ପୁଣି ତା ପଛେ - ପଛେ 
॥ ୪୭୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଗୋପବାଳକ ଅର୍ଥାତ ମନ ମଧ୍ଯ ଯାଉଛି । ଯଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ “ ଗୋ” ଅଟନ୍ତି, ତେବେ 
ଗୋପବାଳକମାନେ ମନ ଅଟନ୍ତି । 


ଯେତେବେଳେ ଗୋପବାଳକମାନଙ୍କର ଧ୍ୟାନ ବାଛୁରୀଆଡ଼କୁ ଗଲା ତ ସେମାନେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଖୋଜିବା ନିମନ୍ତେ ଯିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଭଗବାନ ଭାବୁଛନ୍ତି, ଏମାନଙ୍କୁ 
ସମ୍ଭାଳିବା ଉଚିତ୍‌, ଏମାନେ ମଧ୍ଯ ଉଦ୍‌ବିଘ୍ନ ହୋଇଯାଉଛନ୍ତ । ଭଗବାନ 
ଗୋପବାଳକମାନଙ୍କୁ କହିଲେ, “ ତୁମ୍ଭେମାନେ ଏହିଠାରେ ଭୋଜନ କରୁଥାଅ, ମୁଁ ଶିଘ୍ 
ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ଖୋଜି ଆଣିବି ।” ଏପରି କହି ଭଗବାନ ଚାଲିଲେ । 


ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ସବୁ କିଛି ଦେଖୁଛନ୍ତି, “ ଅଘ' ର ମୋକ୍ଷ ଦେଖୁ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ତାଙ୍କର 
ବିସ୍କୟ ହୋଇଥିଲା ଯେ ଏହା (ଅଘ-ପାପର ମୁକ୍ତି) ବେଦ ବିରୁଦ୍ଧ ଅଟେ । ଏବେ 
ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ମୋହ ହେଲା । ତାଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଏହି ଛୋଟ ବାଳକଟି ନ ଜାଣି ଏଠାରେ 
କଣ କଣ କରୁଛି ? ଏହି ଛୋଟ ଛୋଟ ବାଳକମାନେ/, ସ୍ଫକ୍ରୀମାନେ, ପୁରୁଷମାନେ - 
ଏତିକି ନୁହେଁ ତ ବଡ଼ ବଡ଼ ବୃଦ୍ଧମାନେ ମଧ୍ୟ, ସମସ୍ତେ ଏହା ପଛରେ ପାଗଳ ହେଉଛନ୍ତି | 
ଏ ପିଲା ବାଳ ଠାରୁ ବୃଦ୍ଧ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରିୟ ହୋଇଯାଇଛି । ଏ ପିଲାଠାରେ 
କ'ଣ ଅଛି ? ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ତ ପ୍ରଥମରୁ ହି ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କୁ କହିଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ମୁଁ 
ଅବତାର ନେଇ ଆସିବି, କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଲୀଳାକୁ ଦେଖୁ ଦେଖୁ ଏକେ ତ 
ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ମୋହ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଯେଉଁ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ସମ୍ମାନ ମିଳୁଥିଲା, 
ଏସବୁ ଦେଖୁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ (ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କୁକୁ ଲାଗିଲା, ଏ ସବୁ କଣ, ଏମାନେ ସମସ୍ତେ 
ତାଙ୍କର ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ଏତେ ପ୍ରେମ କରୁଛନ୍ତି । ମୁଁ ଦେଖୁବାକୁ ଚାହୁଁଛି ଯେ 
ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଏପରି କଣ ଶକ୍ତି ଅଛି ? ଦ୍ଵିତୀୟ କଥା, ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ଲୀଳା ଦେଖବାକୁ ଇଛା ହେଲା । ସେ ପ୍ରଥମେ ସବୁ ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ଏବଂ 
ପୁଣି ସମସ୍ତ ଗୋପବାଳକମାନଙ୍କୁ ଏକ ପର୍ବତର ଗୁମ୍ଫୀରେ ଲୁଗୁଇ ଦେଲେ ଏବଂ ଗୁମ୍ଫା 
ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ, ପୁଣି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଚେତା ଶୂନ୍ୟ କରାଇଦେଲେ । କହିଲେ - ଏବେ ମୁଁ 
ଦେଖବି ସେ କଂଣ କରୁଛନ୍ତି ? ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ବିଗଚ୍ର କଲେ ଯେ ଦେଖିବି ଏବେ ଏ ସମସ୍ତ 
ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ଗୋପାବାଳକମାନଙ୍କୁ ଏ କପରି ଭାବରେ ଫେରାଇ ଆଣୁଛି । 


ଭଗବାନ ଅନେକ ପାହାଡ଼, ଗୁମ୍ଫା ଏବଂ ଅନେକ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ବାହୁରାମାନଙ୍କୁ 
ଖୋଜିଲେ, କିନ୍ତୁ ପାଇଲେ ନାହିଁ | ଫେରି ଆସି ଦେଖଲେ, ସେଠାରେ ରୋପବାଳକମାନେ 
ମଧ୍ଯ ନାହାନ୍ତି, ଏବେ ସେ ବୁଝିଗଲେ । କହିଲେ, “ଆଛା ବ୍ରହ୍ମାହା । ମୋ ସହିତ 


॥ ୪୭୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧଂ 


ଖେଳୁଛ । ” ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ଆମେ ଦେଖଛନ୍ତି ଯେ, ବ୍ହ୍ନାଜୀ ତଥା ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କଣ 
ଅନ୍ତର ଅଛି, ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଏବଂ ନାରାୟଣ ଭଗବାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ କଣ ପ୍ରଭେଦ 
ଅଛି । ପ୍ରଥମେ ଜୀବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପାଦାନ କାରଣ ଥୁବ, ତାପରେ ସେମାନଙ୍କର ଧର୍ମ 
ଅନୁସାରେ ହି ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ସୃଷ୍ଟି ନିର୍ମାଣ କରନ୍ତି । ସେ ନୂତନ ପଦାର୍ଥ ସୃଷ୍ଟି କରି ପାରନ୍ତି 
ନାହ। ନୂତନ ଜୀବର ସୃଷ୍ଟି ସେ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ନୂତନ କର୍ମ ଉପ୍ପନ୍ନ କରିପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ । ନାରାୟଣ ଭଗବାନଙ୍କର ଏଇ ସବୁ ବସ୍ତୁର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ପଡ଼େ ନାହିଁ । 
କୌଣସି ଆଲମ୍ବନ ବିନା ସେ ସବୁ କିଛି ନିର୍ମାଣ କରିପାରନ୍ତି । “ ସଙ୍ଗ ସହାୟ ନ ଦୂଜା ” 
ତାଙ୍କୁ ଅନ୍ୟ କାହାର ଆଶ୍ରୟର ଆବଶ୍ୟକତା ମଧ୍ଯ ପଡ଼େ ନାହିଁ । 


ଭଗବାନ ଦେଖୁଲେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀ କେବଳ ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ନୁହେଁ, ଗୋପାଳବାଳକ 
ମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ଅନେକ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲେ, 
ଯେତେ ଗୋପବାଳକ ଥିଲେ, ଯେତେ ବାଛୁରୀ ଥିଲେ, ସେମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ଆୟୁ 
ଥିଲା, ସେମାନଙ୍କର ଯେଉଁଭଳି ଚାଲିବା, କହିବା, ହସିବା, ବସିବା, ଉଠିବା ଆଦି ଥିଲା, 
ସେ ସମସ୍ତ ଯେପରି ଥିଲା ଅବିକଳ ସେହିପରି ରହିଥିଲା, ବାସ, କେବଳ ଏତିକି ଅନର 
ଥିଲା ଯେ ସେହି ସେହି ରୂପରେ ଏବେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ଥୁଲେ, ଗୋପାଳବାଳକ ଏବଂ 
ବାଛୁରୀମାନେ ନ ଥଲେ । ସେମାନଙ୍କର ମାତା- ପିତାଙ୍କୁ ଜଣା ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ ଯେ 
ନିଜର ପିଲା ବଦଳି ଯାଇଛି । ଯଦ୍ଯପି ଗୋଟିଏ କଥା ଅବଶ୍ଯ ଥିଲା ଯେ, ଏବେ 
ସେମାନେ ନିଜର ପିଲାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଏବଂ ଗାଇମାନଙ୍କର ନିଜ ନିଜ ବାଛୁରୀ ପ୍ରତି 
ଅଧ୍ରକା ପ୍ରେମ ହେବାକୁ ଲାଗିଥିଲା ତଥାପି ସେମାନେ ବୁଝିପାରୁନଥିଲେ ଯେ ଏବେ 
ଆମ ପିଲାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଏତେ ଅଧ୍ବକା ପ୍ରେମ କାହିକି ହେଉଛି । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ 
ନିଜର ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଅଧ୍ରକା ପ୍ରେମ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ପୁର୍ବଭଳି ଭଗବାନ ପ୍ରତିଦିନ 
ସକାଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ଉଠାନ୍ତି, ସଙ୍ଗରେ ନେଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଖେଳାଖେଳି କରି 
ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ଚରାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ସଙ୍ଗରେ ନେଇ ଫେରି ଆସନ୍ତି । ଏକ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏହିଭଳି ଏ ସବୁ ଚାଲିଲା । 


ଏକ ବର୍ଷ ପରେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ସେଠାରେ ଆସି ଦେଖନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ସାଥ୍ଵରେ ବସିଛନ୍ତି । ଦେଖୁ - ଦେଖୁ ହିଁ ଅଚାନକ ସେହି ଦୃଶ୍ୟ ବଦଳିଗଲା । ସେଠାରେ 
ଯେତେ ଗୋପବାଳକ ଥିଲେ ଜଣ ଜଣ କରି ସମସ୍ତେ ଶଙ୍ଖ, ଚକ୍ର, ଗଦା, ପଦ୍ମଧାରୀ 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ରୂପରେ ତାଙ୍କୁ ଦୃଶ୍ୟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ। ସେ ନିଜ ମୁଣ୍ଡରେ ହାତ ରଖ 
କହିଲେ ଯେ ମୁଁ କିଭଳି ମୁଢ଼ ଅଟେ । ମୁଁ କିଭଳି ମୋହରେ ପଡ଼ିଗଲି । ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ 
॥ ୪୭୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କଲି । ଏ ତ ଭଗବାନ ହି ବସିଛନ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସି ନମସ୍କାର କରୁଛନ୍ତି, 
କହୁଛନ୍ତି ଭଗବାନ ମୋତେ କ୍ଷମା କରି ଦିଅନ୍ତୁ । 


ଉତ୍‌କ୍ଷେପଣଂ ଗର୍ଭଗତସ୍ୟ ପାଦୟୋଃ 

କିଂ କଲ୍ପତେ ମାତୁରଧୋକ୍ଷଜାଗସେ । 
କିମସ୍ତି-ନାସ୍ତିବ୍ୟପଦେଶଭୂଷିତଂ 

ତବାସ୍ତି କୁକ୍ଷେଃ କିୟଦପ୍ୟନନ୍ତଃ ॥ ( ୧୦.୧୪.୧୨) 


ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ଏଠାରେ ଏକ ସୁନ୍ଦର କଥା କହିଲେ ଯେ, ଭଗବାନ । ପିଲାଟି 
ଯେତେବେଳେ ମାଂଙ୍କ ଗର୍ଭରେ ଥାଏ ତ, ସେଠାରେ କେତେବେଳେ ପାଦ ହଲାଭ 
ଥାଏ ତ କେତେବେଳେ ମାଂକୁ ପହଞ୍ଚାଇ ଥାଏ, ପରନ୍ତୁ ମାଂ ତାକୁ ଖରାପ ଭାବେ 
ନାହିଁ। ସେହିପରି ଆମେ ମଧ୍ଯ ଆପଣଙ୍କ ପେଟ ଭିତରେ ରହି ପାଦରେ ଆପଣଙ୍କୁ ମାରି 
ଚାଲିଛୁ, ଆମେ ମଧ୍ଯ ଛୋଟ ଛୋଟ ବାଳକ ଅଟୁ, ଆପଣ ସେ ସବୁକୁ କିଛି ଦୋଷ 
ଖରାପ ଭାବନ୍ତୁ ନାହିଁ । ଆପଣ ମୋତେ କ୍ଷମା କରିଦିଅନ୍ତୁ । 


ଥହୋ ଭାଗ୍ୟମହୋ ଭାଗ୍ୟଂ ନନ୍ଦଗୋପବ୍ରଜୌକସାମ୍‌ । 

ୟନ୍ମିତ୍ରଂ ପରମାନନ୍ଦଂ ପୂର୍ଣ୍ରଂ ବ୍ରହ୍ମ ସନାତନମ୍‌ || ( ୧୦.୧୪.୩୨) 

ଦେଖନ୍ତୁ, ବ୍ରଜର ଲୋକମାନଙ୍କର କିପରି ଭାଗ୍ୟ, ନନ୍ଦବାବାଙ୍କର, ବ୍ରଜର 
ଗୋପମାନଙ୍କର, ଗୋପାଳବାଳକମାନଙ୍କର କିପରି ଭାଗ୍ୟ ଯେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ 
ବ୍ରହ୍ମ ହି ସେମାନଙ୍କର ପୁତ୍ର ମିତ୍ର ହୋଇ ବସିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ସହିତ ହସୁଛନ୍ତି, 
ଖେଳୁଛନ୍ତି, ଦୌଡୁଛନ୍ତି, ଭୋଜନ କରୁଛନ୍ତି, କେତେ ପ୍ରକାର ଖେଳ ମଧ୍ଯ କରୁଛନ୍ତି । 
ଧନ୍ୟ ଏମାନଙ୍କର ଭାଗ୍ୟ । 


ଅନୁଜାନୀହି ମାଂ କୃଷ୍ଣ ସର୍ବ ତ୍ଵଂ ବେତ୍‌ସି ସର୍ବଦୂକ । 

ତ୍ଵମେବ ଜଗତାଂ ନାଥୋ ଜଗଦେତତ୍ତବାର୍ପିତମ୍‌ ॥ 

ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି, “ ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଥ ଜଗତ ଆପଣଙ୍କର ଚରଣରେ ଅପିତ । 
ଆପଣ ସର୍ବଜ୍ଞ, ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସବଵେଶ୍ଵର, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଭଗଦାନ ଅଦତ୍ତି । ଆପଣ 
ମୋତେ କ୍ଷମା କରିଦିଅନ୍ତୁ ୮” ଭଗବାନ କହିଲେ, ` “ ଆହା, ଠିକ୍‌ ଅଛି, କ୍ଷମା କରି 
ଦେଲି । ସେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ମୋହକୁ ଦୂର କରି ଦେଲେ । 
॥ ୪୭୬ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


(କୌଣସି କଳରେ ) ଏପରି କଥା ମଧ୍ଯ ମିଳେ ଯେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ଯେତେବେଳେ 
ମୋହ ହୋଲଗଲା ସେ ଥରେ ଗୋଲକକୁ ଗଲେ । ସେଠାରେ ଯାଇ ଦେଖନ୍ତି କଣ ଯେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସଖୀମାନେ ଖଣ୍ଡେ ବାଡ଼ି ଧରି ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେମାନେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କୁ 
ଭିତରକୁ ଯିବାକୁ ଦେଲେ ନାହିଁ । ସେଇଠି ରୁହ, ତୁମେ କିଏ ? (ବ୍ରହ୍ନାଜୀ) କହିଲେ, 
ମୁଁ ବ୍ରହ୍ମା ଅଟେ । ବ୍ରହ୍ମା ? କେଉଁ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ବ୍ରହ୍ମା ? ବ୍ରହ୍ମାଜୀ କହିଲେ - ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ମଧ୍ଯ 
ଅନେକ ଅଛି କି ? ଆରେ, ଏଠାକୁ ସବୁବେଳେ ବ୍ରହ୍ମାମାନେ ଆସୁଛନ୍ତି ।| ତୁମେ କେଉଁ 
( ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର) ବ୍ରହ୍ମା, ତାଙ୍କୁ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରିଲେ । ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ଏପରି କଥା ମଧ୍ଯ 
ଆସେ । 


ଥରେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ମୋହ ହୋଇଗଲା ଯେ ମୁଁ ବହୁତ ବଡ଼ । ସେତେବେଳେ 
ସେ ମରୁଭୁମି ଦେଇ କୁଆଡ଼େ ଯାଉଥିଲେ ତ ତାଙ୍କୁ ପାର ହେବା ପାଇଁ ରାସ୍ତା ମିଳୁ ନ 
ଥିଲା । ଗୋଟିଏ ଲମ୍ବା ଧାଡ଼ି କରି ବହୁତ ଓଟ ଯାଉଥିଲେ । ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ 
(ଭାର) ସବୁ ଲଦା ହୋଇଥିଲା । ଓଟ ଗଳକମାନେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଚାହୁଁ ମଧ୍ଯ ନ 
ଥିଲେ । ସେମାନେ ତାଙ୍କ ନିଜ ରାସ୍ତାରେ ଚାଲି ଯାଉଥିଲେ । ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ଦେଖୂଲେ ଯେ 
ଏ ଧାଡ଼ି ଶେଷ ହେଉନାହିଁ । (ଯେପରି ମୁମ୍ବାଇରେ ମେରିନ ଡ୍ରାଇଭ୍‌ରେ ଗୋଟିକ 
ପରେ ଗୋଟିଏ ବାହନ ଆସୁଥାଆନ୍ତି, ଲୋକମାନେ ପାରି ହୋଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ ।। ତେବେ 
ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ଜଣକୁ କହିଲେ ଯେ, ଭାଇ, ତୁ ଟିକିଏ ରହିଯା । ସେ ଅଟକିଲା ନାହି, ଦେଖୁ 
ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ବ୍ରହ୍ମା ଜୀ ବିଗର କଲେ ମୁଁ “ ବ୍ରହ୍ମା” ଏହାକୁ ବନ୍ଦ କରୁଛି, ପୁଣି ଏ 
ରହୁନାହିଁ, କଥା କ”ଣ ? ଶେଷରେ ସେ କ୍ରୋଧରେ ଜଣକୁ ଅଟକାଇ ଦେଲେ ଏବଂ 
ତାଙ୍କୁ ପଗ୍ରିଲେ ଓଟ ଉପରେ କଣ ସବୁ ଲଦି କରି ନେଉଛ ¢ ସେ କହୁଛି, “ ଏମାନେ 
ସଚୁ ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ଅଟନ୍ତି । ନୂଆ ନୂଆ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି, ସେଠାରେ ଏମାନଙ୍କୁ ନିଯୁକ୍ତି 
ଦିଆଯିବ, ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ନେଇଯାଉଛୁ | ” ବ୍ରହ୍ମାଜୀ କହିଲେ - ନମସ୍ତେ ! ସେ 
ବୁଝିଗଲେ ଯେ, ମୁଁ ବ୍ରହ୍ମା ହେବାର ଅଭିମାନ ହେଉଥଲା ତାହା କେବଳ ବ୍ୟଞ୍ଥ । ତାଙ୍କ 
ଭଳି କେଜାଣି କେତେ ବ୍ରହ୍ମା ଅଛନ୍ତି। ଯେପରି କୌଣସି ଛୋଟ ଗାଁରେ କେହି ଇଂଜିନିୟର, 
ଡାକ୍ତର ତଥା କଲେକ୍ଟର ହୋଇଥୁବ ତ ତାକୁ ଲାଗେ ଯେ ମୁଁ ଜଣେ ବହୁତ ବଡ଼ ମଣିଷ। 
କିନ୍ତୁ ମୁମ୍ଲାଇ ଭଳି ସହରରେ ଇଂଜିନିୟର, କଲେକ୍ଟର, ଡାକ୍ତର ଥ୍ବେ, କିଛି ଜଣାପଡୁଛି ? 
ତାର କିଛି ହିସାବ ଅଛି ? ଛୋଟ ସହରରେ ଲୋକମାନେ ନିଜକୁ ବହୁତ ବଡ଼ ବୋଲି 
ଭାବି ବସିଯାଆତ୍ତି । ଏହିପରି ସ୍ଥିତି ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ମଧ୍ଯ ହୋଇଯାଇଥିଲା । ଏବେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର 
ମୋହ ଦୂର ହୋଇଗଲା । 
॥ ୪୭୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ଗୁମ୍ାରୁ ଗୋପାଳବାଳକମାନଙ୍କୁ ତଥା ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ଯଥା ସ୍ଥାନରେ 
ପହଞ୍ଚାଇ ଦେଲେ । ସେମାନେ ଜାଣି ମଧ୍ଯ ପାରିଲେ ନାହିଁ ଯେ ଏକବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ 
ସେଠାରେ ଗୁମ୍ଫା ଭିତରେ ପଡ଼ି ରହିଥୁଲୁ । ସେଥିପାଇଁ ସେମାନେ ଭାବିଲେ ଯେ ଅଘାସୁର 
ବଧର ଘଟଣା ଆଜିର ହି ଅଟେ । ଭଗବାନଙ୍କର ଆୟୁତ ପାଞ୍ଚରୁ ଛଅ ବର୍ଷ ହୋଇଗଲା, 
କିନ୍ତୁ ବାଳକମାନେ ଘରକୁ ଆସି କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଆଜି (ଭଗବାନ) ସେ ଅଘାସୁରକୁ 
ମାରିଛନ୍ତି । ଏହା ଭିତରେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ମୋହକୁ ଭଗବାନ ମର୍ଦ୍ଦନ କରିଛନ୍ତି । ପରୀକ୍ଷିତ 
ପୁଣି ଶୁକଦେବ ଜୀଙ୍କୁ ପଚାରିଲେ ଯେ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଏତେ ପ୍ରେମ 
କାହିକି କରୁଥିଲେ ? 


ତସ୍ପାତ୍‌ ପ୍ରିୟତମଃ ସ୍ଵାତ୍ମା ସର୍ବେଷାମପି ଦେହିନାମ୍‌ || ( ୧୦.୧୪.୫୪) 


ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ଜୀ କହୁଛନ୍ତି, ସେ ହିଁ ସମସ୍ତ ଦେହଧାରୀମାନଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଆତ୍ମା। 
ସମସ୍ତ ଗୋପାଳବାଳକମାନେ ଯେତେବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରୁଥିଲେ ତ ବାସ୍ତବରେ 
ସେମାନେ ନିଜେ ନିଜକୁ ପ୍ରେମ କରୁଥିଲେ । ଯଦିବା ସେମାନଙ୍କୁ ଜଣା ନ ଥିଲା ଯେ 
ସେ ଆମର ନିଜର ଆତ୍ମା ହି ଅଟନ୍ତି । ତାର କାରଣ କେବଳ ଏତିକି ଯେ ଅଜାଣତରେ 
ମଧ୍ଯ, ନ ଜାଣିକରି ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅତ୍ୟଧ୍ରକ ପ୍ରେମ କରୁଥିଲେ । 


ପଦଂ ପଦଂ ଯଦ୍‌ ବିପଦାଂ ନ ତେଷାମ୍‌ ॥ (୧୦.୧୪.୫୮) 


ଏଭଳି ଦେଖୂଲେ ତ ଜୀବନରେ ପାଦେ-ପାଦେରେ ବିପଭଦ୍ଚି ଆସିଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ପାଦ ଧରିଥାଆନ୍ତି, ଭଗବାନଙ୍କର ଚରଣ କମଳର ଆଶ୍ରୟ 
ଗ୍ରହଣ କରିନିଅନ୍ତି, ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ବିପଦ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ନାଶ ହୋଇଯାଏ । ଏହିପରି 
ଏହି “ ବ୍ରହ୍ମା ସ୍ତୁତି ନାମକ ଚଉଦ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହେଉଛି । ଏବେ ପନ୍ଦର ଅଧ୍ୟାୟ 
ହେଲା। 


ତତଶ୍ଚ ପୌଗଣ୍ଡବୟଃ ଶ୍ରିତୌ ବ୍ରଜେ 

ବଭୂବତୁସ୍ତୌ ପଶୁପାଲ ସମ୍ମତୌ ॥ (୧୦.୧୫.୧) 

ନିରୀକ୍ଷ ରନ୍ତୁଂ' ଭଗବାନ୍‌ ମନୋ ଦଧେ ॥ (୧୦,୧୫.,୩) 

ଏବେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତଥା ବଳରାମ ଜୀ ଛଅ ବର୍ଷରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛନ୍ତି | 
ସେଥ୍ରପାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଗାଇ ଚରାଇବା ନମନ୍ତେ ଅନୁମତ ମଳିଯାଇଥିଲା । ଗାଇମାନଙ୍କୁ 


॥ ୪୭୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧଂ 


ଚରାଲ ସେ ବୁନ୍ଦାବନଳ୍ପ ପାବନ କର୍ମଛନ୍ତ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତଥା ବଳରାମ ଜୀ, 
ସମସ୍ତ ଗୋପାଳବାଳକମାନଙ୍କର ନାୟକ ଅଟନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ବି ଗୋପାଳ 
ବାଳକମାନଙ୍କର ଖେଳ ହେଉଥିଲା ତ ଗୋଟିଏ ପାଖରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନାୟକ ହେଉଥିଲେ 
ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପାଖରେ ବଳରାମ ଜୀ, ଏହିପରି ବିଭାଗ ହେଉଥିଲା ଏବଂ ପୁଣି ଯାହା କିଛି 


ଖେଳ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ମଳମଶ ଖେଳୁଥିଲେ । 
ଧେନୁକାସୁରର ଉଦ୍ଧାର 


ଗୋଟିଏ ସମୟର କଥା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସଖା ଶ୍ରୀଦାମା, ସୁବଳ ତଥା ସ୍ତୋକକୃଷ୍ଣ 
ଆଦି ସମସ୍ତେ ଆସି କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ତାଳବନ ନାମରେ ଏକ ସୁନ୍ଦର 
ସ୍ଥାନ ଅଛି । ସେଠାରେ ବହୁତ ଭଲ ତାଳଗଛ ଅଛି, ଯେଉଁଥିରେ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ମିଠା 
ଫଳ ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ ଏକ ଅସୁର ରହୁଛି । ସେ ଆମକୁ ସେହି ସ୍ଥାନକୁ ଯିବା 
ପାଇଁ ଦେଉନାହିଁ । ସେହି ଫଳ ଖାଇବାକୁ ଆମର ଇଛା ହେଉଛି । ଯଦି ଆପଣଙ୍କୁ ଭଲ 
ଲାଗୁଛି, ଆପଣଙ୍କ ମନ ମାନୁଛି ତ ଆପଣ ସେଠାକୁ ଚାଲନ୍ତୁ । ତେବେ ଆମେ ସମସ୍ତେ 
ସେହି ଫଳକୁ ଖାଇ ପାରିବୁ । ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତେ ମିଶି ତାଳବନକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । 
ସେଠାରେ ବଳରାମ ଜୀ ସେହି ଧେନୁକାସୁରକୁ ବଧ କରୁଛନ୍ତି । 


କାଳିୟ ନାଗର ଦମନ 


ଏବଂ ସ ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣୋ ବୂନ୍ଦାବନଚରଃ କ୍ଵଚିତ୍‌ । 
ୟୟୌ ରାମମୂତେ ରାଜନ୍‌ କାଳିନ୍ଦୀଂ ସଖମଭିର୍ବୃତଃ || (୧୦.୧୫.୪୭) 
ଅନ୍ଵମଂସତ୍‌ ତଦ୍‌ ରାଜନ୍‌ ଗୋବିନ୍ଦାନୁଗ୍ରହେକ୍ଷିତମ୍‌ । 
ପୀତ୍ଵା ବିଷଂ ପରେତସ୍ୟ ପୁନରୁତ୍ଥାନମାତ୍ମନଃ || ( ୧୦,୧୫,୫୨) 


ପୁଣି, ଗୋଟିଏ ଦିନ ବଳରାମ ଜୀଙ୍କୁ ନ ନେଇ ଭଗବାନ ନିଜର ସଖା 
ଗୋପାଳବାଳକଙ୍କ ସହିତ ଯମୁନା ଜୀ କୂଳରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ । ଜ୍ୟେଷ୍ଠ, ଆଷାଢ଼ର 
ଗରମରେ ତ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ଗୋପାଳବାଳକ, ଗାଭ ଓ ବାଛୁରୀମାନେ ଯମୁନାଜୀଙ୍କର 
ଜଳପାନ କଲେ, ଯେଉଁ ଜଳ କି ବିଷଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଇଥିଲା । ଦେଖୁ ଦେଖୁ ସମସ୍ତେ 
ମରିଗଲେ । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ନିଜର କୃପା ଦୃଷ୍ଟି ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ବିଷକୁ ବାହାର କରି 
ସେମାନଙ୍କୁ ଜୀବିତ କରିଦେଲେ । ଯମୁନା ଜୀଙ୍କ ଜଳ କାହିଁକି ବିଷାକ୍ତ ହୋଇଯାଇଥିଲା ? 


॥ ୪୭୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କାରଣ ସେଥୁରେ କାଳିୟ ନାଗ ଆସି ରହୁଥିଲା । ସେ ଯେଉଁଠି ରହୁଥିଲା, ସେହି କାଳିୟ 
ହ୍ରଦ (କୁଣ୍ଠୁର ଜଳ ଏତେ ବିଷାକ୍ତ ହୋଇଯାଇଥିଲା ଯେ ବିଷର ତାପ ଫଳରେ ସେହି 
ଜଳ ଫୁଟୁଥିଲା । ଏହି କାଳିୟନାଗ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ପ୍ରତୀକ । ଯେପରି ତାର ଅନେକ ଫଣା 
ଥାଏ, ସେହିଭଳି ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୋଇଥାଏ, ଯାହାକି ଆମର 
ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ବିଷଯୁକ୍ତ କରିଦିଏ । 


ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ଦେଖୁଲେ ଯେ ଜଳ ବିଷଯୁକ୍ତ ହୋଇଗଲାଣି, କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟରେ, ଆସିବ ନାହିଁ, ତ ସେ ନିଶ୍ଚୟ କଲେ ଯେ ଏବେ ମୋତେ ଏଥୁରେ ପ୍ରବେଶ 
କରି ଏହି ନାଗକୁ ବାହାରକୁ ନେଇ ଆସିବା ଉଚିତ । ଏପରି ନିଶ୍ଚୟ କରି, ନିକଟରେ 
ଥୁବା ଏକ ଉଚ୍ଚ କଦମ୍ବ ଗଛରେ ଚଢ଼ିଯାଇ “ ନ୍ଯପତଦ୍‌ ବିଷୋଦେ ” ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କାଳିନ୍ଦୀର 
ସେହି କାଳିୟ ହ୍ରଦରେ ଡେଇଁ ପଡ଼ିଲେ । ସମସ୍ତ ବାଳ-ଗୋପାଳ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ 
ଥିଲେ, ସେମାନେ ଦେଖୁ ଦେଖୁ ସେ ସହସା ଯମୁନା ଜୀରେ ଡେଇଁ ପଡ଼ିଲେ ଏବଂ 
ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁ ଜଳକୁ ଉଚ୍ଚୁଳାଇ କ୍ରୀଡ଼ା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । କାଳିୟ ନାଗ 
ଯେତେବେଳେ ଏହି ଵବ୍ଦ ଶୁଣିଲା ତ ସେ କ୍ରୋଧାନ୍ଵିତ ହୋଇ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିଗଲା, ପରନ୍ତୁ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଠିଆ ହୋଇଥିବା ଅତି ସୁନ୍ଦର ସୁକୁମାର ମନୋହାରୀ ଶ୍ୟାମବଣ୍ଠର ବାଳକକୁ 
କେବଳ ଦେଖୁ ଦେଇ ସେ ରହିଗଲେ (ଅଟକି ଗଲା), ପରନ୍ତୁ ତାକୁ ନିର୍ଭୟ ( ନିଃଶଙ୍କ ) 
ଦେଖୁ ତାର କ୍ରୋଧ ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ବଢ଼ିଗଲା । ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର ପାଶରେ ବାନ୍ଧି 
ପକାଇଲା । 

ସେଠାରେ ବ୍ରଜରେ କିଛି ଅଶୁଭ ଘଟଣା ହେବାକୁ ଲାଗିଲା, ଉପ୍ପାତ ହେବାକୁ 
ଲାଗିଲା ତ ସମସ୍ତେ ଭାବୁଛନ୍ତି ଏସବୁ କ 'ଣ ହେଉଅଛି ? କୃଷ୍ଣ କୁଆଡ଼େ ଗଲାନ୍ତ କୃଷ୍ଟ 
କୁଆଡ଼େ ଗଲା ? କେହି ଜଣେ କହିଲେ ସେ ଯମୁନା ଜଳରେ ଡେଇଁ ପଡ଼ିଛନ୍ତି । ଏହା 
ଶୁଣୁ ଶୁଣୁ ସମସ୍ତେ ବ୍ୟତିବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇପଡ଼ିଲେ । ନନ୍ଦବାବା, ଯଶୋଦା ଜୀ, ସମସ୍ତ 
ଗୋପ-ଗୋପୀମାନେ ସମସ୍ତେ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁ ଯମୁନା କୂଳରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ଯଶୋଦା 
ଜୀ ତ ଡେଇଁ ପଡ଼ିବାକୁ ଯାଉଥିଲେ ¦ ନନ୍ଦବାବା ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ଯ ସେହି କାଳିୟ ହ୍ରଦରେ 
ପଶିବାକୁ ଯାଉଥିଲେ । ବଳରାମ ଜୀ ନିଜ ଭାଇର ପ୍ରଭାବକୁ ତ ଜାଣିଥ୍ବଲେ । ସେ 
କହିଲେ, “ ଚିନ୍ତା କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ, ଏହି ପାଣିରେ ଯେତେ ବିଷ ହେଉନା 
କାହିକି, ଅଥବା ଆଉ କଂଣ କିଛି ଥାଉ ନା କାହିକି, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସେ କିଛି ଅନିଷ୍ଟ 
କରିପାରିବ ନାହି, ତାକୁ କେହି ହାତ ମଧ୍ଯ ଲଗାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ, ତାଜୁ କେହି ସ୍ବର୍ଶ 
କରିପାରିବେ ନାହିଁ ! ” 
।॥ ୪୮୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଦେଖିଲେ ଯେ ବଳରାମ ଜୀଙ୍କ ଅତିରିକ୍ତ ସମସ୍ତ 
ବ୍ରଜବାସୀ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ବହୁତ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜେ ନିଜକୁ 
ବହୁତ ଫୁଲାଇ ଦେଲେ । ତଦ୍ଦ୍ଵାରା କାଳିୟ ନାଗର ଶରୀର ଭାଙ୍ଗିବାକୁ ଲାଗିଲା । ସେ 
ତାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଦେଇ ଅଲଗା ହୋଇଗଲା ଏବଂ ପୁଣି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ମାରିବା ନିମନ୍ତେ ଚେଷ୍ଟୀ କରି ଗଲିଲା । ତାକୁ ଖେଳ ଖେଳିବାକୁ କିଛି ସମୟ ଦେଇ, 
ପୁଣି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାର ଫଣା ଉପରକୁ ଡେଇଁ ତା ଫଣା ଉପରେ ଠିଆ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ 
ସେଠାରେ ସମସ୍ତେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାର ଫଣା ଉପରେ ନୃତ୍ୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ | 
ଭଗବାନଙ୍କର ନୃତ୍ୟ ଦେଖବା ଭଳି ଥଲା । କେହି ଯଦି ତାକୁ କଳ୍ପନା କରିପାରିବେ ତ 
ଅତି ସୁନ୍ଦର କଥା । ଯମୁନା ଜୀ ଅଛି, ସେଥିରେ ବହୁତ ଫଣାଯୁକ୍ତ କାଳିୟ ନାଗ ଅଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଅତି ସୁକୁମାର (କାରଣ ସେ ଏବେ ଛୋଟ ବାଳକ) କୋମଳ 
କୋମଳ ପାଦ ଦୁଇଟି ଅଛି । ପୁଣି ଦେଖନ୍ତୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତ ବଡ଼ କୁଶଳ ନଟ ଅଟନ୍ତି । ସେ 
“ ଅଖୁଳକଳାଗୁରୁଃ ନନଉଁ'' ସମସ୍ତ କଳାର ଗୁରୁ ଅଟନ୍ତି | ତାଙ୍କୁ ଖେଳି ଆସେ, ନାଚି 
ଆସେ, ଗାଇବା ଆସେ, ଆଉ କ'”ଣ ନ ଆସେ ? ଭାଇ, ସମସ୍ତ ତ ତାଙ୍କରିଠାରୁ 
ବାହାରିଛି । ସେ “ ନନଉ୍ତ” ନୂତ୍ୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସମସ୍ତ ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ୟ 
ସେଠାକୁ ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଆସିଗଲେ । ଏପରି ଅବସରକୁ ସେମାନେ ଆଦୌ ହାତ 
ଛଡ଼ା କରିବାକୁ ଚାହୁଁ ନ ଥୁଲେ । ଗହିଲେ, ଆମ୍ଭେମାନେ ମଧ ଆମ ନିଜର ମାନସ 
ପଟଳରେ ସେହିଭଳି ଭଗବାନଙ୍କର ନୂତ୍ୟ ଦେଖୁପାରିବା । ସେ ଯେଉଁ ଫଣାଟି ଉଠାଇବାକୁ 
ଯାଉଥିଲା, ଭଗବାନ ନୂତ୍ଯ କରୁ କରୁ ନିଜର ପାଦ ଦ୍ଵାରା ସେହି ଫଣା ଉପରେ 
ପଦାଘାତ କରୁଥିଲେ । ତାର ଫଣା ଯେତେ ବେଳେ ଖଣ୍ଡିଆ ଖାବଡ଼ା ହୋଇଗଲା, ଏବଂ 
ଯେତେବେଳେ ତାର ରକ୍ତ ବାନ୍ତି ହେବାକୁ ଲାଗିଲା ସେତେବେଳେ ସେ ମନେ ମନେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣରେ ଗଲା । ତାର ଦଶା ଦେଖ କାଳିୟର ସମସ୍ତ ସ୍ଫକ୍ରୀମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣରେ ଆସି ସ୍ତୁତି କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ - 


॥ ୪୮୧ ` 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନ୍ୟାୟୋ ହି ଦଣ୍ଡଃ କୃତକିଲ୍ଵିଷେଏସ୍ପିଂ - 

ସ୍ତବାବତାରଃ ଖଳ ନିଗ୍ରହାୟ । 

ରିପୋଃ ସୁତାନାମପି ତୁଲ୍ୟଦୃଷ୍ଟେ - 

ର୍ଧତ୍ସେ ଦମଂ ଫଲମେବାନୁଶଂସନ ॥ (୧୦.୧୬,୩୩) 


ଭଗବାନ ଆପଣଙ୍କର ଅବତାର ତ ଦୁଷ୍ଟମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବା ନିମନ୍ତେ ହୋଇଥାଏ | 
ସେଥୁପାଇଁ ଆପଣ ତାଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଦଣ୍ଡ ଦେଇଛନ୍ତି, ତାହା ଉଚିତ୍‌ ହି ଅଟେ । 


ଅନୁଗ୍ରହୋଃୟଂ ଭବତଃ କୂତୋ ହି ନୋ 
ଦଣ୍ଡୋଃସତାଂ ତେ ଖଳୁ କଲ୍ମଷାପହଃ ॥ (୧୦,୧୬.୬୪) 


ସତ୍ୟ କଥା ତ ଏହା ହିଁ ଅଟେ ଯେ ଆପଣ ତାକୁ ଦଣ୍ଡ ଦେଇନାହାତ୍ତି, ତାଙ୍କ 
ଉପରେ ବଡ଼ ଅନୁଗ୍ରହ ହିଁ କରିଛନ୍ତି । କାହିକି ? ତାହା କିପରି ? ଯାହାର ଚରଣ ରଜର 
ସ୍ପର୍ଶ ପାଇବା ନିମନ୍ତେ ବଡ଼-ବଡ଼ ଦେବତା, ରଷି-ମୁନି ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଥାଆନ୍ତି, ସେଇ 
ଭଗବାନ ହି ସ୍ଵୟଂ କୃପା କରି ତାର ମସ୍ତକରେ ନୂତ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି । ଦେଖନ୍ତୁ, ରାଜା 
ବଳିର ମସ୍ତକ ଉପରେ କେବଳ ତ ଥରେ ମାତ୍ର ଏହି ଚରଣର ସ୍ପର୍ଶ ହୋଇଥିଲା । 
ଏଠାରେ ତ ନିରନ୍ତର ନୃତ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି । କେତେବେଳରୁ ନୃତ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି । ନିରନ୍ତର 
ଆପଣଙ୍କର ଚରଣର ସ୍ବର୍ଶ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି, ଏବେ ଆଉ ସେ ପାପୀ ହୋଇ ରହିଛି 
କେଉଁଠି ? ତାର ସମସ୍ତ ପାପ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯିବ । 


ନ ନାକପୂଷ୍ଣଂ ନ ଚ ସାର୍ବଭୌମଂ 

ନ ପାରମେଷ୍ଟ୍ୟଂ ନ ରସାଧ୍ରପତ୍ୟମ୍‌ । 

ନ ଯୋଗସିଦ୍ଧୀର ପୁନର୍ଭବଂ ବା 

ବାଞ୍ଚନ୍ତି ଯତ୍‌ପାଦରଜଃପ୍ରପନ୍ନାଃ ॥ (୧୦.୧୬,୩୭) 

ଯାହାର ଚରଣ ରଜକୁ ଥରେ ମାତ୍ର ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା ପରେ ଲୋକମାନେ ପ୍ରଥ୍ଵବାର 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟ, ସ୍ଵର୍ଗ, ରସାତଳର ରାଜ୍ୟ, ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ପଦ ଅଥବା ମୋକ୍ଷ ଆଦି ଆଉ କିଛି 
ମଧ୍ଯ ଗୃହାନ୍ତି ନାହି, ସେହି ଭଗବାନଙ୍କର ଚରଣରଜ ଏପରି ଅନାୟାସରେ ଏହି କାଳିୟ 
ନାଗକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି । ଏ ବଡ଼ ଭାଗ୍ୟଶାଳୀ ଅଟେ । ଭଗବାନ, ସେ ଅପରାଧ 
କରିଛି, କିନ୍ତୁ ଏବେ ଆପଣ ତାକୁ କ୍ଷମା କରିଦିଅନ୍ତୁ । 
॥ ୪୮୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ସ୍ପୀଣାଂ ନଃ ସାଧୁଶୋଚ୍ୟାନାଂ ପତିଃ ପ୍ରାଣଃ ପ୍ରଦୀୟତାତ୍‌ ॥ 


ଆମେ ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କର ପତ୍ନୀ । ପତି ଆମର ପ୍ରାଣ ଅଟନ୍ତି । ଆପଣ ଆମ 
ପ୍ରାଣର ହରଣ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କର ସ୍ତୁତି ଅଥବା ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣି ଭଗବାନ ତରଳି 
ଗଲେ । କହିଲେ- ଠିକ ଅଛି । ମୁଁ ତାକୁ ମାରିବି ନାହିଁ । ପୁଣି ସେ କାଳିୟ ନାଗକୁ 
କହୁଛନ୍ତି - ଏବେ ତୁ ଏଠାକୁ ଗଲି ଯାଆ, ଏଠାରେ ଏବେ ଆଉ ରହ ନାହିଁ | କାଳିୟ 
କହୁଛି - 


ସ୍ଵଭାବୋ ଦୁସ୍ତ୍ୟଜୋ ନାଥ ଲୋକାନାଂ ଯଦସଦ୍‌ ଗ୍ରହଃ | ( ୧୦.୧୬.୫୬) 


ଭଗବାନ ଆପଣ ମୋତେ ତ ଖରାପ କହୁଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ମୁଁ କଣ କରିବି ? ଖଳ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ଏତେ ଶିଘ୍ର ବଦଳେ ନାହିଁ । ମୋର ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି । 
କିନ୍ତୁ ଦେଖନ୍ତୁ, କଥା ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ପାଖରେ କ୍ଷମା ମାଗିବା ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପାଖରେ 
କହିବା ଯେ ମୋର ସ୍ଵଭାବ ଆପଣ ହିଁ ତିଆରି କରିଛନ୍ତି - ଏହା କିପରି କଥା ହେଲା | 
ସମସ୍ତଙ୍କ ସ୍ଵଭାବ ତ ଭଗବାନ ହିଁ ତିଆରି କରନ୍ତି । ସେ ହିଁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସର୍ବେଶ୍ବର 
ଅଟନ୍ତି । ଏବେ ଏହି କାଳିୟ ନାଗ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ମଧ୍ଯ କହୁଛି । କହୁଛି ଯେ, 
“ ଯାହା ମଧ୍ଯ ହେଉ, ଆପଣ ମୋତେ ଏବେ ଦଣ୍ଡ ଦେଲେ - ମୋ ପ୍ରତି କୃପା କଲେ, 
କିନ୍ତୁ ଏବେ ବହୁତ ହୋଇଗଲାଣି । ”” ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - 


ନାତ୍ର ସ୍ଫରେୟଂ ତ୍ଵୟା ସର୍ପ ସମୁଦ୍ରଂ ୟାହି ମା ଚିରମ୍‌ ॥ (୧୦.୧୬.୬୦) 


ଆଛା ଏବେ ଚାଲ, ଏଠାରେ ରହିବ ନାହିଁ । ଏବେ ତୁମେ ସମୁଦ୍ରକୁ ଚଲିଯାଅ। 
ସେ କହୁଛି, “ ଭଗବାନ, ଗରୁଡ଼ ଜୀ ମଧ୍ପ ସେଠାକୁ ଆସି ପହଞ୍ଚୁ ଯିବେ ତ ?' ' ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି - ଯେତେବେଳେ ମୁଁ କହୁଛି ତ ଗରୁଡ଼ କିଏ ତୋତେ ସ୍ପର୍ଶ କରିବା ବାଲା । 
ଗରୁଡ଼ ତ ମୋର ବାହନ ଅଟେ, ସେ କିଛି କରିବ ନାହିଁ । ନିଜର ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧିମାନଙ୍କୁ 
ନେଇ ତୁମେ ସମୁଦ୍ରକୁ ଗ୍ଲିଯାଅ । ଏହିପରି ଭଗବାନ କାଳିୟନାଗକୁ ଜିତିଲେ । 


ଏବମୁକ୍ତୋ ଭଗବତା କୃଷ୍ଣେନାଭୁତକର୍ମଣା । 
ତଂ ପୂଜୟାମାସ ମୁଦା ନାଗପତ୍ନ୍ୟଶ୍ଚ ସାଦରମ୍‌ ॥ ( ୧୦,୧୬,୬୪) 


ପରୀକ୍ଷିତ ପଚ୍ଛରୁଛନ୍ତି ଯେ କାଳିୟ ନାଗ ତ ସମୁଦ୍ରରେ ଯାହା କି ସର୍ପମାନଙ୍କର 
ନିବାସ ସ୍ଥାନ ରମଣକ ଦ୍ଵୀପ ଅଟେ, ସେଠାରେ ରହୁଥିଲା । ସେ ଯମୁନା ଜୀକୁ କାହିକି 


॥ ୪୮୩॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଗଲା ? ତେବେ ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ଜୀ କାଳିୟର ପୂର୍ବକଥା ଶୁଣାଇଲେ । କାଳିୟ ନାଗ 
ବଡ଼ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥଲା । ସେଠାରେ ରମଣକ ଦ୍ବୀପରେ ସମସ୍ତ ସର୍ପ ପରିବାର ସ୍ଵୀକାର 
କରିଥିଲେ ଯେ ଗରୁଡ଼ ଦେବତାଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାସରେ ଏକ ବଳି ଦେବ । ଯେତେବେଳେ 
କାଳିୟ ନାଗ ପରିବାରର ପାଳିପଡ଼ିଲା ତ ସେ କହିଲା ଗରୁଡ଼କୁ ଦେବାର କୌଣସି 
ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ସେ ତ ସ୍ଵୟଂ ଦେଲା ନାହିଁ, ବରଂ ଅନ୍ୟମାନେ ଯେତେବେଳେ 
ବଳି ଦେଉଥୁଲେ, ସେତେବେଳେ ସେ ଭୋଜ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ସେ ସ୍ଵୟଂ ନେଇଯାଉଥିଲା | 
ତେବେ ଗରୁଡ଼କୁ ବହୁତ କ୍ରୋଧ ହେଲା ଏବଂ ସେ ତା ଆଡ଼କୁ ଝପଟି ପଡ଼ିଲେ । 
କାଳିୟ ପ୍ରଥମେ ତ ଲଢ଼ିଲା, କିନ୍ତୁ କିଛି ସମୟ ପରେ କ୍ଷତବିକ୍ଷତ ହୋଇ ସେଠାରୁ ଯାଇ 
ଯମୁନା ଜୀରେ ରହିବାକୁ ଲାଗିଲା । ତାକୁ ଜଣାଥ୍ରଲା ଯେ ଗରୁଡ଼ ଏହି ଯମୁନା ନଦୀକୁ 
ଆସିପାରିବେ ନାହି । କାହିକି ନା ତାକୁ ସୌଭରି ରଷିଙ୍କର ଅଭିଶାପ ଥୁଲା ଯେ ଯଦି ସେ 
ସେଠାକୁ ଯିବ ତେବେ ତାର ମୃତ୍ୟୁ ହେବ । ତେବେ ଗରୁଡ଼ ଏଠାକୁ ଆସିପାରିବେ 
ନାହି, ଏହି କଥା କେବଳ କାଳିୟ ଜାଣିଥିଲା, ସେଥୁପାଇଁ ସେ କାଳିନ୍ଦୀକୁ ଆସି ସେଠଣାର 
ଲୁଚି ରହିଲା । ନିଜର ସମସ୍ତ ପରିବାରବର୍ଗଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେଥିରେ ନେଇ ଆସିଲା । ସେ 
ବିଷଯୁକ୍ତ ହିଁ ତ ଥିଲା ସେ ସମସ୍ତ ଜଳକୁ ବିଷାକ୍ତ କରିଦେଲା । 


କାଳିୟକୁ ସମୁଦ୍ରକୁ ଯିବାର ଆଜ୍ଞାଦେଇ ନିଜର ସମସ୍ତ ଆଭୁଷଣରେ ବିଭୂଷିତ 
ହୋଇ, ଭଗବାନ ସେହି କାଳିୟ ହ୍ରଦରୁ ବାହାରକୁ ଆସୁଛନ୍ତି । ଯଶୋଦା ମା”, ନନ୍ଦବାବା 
ଆଦି ସମସ୍ତ ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କର ଆନନ୍ଦ କହିଲେ ନ ସରେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ ଯେ ବର୍ତମାନ ଏହି ଘଟଣାର ମହତ୍ତ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୋଇପାରୁନାହି ରାମଲୀଳା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହି ସବୁ ଘଟଣାର ମହତ୍ତ୍ଵ୍‌ ଆମକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ। 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଜଣ-ଜଣକୁ ଜିତି ଚାଲିଛନ୍ତି । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ କେବଳ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ହି ଦମନ କରୁ ନାହାନ୍ତି । କେବଳ 
ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ମାରୁ ନାହାନ୍ତି, ଅଧ୍ରକନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ପାଖରେ ସମସ୍ତ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ଜିତି ଗ୍ଲିଛନ୍ତି । ପ୍ରକୃତରେ ଏ ନାଗ, ଗନ୍ଧର୍ବ, ଯକ୍ଷ, କିନ୍ନର, ବ୍ରହ୍ମା ଏ ସମସ୍ତେ ତ 
ଅସୁର ନୁହନ୍ତି । କାଳିୟକୁ ଜିତିଗଲେର ଅର୍ଥ ନାଗଲୋକକୁ ଜିତିଗଲେ । ପୁଣି ବ୍ରହ୍ମାଜାଙ୍କୁ 
ଜିନିନେଲେର ଅର୍ଥ ସମସ୍ତ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଜିତିଗଲେ । ଆଗକୁ ଇନ୍ଦ୍ର, ବରୁଣ ଆଦି 
ସମସ୍ତଙ୍କର ବଣ୍ଠୂନ ଆସିବ । ଆଗକୁ ଆମେ ଏହାର ଭାବାର୍ଥ ଓ ଲକ୍ଷାର୍ଥ ମଧ୍ଯ ଦେଖ୍ଵବା। 
ଏ ସବୁର ଗମ୍ଭୀର ଭାବ ମଧ୍ଯ ଅଛି, ଅନ୍ୟଥା ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବଢୀ ଏ ସମସ୍ତର ଏତେ ବଣ୍ତନ 


॥ ୪୮୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


କାହିଁକି କରିଥାଆନ୍ତେ ? ମୋଟିଏ ଅଧ୍ୟାୟରେ କମ ଅନୁସାରେ କୁହାଯାଇ ପାରିଥାଆନ୍ତା 
ଯେ ଭଗବାନ ନିମ୍ନଲିଖତ - ପୁତନା, ଶକଟାସ୍ଵର, ତୃଣାବର୍ଜଭ, ବସାସୁର, ବକାସୁର, 
ଅଘାସୁର ଆଦି ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ମାରିଲେ ଗରୋଟି ପଂକଲ୍ତିରେ ସବୁ କିଛି କହି ପାରିଥାଆନ୍ତେ । 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଘଟଣା କହିବାର କିଛି କଥା ନ 
ଥିଲା। ପୁଣି ଏହି ବିସ୍କୃତ ବର୍ଣ୍ଚନର ଆଉ ଏକ କାରଣ ହେଉଛି ଯେ ଆମର ବୂଭିଗୁଡ଼ିକୁ 
ଏକାଗ୍ର କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଶେଷରେ ଏହି ଜୀବନର, ଭାଗବତ କଥା ଶ୍ରବଣର, 
କଥନର ପ୍ରୟୋଜନ କ'ଣ ? ତାର ପ୍ରୟୋଜନ ହେଉଛି ଆମର ମନ, ଆମର ସମସ୍ତ 
ବୂଭି କୃଷ୍ଣମୟ ହୋଇଯାଉ । ସେଥ୍ରପାଇଁ ଏଠାରେ ସମସ୍ତ ଲୀଳା ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
କରି ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ପ୍ରଥମେ ଏ ଘଟଣା ହେଲା, ପୁଣି ସେ ଘଟଣା ହେଲା, ତା 
ପରେ ପୁଣି ଏହା ହେଲା ଏବଂ ବାଲ୍ୟାବସ୍ତ୍ାରେ ହିଁ ସେ ଏପରି କଲେ, ସେପରି କଲେ, 
ଏହା ସବୁ ବଣ୍ଠନ କରି ତାଙ୍କର ପ୍ରଭାବ, ତାଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ, ତାଙ୍କର ଭଶ୍ଵରତ୍ବ, ତାଙ୍କର 
କରୁଣା ଆଦି ସମସ୍ତ ଗୁଣକୁ ପ୍ରକଟ କରୁଛନ୍ତି । ଏ ସମସ୍ତ ଲୀଳାର ସୁଦୀର୍ଘ ବର୍ଣ୍ରନର 
ଏହା ହି ହେଉଛି ଦ୍ବିତୀୟ କାରଣ । 


ତେବେ ଏଠାରେ ଆମେ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତ, ତାଙ୍କର ପ୍ରଭାବକୁ ତାଙ୍କର ପ୍ରଭାବକୁ 
ଦେଖୁଛନ୍ତ । ପ୍ରାୟଃ ମନୁଷ୍ଯର ନିଜର (ମନର) ଆସୁରୀ ବୃଭି ପ୍ରତି ଭୟ ଲାଗି 
ରହିଥାଏ । ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଶୁଣୁଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ ତିନି ଚାରିବର୍ଷ ବୟସରେ ଏ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଖେଳ - ଖେଳରେ ମାରି ଦେଇଥିଲେ, ତାଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ତ ଏହା ବାମ ହାତର 
ଖେଳ ଥଲା । ତେବେ ମନରେ ବିଶ୍ଵାସର ଉଦୟ ହୁଏ ଯେ ମୋର ପାପ, ମୋର 
ଦୁଷ୍ମତ/ ଯେତେ ନିନ୍ଦନୀୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯଃ ମୋର ମନରେ ଯେତେ ଆସୁରୀ ବୂଭି 
ଉଠୁଥଲେ ମଧ୍ଯ, ପରନ୍ତୁ ମୁଁ ଯଦି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ମନେ ପକାଇବି, ତାଙ୍କୁ ଡାକିବି, ତେବେ 
କଅଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନ ପାରିବ । ତାଙ୍କ ପାଇଁ କଣ ଅସମ୍ଭବ? ଦେଖୁ ଦେଖୁ ହିଁ 
ସମସ୍ତକୁ ନାଶ କରିଦେବେ । 


ଏହିପରି ବିଶ୍ଵାସ ମନରେ ଜାଗ୍ରତ କରାଇବା ନିମନ୍ତେ ଏ ସମସ୍ତ ଘଟଣା, ସମସ୍ତ 

ପ୍ରସଙ୍ଗ ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି। ତାର ପ୍ରୟୋଜନ କେବଳ ଏତିକି ଯେ ମନରେ ଏପରି ବିଶ୍ଵାସ 
ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯାଉ ଯେ ଆମର ପାପ ଆମକୁ ବହୁତ ଭୟଙ୍କର ଲାଗିଲେ ମଧ୍ଯ, ଘୋର 
ଜଣାପଡ଼ିଲେ ମଧ୍ଯ, ଭଗବାନ ତାକୁ ଅତି ସହଜରେ ନାଶ କରିପାରିବେ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ 
କୁହାଯାଏ ଯେ ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ଛଅ ଦିନର ହୋଇଥୁଲେ ସେତେବେଳଠାରୁ 
ଦୁଷ୍ଟ ଦଳନ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରି ଦେଇଥିଲେ । ଏତିକି ଜଣାଇବା ନିମନ୍ତେ ଯେ ତାଙ୍କ 
॥ ୪୮୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପାଇଁ ଏହା କିଛି ବଡ଼ କଠିନ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ତାଙ୍କ ପାଇଁ ତ ଏହା ଏକ ଖେଳ ମାତ୍ର। 
ଅର୍ଥାତ ଖେଳ-ଖେଳରେ ସେ ସବୁ କିଛି କରିଦେବେ, ଭୟ କର ନାହିଁ | ଲୋକମାନେ 
କହନ୍ତ ମୋର ମନରେ ଏପରି ଅଟେ, ସେପରି ଅଟେ । କେଉଁ ମନ । ଟିକିଏ 
ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ନେଇ କାହିକି ଦେଖୁନାହଁ । ଏ ତଥ୍ୟକୁ ଦର୍ଶାଇବା ନିମନ୍ତେ ଏହି 
ଲୀଳାର ଏଠାରେ ଏତେ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଗଲା । ନିରନ୍ତର ଏକ ବୂଭି-କୃଷ୍ଣାକାର ବୂଭି 
ହେଉ, ସେଥୁପାଇଁ ବଣ୍ତନ ହୋଇଛି । 


ଏବମୁକ୍ତୋ ଭଗବତା କୃଷ୍ଣେନାଭୁତ କର୍ମଣା । 
ତଂ ପୂଜୟାମାସ ମୁଦା ନାଗପତ୍ନ୍ୟଶ୍ଚ ସାଦରମ ॥ ( ୧୦.୧୬.୬୪) 
ଅନୁଗ୍ରହାଦ୍‌ ଭଗବତଃ କ୍ରୀଡ଼ା-ମାନୁଷରୂପିଣଃ || ( ୧୦.୧୬.୬୭) 


ଭଗବାନଙ୍କର ଅନୁଗ୍ରହରେ ଯମୁନା ଜୀ ପାଣି ବିଷ ରହିତ କେବଳ ନୁହେଁ ଅମ୍ପୃତ 
ସଦୃଶ ମଧୁର ହୋଇଗଲା । ଏଠାରେ କ୍ରୀଡ଼ା କରିବା ନିମନ୍ତେ ହି ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ୟ ରୂପ 
ଧାରଣ କରିଥୁଲେ, ସେ ଖେଳ କରୁଥିଲେ | ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏ ସମସ୍ତ କୌଣସି ବଡ଼ କଥା 
ନୁହେଁ । ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଯେଉଁ କୃପା ଅଛି, ଯେଉଁ ପ୍ରେମ ଅଛି, ତାହା ଏଠାରେ 
ପ୍ରକଟ ହେଉଛି । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦାବାନଳରୁ ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା 


ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ ଏବେ ଏହି ଯମୁନା ଜୀଙ୍କର କାଳିୟ ହ୍ରଦର ପାଣି ସ୍ଵଚ୍ଛ 
ହୋଇଗଲା । ଏବେ ଆପଣମାନେ ନିର୍ଭୟରେ ଏଥୁରେ ସମସ୍ତେ ଖେଳନ୍ତୁ।” ଏକେ ତ 
ଗରମ ଦିନ ଏବଂ ପୁଣି ହୃଦୟର ବ୍ଯାକୁଳତାର ଥକି ଯାଇଥିବା କାରଣରୁ ସେହି 
ରାତ୍ରିରେ ସମସ୍ତ ଲୋକ ସେଇ ଯମୁନା ଜୀଙ୍କର କୁଳରେ ଶୋଇଗଲେ । କିନ୍ତୁ ସେହି 
ପାଖରେ ନିଆଁ ଲାଗିଗଲା । ତାହା ଚାରିଆଡୁ ବ୍ରଜବାସିମାନଙ୍କୁ ଘେରିଗଲା । 


ଏଷ ଘୋରତମୋ ବହୁସ୍ତାବକାନ ଗ୍ରସତେ ହି ନଃ | | ( ୧୦,୧୭.୨୩) 


ଅଗ୍ନିର ଉତ୍ତାପରେ ସବୁ ଲୋକ ଉଠି ପଡ଼ିଲେ ଏବଂ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଜାଣିବା ପରେ 
ସବୁଥର ଭଳି ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବଳରାମଜୀଙ୍କର ଶରଣରେ ଗଲେ । 
କହୁଛନ୍ତି, “ ହେ କୃଷ, ହେ ମହାବାହୁ ଏଠାରେ ନିଆଁ ଲାଗିଯାଇଛି | ସପସ୍ତ ସ୍ଵଜନ 
ପରିଜନ ଜଳୁଛନ୍ତି, ଆପଣ କିଛି କରନ୍ତୁ ।” ଭଗବାନ ଆଁ ଵଲେ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଅଗ୍ନିକୁ 
(ପିଇ ଦେଲେ) ପାନ କଲେ । 
।॥ ୪୮୬ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 
ମୁଖାଦିନ୍ଦ୍ରଶ୍ଚାଗ୍ନିଶ୍ଢ ପ୍ରାଣାଦ୍‌ବାୟୁରଜାୟତ । ( ପୁରୁଷ ସୁକ୍ତମ - ୧.୬) 


ପୁରୁଷ ସୁକ୍ତରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି - ଭଗବାନଙ୍କର ମୁଖରୁ ହିଁ ଅଗ୍ନି ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ର 
ଦୁହେଁ ଦୁହେଁ ବାହାରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଭଗବାନ ଅଗ୍ନିକୁ (ପିଇ ଦେଲେ) ପାନ କଲେ । 
ଯେଉଁ ସ୍ଫ୍ରାନରୁ ସେ ବାହାରି ଥ୍ବଲା ସେହି ସ୍ଥାନକୁ ସେ ଚାଲିଗଲା । 


ବାରେ ଦେବତା ବହ୍ମିଃ । ( ତତ୍ସ୍ବବୋଧ - ୩.୨୨) 


ମୁଖ ଏବଂ ବାଣୀର ଦେବତା ଅଗ୍ନି ଅଟନ୍ତି । ସେ ମୁଖରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ - 
ଭଗବାନ ଅଗ୍ନି ପିଇ ଗଲେ । ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା କୌଣସି ବଡ଼ କଥା ନୁହେଁ । ଏହି ସମସ୍ତ 
ସୃଷ୍ଟି ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି । ପ୍ରଥମେ ଆକାଶ, ଆକାଶରୁ ବାୟୁ, ବାୟୁରୁ 
ଅଗ୍ନି ଏହି କ୍ରମରେ । ସମସ୍ତଙ୍କର ମୂଳ କାରଣ ତ ପରମାତ୍ମା ହିଁ ଅଟନ୍ତିନ୍ତ ଏବଂ ଏହି ଅଗ୍ନି 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କରି ଠାରୁ ହି ବାହାରିଛି । ସେଥିପାଇଁ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଶବ୍ଦ କୁହାଯାଏ 
ତ କେବେ କେବେ ତାକୁ ଗରମା-ଗରମ ତର୍କ ହେଲା, ଏପରି ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଏ । 
ତେବେ ଅଗ୍ନିର ସମ୍ବନ୍ଧ ମୁଖରୁ ଅଛି । ଭଗବାନ “ ଅନନ୍ତଶକ୍ତିଧୂକ୍‌”” ଅନନ୍ତଶକ୍ତିକୁ ଧାରଣ 
କରନ୍ତି । ପୁଣି ସମସ୍ତେ ବୂନ୍ଦାବନକୁ ଫେରି ଯାଉଛନ୍ତି । 


ଦୃନ୍ଦାବଦରେ ଗ୍ରୀଷ୍ମରତୁ ମଧ୍ଯ ଆସୁଥିଲା କିନ୍ତୁ ବସନ୍ତ ରତୁ ଭଳି ଲାଗୁଥିଲା । 
ସେଠାରେ ମହିମା ହି ଏହିଭଳି ଥିଲା । ଏପରି କାହିକି ? କାହିକି ନା ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ସେଠାରେ ରହୁଥିଲେ । ବୂନ୍ଦାବନର ପାହାଡ଼, ବନ, ସରୋବର, ନଦୀ, କୁଂଜ ଆଦି 
ସର୍ବତ୍ର ନୂଆ-ନୂଆ ଲୀଳାମାନ କରୁଥିଲେ । 


ବଳରାମ ଜୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଳମ୍ବାସୁର ଉଦ୍ଧାର 


ଇଡ଼ିରେ କୃଷ୍ଣରାମୌ ଚ ନଟାଇବ ନଟଂ ନୂପ ॥ (୧୦.୧୮.୧୧) 


ସେ ସମୟରେ ଦେବତାଗଣ ମଧ୍ଯ ଗୋପାଳ ବାଳକ ହୋଇ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବଳରାମଙ୍କର 
ସ୍ତୁତି କରନ୍ତି । ଥରେ ସମସ୍ତ ଗୋପାଳବାଳକ ତଥା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଂବଳରାମ ଗାଭ ଗାଭ 
ଚରାଉ ଚରାଉ ବିଚରଣ କରୁଥିଲେ । ସେତିକିବେଳେ ପ୍ରଳମ୍ବ ନାମକ ଏକ ଡେଙ୍ଗା 
ଅସୁର ଗୋପାଳ ବାଳକ ବେଶ ଧାରଣ କରି ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁ କହିଲା - ମୁଁ ମଧ୍ଯ 
ଖେଳିବି । ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ଆସ ଖେଳ ” | ଭଗବାନ ତାକୁ ଚିହ୍ନିଗଲେ ତଥାପି ମଧ୍ୟ 
ତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କଲେ କାରଣ ସେ ମିତ୍ର ହୋଇ ଆସିଥୁଲା । ଗୀତା ଜୀରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 


॥ ୪୮୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


କହିଛନ୍ତ - ଯେ ଯେଉଁ ଭାବରେ ମୋ ପାଖକୁ ଆସେ, ମୋତେ ଚାହେଁ, ମୁଁ ମଧ ସେହି 
ଭାବରେ ତାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଥାଏ । ପୁଣି ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଗୋପାଳବାଳକମାନଙ୍କୁ ଦୁଇ 
ଦଳରେ ଭୋଗ କରି ଏକ ଖେଳ ପ୍ରାରମ୍ଭ କଲେ । ସେହି ଖେଳଟି ଏହି ହଭାବରେ ଥଲା 
ଯେ, ଯେଉଁ ଦଳ ହାରିବ, ସେମାନେ ଜିତିଥୁବା ଦଳକୁ ସେମାନେ ନିଜ ପିଠିରେ ବସାଇ 
ନେଇଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ସବୁଦିନ ଦଳକୁ ସେମାନେ ନିଜ ପିଠିରେ ବସାଇ ନେଇଯିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ । ସବୁଦିନ ଭଳି ଗୋଟିଏ ପାଖରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଥିଲେ, ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପାଖରେ 
ବଳରାମ ଜୀ ଥଲେ । ପ୍ରଳମ୍ବାସୁର ଭାବିଲା, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ତ ସେ ହରାଇ ପାରିବ ନାହି। 
ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦଳରେ ରହିଲା । 


ପ୍ରଳମ୍ବ ଅର୍ଥାତ ପ୍ରକର୍ଷଣ ଲମ୍ବଃ - ତାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବହୁତ ଲମ୍ବା । ଆପଣ 
ତାକୁ ଯାହା ମଧ୍ଯ କହୁନ୍ତୁ ନା କାହିକି । ତାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେ - ଯେଉଁପରି ଆମର 
ଲୋଭ ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଚାଲେ, ସେହି ପରି ପ୍ରଳମ୍ବାସୁର ମଧ୍ଯ ଲମ୍ବା-ଲମ୍ବା ହେଉଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବଢ଼ି ଗ୍ଲିଥାଏ । ପ୍ରଳମ୍ବ ହାରିଗଲା ଏବଂ ତାକୁ ବଳରାମଜୀଙ୍କୁ ଉଠାଇବାକୁ ପଡ଼ିଲା । 
ବଳରାମ ଜୀଙ୍କୁ ଉଠାଇ ସେ ଯିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି ତା ଖୁବ ଭୟ ଥୁଲା । 
ସେ ଭାବିଲା ବଳରାମଳଜୀଙ୍କୁ ହରଣ କରି ନେଇଯିବି । ବଳରାମଜଳୀଙ୍କୁ ପିଠିରେ ଲଦି 
ଏକ ପର୍ବତ ପଛକୁ ଯାଇ, ସେଠାରୁ ସେ ପୁଣି ଆକାଶ ମାର୍ଗରେ ଯିବାକୁ ଲାଗିଲା। 
ବଳରାମ ଜୀ ଭାବିଲେ ଏ ମୋତେ ଏଆଡ଼େ - ସିଆଡ଼େ କାହିକି ନେଇଯାଉଛି ? 
ଲାଗୁଛି ଯେପରି କିଛି ଗୋଳିମାଳିଆ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛି ¦ ସେ କୁଦି ପଡ଼ିଲେ, ସେ 
ତା ଆଡ଼କୁ ଚାହିଲେ, ତ ସେ ( ପ୍ରଳମ୍) ମଧ୍ଯ ଦେଖୂଲା ଯେ ଏବେ ମୁଁ ତାକୁ ମାରିବି | 
ବଳରାମ ଜୀ କ'ଣ କିଛି ଉଣା ଥୁଲେ, ସେ ତାକୁ ଏପରି ଗୋଟିଏ ବିଧା ବସାଇ ଦେଲେ 
ଯେ ସେ ମରି ହିଁ ଗଲା । ପ୍ରଳମ୍ବାସୁରର ବଧ ହୋଇଗଲା । 


॥ ୪୮୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଗ୍ନିପାନ 
କ୍ରୀଡ଼ାସକ୍ତେଷୁ ଗୋପେଷୁ ତଦ୍‌ଗାବୋ ଦୂରଚାରିଣୀଃ । 


ସ୍ପେରଂ ଚରନ୍ତ୍ୟୋ ବିବିଶୁସ୍ତୃଣଲୋଭେନ ଗହ୍ନରମ୍‌ ॥ (୧୦.୧୯.୧) 


ଗାଭମାନେ ଦେଖଲେ ଯେ ଗୋପବାଳକମାନେ କ୍ରୀଡ଼ାରେ ଲାଗିଛନ୍ତି । 
ଗାଭମାନଙ୍କୁ କେଉଁଠି ବା କେଉଁଠି ସବୁଜ ସବୁଜ ଘାସ ଦେଖା ହିଁ ଯାଉଥିଲା । ଯେତେ 
ଯାହା କଲେ ମଧ୍ଯନ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିଗଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ଚାଲିଯାଆନ୍ତି । ଭଲ ଭାବରେ 
ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ରହିଲେ ହିଁ ସୁଖ ଅଛି, ଶାନ୍ତି ମଧ୍ଯ, କିନ୍ତୁ କଣ 
କରାଯିବ ମନ ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ଗଲିଯାଏ । କୌଣସି ଭଲ ବହି ପଢୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏ ମନ 
କୁଆଡ଼େ କୁଆଡ଼େ ଗାଲିଯାଏ । ପ୍ରବଚନ ଶୁଣିଲା ବେଳେ, ପୁଜା କରିବା ସମୟରେନ୍ତ 
ଜପ କରିବା ସମୟରେ, ଯାହା କିଛି କରୁଥିବାବେଳେ ମଧ୍ଯ ମନ ଅନ୍ୟତ୍ର କୁଆଡ଼େ 
ଗ୍ଲିଯାଏ । ଏଠାରେ ଏହି କଥା ବାରମ୍ବାର ଆସୁଛି ଯେ ଏହି ବାଛୁରୀ ଅଥବା ଗାଇ 
ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ପଛେ ପଛେ ଏହି ଗୋପାଳବାଳକମାନେ କୁଆଡ଼େ କୁଆଡ଼େ ଖଲି 
ଯାଉଛନ୍ତି । ଏବେ ଏମାନେ କୁଆଡ଼େ ସବୁ ଗଲେ ? ଦୂର ଜଙ୍ଗଲକୁ ମୁଂଜାବଟୀକୁ 
ଚାଲିଗଲେ । ସେଠାକୁ ଯାଇ ସେମାନେ ରାସ୍ତା ଭୁଲିଗଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଶୋଷ 
କରୁଥିଲା, ଏବଂ ଥକି ମଧ୍ଯ ଯାଇଥିଲେ । ଭଗବାନ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ନାମ ଧରି 
ଡାକିଲେ ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଖୁସି ହୋଇ ବୋବେଇବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ । ଏହା 
ମଧ୍ଯରେ ସେଠାରେ ଅଗ୍ନି ଲାଗିଗଲା । ପୁଣି ଧୂଳି ଝଡ଼ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲା । ତେଣୁ 
ସେହି ଅଗ୍ନି ସେମାନଙ୍କୁ ଗରିଆଡ଼ୁ ଘେରିଗଲା । ଜଙ୍ଗଲରେ କେବେ କେବେ ଗଛଗୁଡ଼ିକ 
ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ଘସି ହେବା ଫଳରେ ଅଗ୍ନି ବାହାରିଥାଏ ତାହା ଜଙ୍ଗଲକୁ ଜଳାଇ ଦିଏ, 
ଯାହାକୁ ଦାବାନଳ କୁହାଯାଏ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମର ମନ ମଧ୍ଯ ସେହିଭଳି ଯେତେବେଳେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ପଛରେ 
ଚାଲିବାକୁ ଲାଗେ, ଯାଏ ତ କୁଆଡ଼େ ଯାଏ ?¢ ବିଷୟାଗ୍ନି ଭିତରକୁ ହିଁ ତ ଯାଏ । ପୁଣି 
ଯେଉଁଭଳି ଅଗ୍ନି ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥାଏ, ସେହିଭଳି ଆମ ମନରେ କାମାଗ୍ନି, କ୍ରୋଧାଗ୍ନି, 
ବିଷୟାଗ୍ନି ଏ ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ଚ୍ଲିଥାଏ । ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ଧ୍ଯାନ ଯାଉ ଯାଉ, ବିଷୟ 
ଚିନ୍ନତ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ, ବାସ୍‌ ! ମନରେ ନିଆଁ ଲାଗିବା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଏଥ୍ବରେ 
କାହାର କଣ କିଛି ଶଙ୍କା ହୋଇପାରେ ? 


॥ ୪୮୯ । 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପ୍ରଥମେ ତାହା କାମାଗ୍ନି ରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ, ସେଥୁରେ କୌଣସି ବିଘ୍ନ 
ଆସିଲେ ତାହା କ୍ରୋଧାଗ୍ନିରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । ଯଦି କେବେ ଆମକୁ ଲାଗେ ଯେ 
ଅମକୁ ବସ୍ତୁଟି ମୋର ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ ସେହି ବସ୍ତୁଟି ଯଦି ଅନ୍ୟ କାହାକୁ ମିଳିଯାଏ ତ 
ପୁଣି ସେହି ଅଗ୍ନି ଭର୍ଷାଗ୍ନ ହୋଇଯାଏ। ଜଣାନାହିଁ ଏହିପରି କେତେପ୍ରକାର ଅଗ୍ନି ହୋଇଥାଏ। 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ଏକ ଅଗ୍ନିରୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବଞ୍ଚାଇଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏବେ ଏହି 
ଦ୍ବିତୀୟ ଅଗ୍ନି ଆସୁରୀ ଅଗ୍ନି ଅଟେ । 


ଏଥର ମଧ୍ଯ ଗୋପବାଳକମାନେ ଆସି କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ କୃଷ୍ଣ କୃଷ୍ଣ ମହାବୀର, 
କୃଷ୍ଣ କୃଷ୍ଣ ମହାବୀର । ଏଥୁରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ମଧ୍ଯ ଅଛି ଯାହାକି ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନ 
ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । ଯେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ବିଘ୍ନ ଆସୁଛି ତ ସେତେବେଳେ ଏହି 
ଗୋପବାଳକମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମନେ ପକାଉଛନ୍ତି । କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଆମେ ଯଦି କେବେ ଭୁଲ ବଶତଃ ଏପାଖ ସେପାଖ ଗାଲିଯାଉ ଏବଂ ଯଦି ସେଠାରେ 
ନିଆଁ ଲାଗିଯାଏ କିମ୍ବା କୌଣସି ସଂକଟ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ ତ ସେହି ସମୟରେ - 
ଏବେ କଣ କରିବା ? ଏପରି ଚିନ୍ତା କରି ଯଦି ସେଠାରେ ବସି ହି ରହିଯାଉ, ତେବେ 
ଜଳିଯିବା। ସେହି ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମନେ ପକାଇବା ଉଚିତ । ବାରମ୍ବାର 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ମନେ ପକାଇବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଏଠାରେ ଦେଖନ୍ତୁ, କାହାଣୀମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଷ କିପରି ବଡ଼ ବଡ଼ ରହସ୍ୟ ( ମହତ୍ତ୍ଵ) 
କଥା ମାନ କୁହାଯାଇଛି । ଏପରି ଦେଖୂଲେ ତ କଥା ବହୁତ ଶିଘ୍ର ଆଗକୁ ବଢୁଛି, କିନ୍ତୁ 
ତାର ଯେଉଁ ସାର ସେଥରରେ ଯେଉଁ ବିଶେଷ ଅର୍ଥ ଲୁଚି ରହିଛି, ତାର ଯେଉଁ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ, 
ତାକୁ ବୁଝିବା ପରମ ଆବଶ୍ୟକ । 


ଏଠାରେ ଗୋପାଳବାଳକମାନେ ବାରମ୍ବାର ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ନେଇ ତାଙ୍କର 
ଶରଣରେ ଯାଉଛନ୍ତି । ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମନେ ପକାଇ ନାହାନ୍ତି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଭଗବାନ କିଛି କରୁନାହାନ୍ତି । ଏବେ ଗାଭମାନେ କେଉଁଆଡ଼େ ଗଲେ ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
କଣ ଏକଥା ଜଣା ନାହିଁ ? ଏ ଗୋପାଳବାଳକମାନେ ସେମାନଙ୍କ ପଛରେ ଯାଇଛନ୍ତି, 
ଏ କଥା କଣ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜଣାନାହି ୧? କିନ୍ତୁ ସେ ନିଜେ କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ । କାରଣ 
ସେ ତ ଉପଦ୍ରଷ୍ଟା ନା । ସେ କେବଳ ଦେଖୁଥାଆନ୍ତ । ଯେ ମୋତେ ଡାକିବ ତା ପାଖକୁ 
ଯିବି । ଏହିପରି ତାଙ୍କର ନିୟମ ଅଟେ, ସ୍ଵଭାବ ଅଟେ । ତେବେ ଯେଉଁଠି କଷ୍ଟ 
ଆସିଲା, ସଂକଟ ଆସିଲା ସେହିଠାରେ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡାକନ୍ତି । 


॥ ୪୯୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଭଗବାନ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚିଲେ । ପ୍ରଣି ସେମାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ଆରେ ନିଆଁ ଲାଗିଛି, 
କିଛି କଥା ନାହିଁ, ଏବେ ତୁମେ ସମସ୍ତେ ଆଖ ବନ୍ଦ କର ।” ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଆଖ 
ବନ୍ଦ କରିଲେ । ଭଗବାନ ଅଗ୍ନିକୁ ପିଇଗଲେ । ପୁଣି କହିଲେ, “ ଆଖ ଖୋଲ ” | 
ସମସ୍ତେ ଆଖ ଖୋଲିଲେ ତ ସେମାନଙ୍କୁ ସେଠାରେ ଆଉ କିଛି ମଧ୍ଯ ଦେଖାଗଲା ନାହିଁ। 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ସେହି ଅଗ୍ନିକୁ ( କ୍ରୋଧାଗ୍ନିକୁ) ପିଇଗଲେ । ଏଥରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର 
କିଛି କଥା ନାହିଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, କେବେ ଯଦି ଆମର ମଧ୍ଯ କ୍ରୋଧ ଆସେ ଏବଂ ସେତେବେଳେ 
ଆମେ ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍କରଣ କରିବାକୁ ଲାଗୁ ତ ଆମର କ୍ରୋଧ ରହିପାରିବ ନାହି । 
କାରଣ କ୍ରୋଧ କରିବା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସ୍କରଣ କରିବା, ଏ ଦୁଇଟି କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ 
ସଙ୍ଗେ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ନେଉଥୁବା ଏବଂ କାମବାସନାକୁ ତା 
ସହିତ ବଢ଼ାଇ ଚାଲିଥିବା, ଏହା କଣ ସମ୍ଭବ କି ? ଆଦୌ ନୁହେଁ | ନିଜେ କରି ଦେଖ, 
ରାମ-ରାମ ବୋଲୁଥାଅ ଏବଂ କିଛି ଭୂଲ କାର୍ଯ୍ୟ ବା ଗୋଳମାଳିଆ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥାଅ, 
ତାହା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ନାମରେ ଏପରି ଶକ୍ତି ଅଛି । ପରନ୍ତୁ ଆମର ମନ ଏତେ 
ଗ୍ବଲାକ୍‌ ଯେ ତାହା ଆମକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ନେବାକୁ ଦେଉନାହିଁ । 


ସମସ୍ତ ଗୋପାଳବାଳକ ଘରକୁ ଫେରି ଆସୁଛନ୍ତି, ଏବଂ ଦିନ ସାରା ଯାହା ଯାହା 
ଘଟଣାମାନ ହୋଇଛି, ଘରକୁ ଆସି ତାହା ସବୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଶୁଣାଉଛନ୍ତି ଯେ, ଆଜି 
ଏପରି ହେଲା, ଆଜି ସେପରି ହେଲା । ଘର ଲୋକେ ମଧ୍ୟ ଦିନ ସାରା ସେମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରି ରହୁଥିଲେ ଯେ ଏମାନେ କେତେବେଳେ ଘରକୁ ଆସିବେ ଏବଂ 
କେତେବେଳେ କେଉଁ ନୂଆ ଲୀଳା ଶୁଣାଇବେ ? ଆଜି କଣ ହେଲା ? କେଉଁ ନୂଆ 
ଘଟଣା ହେଲା ? ଶୁଣିବା ପାଇଁ ସମସ୍ତେ ଆତୁର ହୋଇ ରହିଥାଆନ୍ତି । 


ତୟୋସ୍ତଦଭଦ୍ଭୁତଂ କର୍ମ ଦାବାଗ୍ନେର୍ମୋକ୍ଷମାତ୍ମନଃ । 

ଗୋପାଃ ସ୍ତ୍ରୀଭ୍ୟଃ ସମାଚଖ୍ୟୁଃ ପ୍ରଲମ୍ବବଧମେବ ଚ || ( ୧୦,୨୦.୧) 
ଗୋପ ବୂଦ୍ଧାଷ୍ଟ ଗୋପ୍ୟଶ୍ଚ ତଦୁପାକର୍ଣ୍ବ୍ୟ ବିସ୍ମିତାଃ । 

ମେନିରେ ଦେବପ୍ରବରୌ କୃଷ୍ଣରାମୌ ବ୍ରଜଂ ଗତୌ॥ (୧୦,୨୦୨) 


ଏବେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଯାଇଥଲା ଯେ କୃଷ୍ଣ ଏବଂ ବଳରାମ 
ଦୁଇ ଭାଇଙ୍କ ରୂପରେ କୌଣସି ଦେବତା ହିଁ ଏଠାକୁ ଆସିଛନ୍ତିନ୍ତ କାରଣ ସେମାନଙ୍କର 
ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ଅତର୍କ୍ୟ ଥିଲା । ସେମାନ ତାଙ୍କୁ ବୁଝିପାରୁନଥୁଲେ । 


॥ ୪୯୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏହାପରେ ଏହି ବିଂଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଷାରତୁ ବା ଶରତ୍‌ ରତୁର ଏତେ ସୁଦ୍ଦର 
ବଣ୍ଣ୍ରନ କରାଯାଇଛି ଯେ ଗୋଟିଏ-ଗୋଟିଏ ଶ୍ଳୋକ ଶୁଣିବା-ବୁଝିବା ଭଳି ହୋଇଛି । 
କିନ୍ତୁ ସମୟ ଅଭାବ କାରଣରୁ ଗୋଟି-ଗୋଟି ଶ୍ଳୋକ ଉପରେ ବିଚାର କରିପାରିବା 
ନାହି । ଏହିଭଳି ପ୍ରସଙ୍ଗର ବର୍ଣ୍ଣନନ ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୁଳସୀଦାସ ଜୀ ଶ୍ରୀରାମଚରିତ ମାନସର 
କିକ୍କନ୍ଧା କାଣ୍ଡରେ ମଧ୍ଯ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରବର୍ଷଣ ପର୍ବତ ଉପରେ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଜୀ ବସିଛନ୍ତି, 
ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ଜୀଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ। ଦେଖ ଏ ସମସ୍ତ ବାଦଲ କିଭଳି ମୂଦୁଗଂଜନ 
କରୁଛନ୍ତି, ବିଜୁଳି କିପରି ଚମକୁଛି ଆଦି | ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ବର୍ଣ୍ଣନ ସେ 
ଭାଗବତର ଅନୁରୂପ ହି କରୁଛନ୍ତି । ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ଚୌପାଇମାନ ଲେଖୁଛନ୍ତି । ପ୍ରଥମେ 
ବର୍ଷା ରତୁର ବର୍ଣ୍ଣନ ଅଛି, ତା ପରେ ଶରତ୍‌ ରତୁର । ଯଦ୍ୟପି ଏହା ସୃଷ୍ଟିର - ନିସର୍ଗର 
ବର୍ଣ୍ଣନ ତଥାପି ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନ ସହିତ ଜୀବନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କିଛି କଥା ଅର୍ଥାତ ଏହି ଜୀବନରେ 
କେଉଁଭଳି ଆମର ରହିବା ଉଚିତ୍‌, ତାହା ମଧ୍ଯ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇଛି । ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ, 
ଯେପରି ବିଜୁଳି ଚମକୁଛି, କିନ୍ତୁ ସ୍ତରର ରହୁ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଖଳର ପ୍ରେମ ପ୍ରସନ୍ନତା 
କେବେ ସ୍ତର ରହେ ନାହିଁ । ଏହି ଜଳଧାରା ପର୍ବତ ଉପରେ ବର୍ଷୁଅଛି, କିନ୍ତୁ ଏହି 
ପର୍ବତର ଶିଖର ସେହି ଧାରାର ଆଘାତକୁ ସହି ଯାଉଛି । କିପରି ସହିଯାଉଛି ? କହୁଛନ୍ତି- 


ବୁନ୍ଦ ଅଘାତ ସହ ହିଁ ଗିରି କୈସେ । 
ଖଲ କେ ବଚନ ସଂତ ସହ ଜୈସେ ॥ 
ଶ୍ରୀରାମଚରିତ ମାନସ (୪. ୧୩. ୨) 


କହିଲେ, ଏହି ପର୍ବତ, ଜଳର ଏହି ଧାରାମାନଙ୍ୁ , ଏହି ବୁନ୍ଦ ସମୂହକୁ ସେହିପରି 
ସହନ କରୁଛନ୍ତି, ଯେପରି ସାଧୁଜନ ଦୁଷ୍ଟ ଲୋକମାନଙ୍କର ବଚନକୁ ସହନ କରିଥାଂ ନ୍ତି | 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହିପରି ରଚନା ଦ୍ଵାରା, ଯେଉଁଠାରେ ଗୋଟିଏ ପାଖରେ ସୂଷ୍ଟିର ବର୍ଣ୍ବନ 
ହେଉଛି ସେହିଠାରେ ଅନ୍ୟପାଖରେ ନିଜର ମନକୁ ମଧ୍ଯ ଉପଦେଶ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି, 
ଏପରି ସୁନ୍ଦର ବର୍ଣ୍ଣନ ସେଠାରେ କରାଯାଇଛି । 


ଭଗବାନ ଦେଖିଲେ, ସୃଷ୍ଟିର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ନିତ୍ୟ ନବୀନ ହୋଇଯାଉଛି । ତାଙ୍କ 
ମନରେ ଉତ୍ସାହ ଭରି ଆସୁଛି ଏବଂ ସେ ବେଣୁଟିଏ ନେଇ ବଜାଇବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି । 
ଆଚ଼ଚି ମଧ୍ଯ ଯଦି ଆମେ ଭଲ ଭାବରେ କାହାକୁ ବଂଶୀ ବଜାଇବାର ଶୁଣି ନେଉ, ତ 
ଆମର ମନ ମୁଗ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ଭଗବାନ ତ ଅଖିଳ କଳା ଗୁରୁ ଅଟନ୍ତି। ଶ୍ରୀରାମ 


ଅବତାରରେ ସେ ଏଇ ବିଷୟର ଆନନ୍ଦ ନେଇପାରିନଥୁଲେ । ନା ସେ ନୃତ୍ୟ କରିପାରିଲେ 
॥ ୪୯୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ନା ମୁରଲୀ ବଜାଇ ପାରିଲେ । ପିଲାଟି ଦିନରୁ ହିଁ ତାଙ୍କ ଜୀବନରେ ଗୋଟିକ ପରେ 
ଗୋଟିଏ ଏପରି ଗମ୍ଭୀର ପ୍ରସଙ୍ଗମାନ ଆସୁଥିଲା । ତାଙ୍କୁ ଅନ୍ୟପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ ହିଁ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଥିଲା । ଧରି ନିଅନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରରେ ନିଜ ସଙ୍ଗୀତର 
ସଉକ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିନେଲେ । ପୁଣି ବାଁସୁରୀ ( ବଂଶୀ) ତ ସଂଗୀତର ଏକ ସୁନ୍ଦର ବାଦ୍ୟ 
ଅଟେ । ଅଣ୍ଟାରେ ଖୋସିଦେଲେ ଏବଂ ଚାଲିଲେ । ଆଉ କିଛି କରିବାକୁ ପଡ଼େ କି ? 
ଏବେ ଯଦି ହାରମୋନିୟମ ହୋଇଥାଆନ୍ତା, ତ ତାକୁ କେଉଁଆଡ଼େ ନେଇଯିବା ସହଜ 
ନୁହେଁ । ତାହା ଖୁବ ଭାରୀ, ଓଜନ ଦାର ହୋଇଥାଏ | ବାଁସୁରୀ ପାଇଁ ଏପରି କୌଣସି 
ସମସ୍ୟା ହୁଏ ନାହି, ତାହା ଖୁବ ହାଲୁକା ଅଟେ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାକୁ ସଙ୍ଗରେ ନେଇ 
ଗଲନ୍ତି । 


ବଂଶୀର ବିଶେଷତା 


ସଂଗୀତର ସମସ୍ତ ବାଦ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ବଂଶୀ ସବୁଠାରୁ ଅଧକ ପ୍ରାକୃତିକ, 
ବାଉଁଶରେ ତିଆରି ହୋଇଥାଏ । ଆଗକୁ ପଚରାଯାଇଛି ଯେ, ଏହି ବଂଶୀକୁ ଏପରି 
ଭାଗ୍ୟ କିପରି ମିଳିଲା ? ତାକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଧରାମୂତର ଆସ୍ଵାଦନ ମିଳିଲା, ଯାହାକୁ 
ଲୋକମାନେ ସବୁବେଳେ ଗଵହିଥାଆନ୍ତି। ଗୋପୀମାନେ ତ ଏହି ବଂଶୀକୁ ଭର୍ଷା କରୁଥିଲେ। 
କହୁଥିଲେ, ଆମର ଅଧିକାରକୁ ଏହି ବଂଶୀ ଛଡ଼ାଇ ନେଉଛି | ଏହି ଓଠାରେ ଆମର 
ଅଧ୍ବକାର ଅଛି । କିନ୍ତୁ, ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏଇ ବଂଶୀ ତାଙ୍କ ଓଠରେ ଲାଗି ରହିଛି, ସେ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମକୁ ତ ତାଙ୍କର ଆସ୍ଵାଦନ ମିଳୁ ହିଁ ନାହି । ଭଗବାନଙ୍କର ତା ଉପରେ ଏପରି 
ପ୍ରୀତି ଯେ ତାକୁ ସବୁବେଳେ ତାଙ୍କ ଅଣ୍ଟାରେ ଖୋସି କରି ରଖୁଛନ୍ତି । ସେ ତାକୁ ଏଠି- 
ସେଠି କେଉଁଠାରେ ରଖୁନାହାନ୍ତି । 


ଜଣେ ତାକୁ ପରରିଲା, “ରେ ବଂଶୀ, ତୁ ଏପରି କଣ ପୁଣ୍ଯ କରିଛୁ ଯେ 
ଭଗବାନ ତୋତେ ନିଜ ସାଥ୍ୁରେ ରଖୁଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜର ଓଠରେ ଲଗାଉଛନ୍ତି ? 
କହିଲା, “ ମୁଁ ଗ୍ରୀଷ୍ମରେ କେତେ ତପ୍ତ ହୋଇଛି ! ତୁମକୁ ଜଣାଅଛି ? ଦେଖନ୍ତୁ, ବଂଶୀ 
ହେବା ପୁର୍ବରୁ ତ ବାଉଁଶ ରୂପରେ ଥାଏ । ବାଉଁଶ ଗଛ ପ୍ରଥମେ ଭୂମିରେ ଥାଏ । ପୁଣି 
ବାହାରକୁ ଆସି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଗରମ, ଉତ୍ତାପ, ବର୍ଷା ଆଦି ସବୁ କିଛି ସହନ କରେ । 
ବାଉଁଶ ଗଛଟି ଯେତେବେଳେ ବଢ଼ୁଥାଏ ତ ତାକୁ ଏ ସବୁକୁ ସହିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ କି 
ନାହିଁ ୮ ସେ କେତେ ତପସ୍ୟା କରେ ?ହ ଏତେ ତପସ୍ୟା କଲାପରେ ତାକୁ କାଟନ୍ତି, ସେ 
ସବୁ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ସହନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ । ପୁଣି ସେଥୁରେ କଣା କରନ୍ତି । ଗୋଟିଏ 


॥ ୪୯୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନୁହେଁ, ସାତ-ସାତଟି ଛିଦ୍ର କରନ୍ତି । ଏବେ କୁହନ୍ତୁ, ଯଦି କେହି ଆମ ଉପରେ ଛିଦ୍ର 
କରନ୍ତି, ତେବେ ଆମକୁ କିପରି ଲାଗିବ ? ବଂଶୀ କହୁଛି - ମୁଁ ଏ ସମସ୍ତ କିଛି ଘଟଣାକୁ 
ସହନ କରି ନିଏ । ପୁଣି ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଉଛି, ନିଜ ଭିତରେ ସେ କିଛି ରଖେ ନାହିଁ, 
ଭିତରୁ ସେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ସଫା, ଖାଲି ଥାଏ । 


ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ କଥା ହେଲା ଯେ ବଂଶୀ ନିଜର କୌଣସି ସ୍ଵର ବାହାର କରେ 
ନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ପ୍ରାଣବାୟୁ ଫୁଙ୍କନ୍ତି ତ ଭଗବାନ ଯେପରି ଗହାନ୍ତି, 
ସେ ସେହିଭଳି ସ୍ଵରରେ ବାଜି ଉଠେ । ନିଜେ କୌଣସି ନୂତନ ସ୍ଵର ବାହାର କରେ 
ନାହିଁ। ନିଜେ ନିଜକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ସମର୍ପିତ କରି ଦେଇଛି, ଏ ବଂଶୀ ଏହିପରି ଅଟେ | 


ଆମ୍ଭେମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ଏହିଭଳି କରିନେବା ଉଚିତ୍‌ । ଜୀବନର ସମସ୍ତ 
କଷ୍ଟ ତାପ ମଧ୍ଯ ସହନ କରି ନିଅ, ଏବଂ ଭିତରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଶୂନ୍ଯ ( ଖାଲି) 
ହୋଇଯାଅ, ଭିତରେ କୌଣସି ଅବରୋଧ ( ପ୍ରତିବନ୍ଧକ) ରହି ନ ଯାଉ । କିନ୍ତୁ ଆମ 
ଭିତରେ ତ ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ, କାମ-କ୍ରୋଧ ଜଣାନାହିଁ କଣ କଣ ସବୁ ଭରି ରହିଛି । 
ସେଥୁପାଇଁ କେବେ ଭଗବାନ ଆମକୁ ନିଜ ପାଖକୁ ନେଇ ମଧ୍ଯ ଯାଆନ୍ତି, ଆମ ଦ୍ଵାରା 
କିଛି କରାଇବା ନିମନ୍ତେ ଗ୍ବହାନ୍ତିଃ ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଆମେ ନିଜର ହିଁ ରାଗକୁ ଆଳାପିତ 
କରୁଥାଉ, ନିଜର ସ୍ଵରକୁ ହିଁ ବାହାର କରୁଥାଉ । ଯେପରି, ଆମେ ହାରମୋନିୟମ୍‌ 
ବଜାଇ ବସିବା ବେଳେ ଜଣାନାହିଁ ମଝି ମଝିରେ କେଉଁଠାରୁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସ୍ଵର 
ବାଜିବାକୁ ଲାଗେ । ସେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ହୋଇ ନିଜର ରାଗକୁ ଆଳାପ କରୁଥାଏ । ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି - ଏହା ଠିକ ନୁହେଁ । 


॥ ୪୯୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ବେଣୁ ଗୀତ 


ସୃଷ୍ଟିର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରେ ଉତ୍ସାହିତ ହୋଇ ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ମଧୁର ବେଣୁ 
ନାଦ କଲେ ତ ତାକୁ ସମସ୍ତ ବୃନ୍ଦାବନବାସୀମାନେ ଶୁଣିଲେ । ସମସ୍ତେ ଦୌଡ଼ି ଦୌଡ଼ି 
ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚଗଲେ । 


ଏବଂ ବିଧା ଭଗବତୋ ଯା ବୃନ୍ଦାବନଗରିଣଃ । 
ବର୍ଣ୍ଟୟନ୍ତ୍ୟୋ ମିଥୋ ଗୋପ୍ୟଃ କ୍ରୀଡ଼ାସ୍ତନ୍ମୟତାଂ ୟୟୁଃ || ( ୧୦.୨ ୧.୨୦) 


ଧ୍ଧାନ ରଖନ୍ତୁ, ଯଦି ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ କେହି ଶୁଣିବାକୁ ଗ୍ହହାନ୍ତି ତ ଭଗବାନଙ୍କର 
ବେଣୁ ନାଦ ଶୁଣାଇ ଦେଇପାରିବେ । ଶେଷରେ ଭଗବାନ ବେଣୁନାଦ କରି କଣ 
କରିବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତି ?2 ଆମକୁ ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଡାକୁଛନ୍ତି । ଦେଖନ୍ତୁ କେହି ଜଣେ କହିଲେ, 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଜୀ ତ କେବେ ବେଣୁ ବଜାଇ ନ ଥିଲେ । କହିଲେ - ବଜାଇବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା କଂଣ ଥିଲା ? ସେ ଏତେ ସୁନ୍ଦର ଥିଲେ, ଯେ ଯେତେବେଳେ ସେ 
ଚାଲୁଥିଲେ ସେତେବେଳେ ଲୋକମାନେ ଆପେ ଆପେ ତାଙ୍କ ପଛେ ପଛେ ଗଲୁଥିଲେ। 
ବେଣୁ ବଜାଇବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନ ଥିଲା । ଓହୋ ! ଏହାର ଅର୍ଥ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ପାଖରେ ଆକଶଷ୍ଷଣ ଅଳ୍ପ ଥୁଲା । ନା, ନା, ନା ! ସେତେବେଳକୁ ଯୁଗ ବଦଳିଗଲା ଏବଂ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ମନ ଅଧକ ବହିଃମୂଁଖ ହୋଇଗଲା । ସେହି କାରଣରୁ ତାଙ୍କୁ ଡାକିବା 
ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ବଂଶୀ ବଜାଇବାକୁ ପଡ଼ିଲା । ଏବେ ବୋଧହୁଏ କ୍ଲେରୋନେଟ 
ବଜାଇବାକୁ ପଡ଼ିପାରେ ! କିଛି ଦିନ ପରେ ହୋଇପାରେ ନାଗରା ବଜାଇବାକୁ 
ପଡ଼ିପାରେ । ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଜଣାନାହିଁ ଆମେ ଯିବା କି ନାହିଁ । ପଗରିବା କିଏ ବଜାଉଛି ? 
ଆରେ । ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଡାକିବା ନିମନ୍ତେ ବଜାଯାଉଛି । ସେଥୁପାଇଁ ତ ମନ୍ଦିରରେ ଶଙ୍ଖ 
ଧ୍ଵନୀ କରାଯାଉଛି ଯେ ଆସ, ଏଠାକୁ ଆସ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭଗବାନ ବେଣୁନାଦ 
କଲେ । ଏହା ହେଉଛି ବେଣୁଗୀତ । ସମସ୍ତେ ଦୌଡ଼ି ଦୌଡ଼ି ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ, 
କେବଳ ଦର୍ଶନରେ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଅତି କମରେ ନାଦ ଶୁଣି କରି ହିଁ ସେମାନେ 
ଦୌଡ଼ିଗଲେ । ହଁ ନା ? ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ଯଦି ଆମେ ଆମର କାନ୍ଦିବା ଟିକିଏ କମ 
କରିଦିଅନ୍ତି) ତେବେ ଆମ୍ଭେମାନେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ମୁରଲୀର ସ୍ଵର ଶୁଣିବା ପାଇଁ 
ପାଇପାରିବା । ବୂନ୍ଦାବନରେ ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦିତ କରିଗାଲିଛନ୍ତି 


॥ ୪୯୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବସ୍ତ୍ରଂହରଣ-ଲୀଳାର ରହସ୍ଯ 


ହେମନ୍ତେ ପ୍ରଥମେ ମାସି ନନ୍ଦବ୍ରଜକୁମାରିକାଃ । 
ଚେରୁହଁବିଷ୍ୟଂ ଭୁଞ୍ଜାନାଃ କାତ୍ୟାୟନ୍ୟର୍ଚନବ୍ରତମ୍‌ ॥ ( ୧୦. ୨ ୨.୧) 


ଏବେ ବସ୍ତ୍ରହରଣ ଲୀଳା କଥା ଆସୁଛି । ହେମନ୍ତ ରତୁରେ ବ୍ରଜର କୁମାରୀମାନେ, 
ଗୋପୀମାନେ କାତ୍ୟାୟନ ବ୍ରତ କରିଥିଲେ । ଏହି ବ୍ରତରେ ଏକମାସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କାତ୍ୟାୟନୀ 
ଦେବୀଙ୍କର ପୂଜା ଆରାଧନା କରାଯାଇଥାଏ, ବ୍ରତ ମଧ୍ୟ ରଖାଯାଏ । ନିଜର ମନ ପସନ୍ଦ 
ବର ପ୍ରାପ୍ତ ନିମନ୍ତେ ସେମାନେ ଏହି ବ୍ରତ କରୁଥିଲେ ଏବଂ ତାର ସମାପ୍ତି ସମୟରେ 
ଯଥାରୂପେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ନଦୀରେ ସ୍ଵାନ କରିବାକୁ ଯାଉଥୁଲେ । ସେମାନେ 
ନିଜର ବସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ଓହ୍ଲାଇ କୂଳରେ ରଖୁ ବିବସ୍ତ୍ର ହୋଇ ନଦୀରେ ସ୍ବାନ କରୁଥୁଲେ । 
ଏତିକିବେଳକୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ତାଙ୍କର ସଖାମାନେ ବୁଲି ବୁଲି ସେଠଣାର ଆସି ପହଞ୍ଚୁଗଲେ | 
ଭଗବାନ ଭାବିଲେ, ଆଛା, ନଦୀରେ ସ୍ବାନ କରୁଛ | ସେମାନେ ବସ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ଉଠାଇନେଲେ 
ଏବଂ ଗଛ ଉପରେ ଯାଇ ବସିଗଲେ । ଏପଟେ ଗୋପିମାନେ କିଛି ଜାଣିପାରିଲେ 
ନାହିଁ। ସେମାନେ ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇ ଜଳବିହାର କରିବାରେ ମଗ୍ନ ଥିଲେ । ତାପରେ 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି, କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଆମେ ତ ଶ୍ୟାମସୁନ୍ଦରଙ୍କର 
ଦାସୀ ଅଟୁ । 


ନନ୍ଦଗୋପସୁତଂ ଦେବି ପତିଂ ମେ କୁରୁ ତେ ନମଃ || (୧୦.୨୨.୪) 


ଆମେ ଆପଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରୁଛୁ। ଆମେ ଚାହୁଁଛୁ ଯେ ନନ୍ଦ ଗୋପକୁମାର 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପତି ରୂପରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତୁ । 


ଭଗବାନ ସେଠାରେ କଦମ୍ବ ବୃକ୍ଷରେ ବସିଥିଲେ । ସମସ୍ତ ଗୋପବାଳକ ଉଚ୍ଚ 
ସ୍ଵରରେ ହସିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମଧ୍ଯ ହସି-ହସି ସେମାନଙ୍କୁ କହିଲେ - 
ନିଜ ନିଜର ବସ୍ତ୍ର ସବୁ ନେଇଯାଅ । ଜଣେ କୁମାରୀର ଧ୍ଯାନ ଗଲା ଯେ ସେଠାରେ 
ଦେଖ, ବସ୍ତ୍ର ବ୍ୟବସାୟୀ ଭଳି ଗଦାଏ ବସ୍ତ୍ର ଧରି ଗଛ ଉପରେ ଯାଇ ବସିଛି । ଏବେ 
ସେମାନେ ଜଳରେ କଣ୍ଠ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୁଡ଼ି ରହିଥିଲେ, ଥଣ୍ଡାରେ ଥରି ଥରି, ନଦୀ ଭିତରେ 
ଛିଡ଼ା ହୋଇ ଲଜ୍ୟାର ସହିତ ସେମାନେ କହୁଛନ୍ତି - “ ଶ୍ୟାମସୁନ୍ଦର ତଦୋସ୍ଯଃ' 
ଆମେ ତ ଆପଣଙ୍କର ଦାସୀ ଅଟୁ, “ କରବାମ ତବୋଦିତମ୍‌ ” ଆପଣ ଯାହା କହିବେ 
ଆମେ ତାହା ହି କରିବୁ । 
॥ ୪୯୬॥ 


ଶମ ମନ୍ଦ 


ଦେହି ବାସାଂସି ଧର୍ମଜ୍ଞ ନୋ ଚେଦ୍‌ ରାଜ୍ଞେ ବ୍ରୁବାମହେ ॥ (୧୦.୨୨.୧୫) 


ଏବେ ଆପଣ ଶିଘ୍ର ଆମର ବସ୍ଫର ଆମକୁ ଫେରାଲ ଦିଅନ୍ତୁ । ଯଦି ନ ଦେବେ 
ତ ଆମେ ରାଜାଙ୍କୁ ଯାଇ କହିଦେବୁ । ଯିବ? ଏଠାରୁ ବାହାରି ରାଜାଙ୍କୁ କହିବାକୁ 
ଯିବ ? କିପରି ଯିବ ? ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ମୋତେ ଧମକ ଦେଉଛ ? ଏ ଧମକି ମୋ 
ସାମ୍ବାରେ ଚଳିବ ନାହିଁ ।” ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - “ ଗୋଟିଏ ପାଖେ କହୁଛ ଯେ ଆମେ 
ଆପଣଙ୍କର ଦାସୀ ଅଟୁ, ଆପଣ ଯାହା କହିବେ, ଆମେ ତାହା ହିଁ କରିବୁ, ପୁଣି ଅନ୍ୟ 
ପଟେ ଧମକ ମଧ୍ଯ ଦେଉଛ ହ ” ଭଗବାନ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି, “ ମୁଁ ଯାହା କହିବି ତାହା 
କରିବ ?” ( ଗୋପିମାନେ) କହିଲେ, “ହଁ କରିବୁ |” ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ 
କହିଲେ - 


ଭବତ୍ୟୋ ଯଦି ମେ ଦାସ୍ୟୋ ମଯୋକ୍ତଂ ବା କରିଷ୍ଯଥ | (୧୦.୨୨.୧୬) 


ଯଦି ତୁମ୍ଭେମାନେ ମୋର ଦାସୀ ଅଟ, ପୁଣି ମୁଁ ଯାହା କହୁଛି ତାହା କରିବ, 
ତେବେ - 


ଅତ୍ରାଗତ୍ୟ ସ୍ଵବାସାଂସି ପ୍ରତୀଚ୍ଛନ୍ତୁ ଶୁଚିସ୍କ୍ିତାଃ ॥ ( ୧୦.୨ ୨.୧୬) 


ସେଠାରୁ (ନଦୀ ଜଳରୁ) ବାହାରି ଏଠାକୁ ଆସ ଏବଂ ନିଜର ବସ୍ତ୍ରକୁ ନେଇଯାଅ । 
ମୁଁ କେଉଁଠି ମନା କରୁଛି । ତୁମର ଏହି ବସ୍ତ୍ରକୁ ମୋର ନା ପିନ୍ଧିବାର ଅଛି ନା ଦୋକାନ 
କରି ଏସବୁ ବିକିବାର ଅଛି । ମୁଁ ବସ୍ତ୍ର ଦେବାକୁ କେଉଁଠି ମନା କରୁଛି । କିନ୍ତୁ 
ତୁମ୍ଭେମାନେ ପ୍ରଥମେ ଏଠାକୁ ଆସ । ଏବେ ସେମାନେ ନିଜ ନିଜ ଭିତରେ ପରସ୍ପରକୁ 
ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଯେ ଏପରି ଉଲଗ୍ନ ଅବସ୍ଥାରେ କିପରି ବାହାରକୁ ଯିବା ? 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ବସ୍ତ୍ର ହରଣ ଲୀଳା ବଡ଼ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅଟେ । କିନ୍ତୁ ତା ସହିତ ମଧ୍ଯ 
ଏହି ଲୀଳା ଅନେକ ପ୍ରକାର ଶଙ୍କା ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ସେଥୁପାଇଁ, ଭାଗବତରେ ପ୍ରଥମେ 
ଅନେକ ଅବତାରମାନଙ୍କର କଥା ବଣ୍ତନ କରାଯାଇଛି, ପୁଣି ରାମ ଅବତାରର କଥା 
ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି । ରାମଜୀଙ୍କର ଅବତରଣ ଦ୍ଵାରା ଯେତେବେଳେ ନିଜ ମନରୁ କାମନା 
ପୂର୍ଣ୍ଃ, ସେତେବେଳେ ଯାଇ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏହି ଲୀଳା ବୁଝି ହୋଇଥାଏ । 
ଅନ୍ୟଥା ଏ ସବୁ ବୁଝି ହୁଏ ନାହିଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ସେତେବେଳେ କେବଳ 
ସାତବର୍ଷର ଥୁଲେ । ପୁଣି ଯାହାଙ୍କର ନାମ ସ୍କରଣ କରିବା ମାତ୍ରେ ହିଁ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ମନ ନିଷ୍କାମ ହୋଇଯାଏ, ତାଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କାମବାସନାର କହ୍ଛନା କିମ୍ବା ଶଙ୍କା କରିବା, 


॥ ୪୯୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏହା ଅତି ମୂଢ଼ତାର ହି ଲକ୍ଷଣ ହେବ । ତେବେ ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ଏଠାକୁ 
ଆସି ବସ୍ତ୍ର ନେଇଯାଅ । ଏବେ ସେମାନେ କହିଥୁଲେ ଯେ ଆମେ ଆପଣଙ୍କର ଦାସୀ 
ଅଟୁ, ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ କଥାକୁ ମାନିବାକୁ ପଡ଼ିଲା । ଥଣ୍ଡାରେ ଥରି ଥରି ସେମାନେ 
ଜଳରୁ ବାହାରକୁ ଆସିଲେ ଏବଂ ନିଜେ ନିଜକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଲୁଚଗ୍ଚଇ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖୁ ଆସୁଛନ୍ତ । ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କର ଶୁଦ୍ଧ ଭାବ ଦେଖୁଥିଲେ ଯେ ଏମାନେ 
ବାସ୍ତବରେ ମୋର ଦାସୀ ଅଟନ୍ତି । 


ଭଗବାନାହତା ବୀକ୍ଷ ଶୁଦ୍ଧଭାବପ୍ରସାଦିତଃ । 
ସ୍କନ୍ଧେ ନିଧାୟ ବାସାଂସି ପ୍ରୀତଃ ପ୍ରୋବାଚ ସସ୍ପିତମ୍‌ || ( ୧୦.୨୨.୨୮) 


ଭଗବାନ ନିଜର ମୁଚୁକୁନ୍ଦ ହସ ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କ ମନ ଭିତରେ ବଞ୍ଚୁଥୁବା 
ଲଜ୍ଜା, ସଂକୋଚ ଆଦିକୁ ହରଣ କରିନେଲେ | 


ଯୁୟଂ ବିବସ୍ତ୍ରା ୟଦପୋ ଧୂତବ୍ରତା 

ବ୍ୟଗାହତୈତତ୍ତଦୁ ଦେବହେଲନମ୍‌ । 

ବତ୍ବ୍ବାଞ୍ଜଳିଂ ମୂର୍ତ୍ଲ୍ୟପନୁତ୍ତୟେଂଃହସଃ 

କୂତ୍ଵା ନମୋଃଧୋ ବସନଂ ପ୍ରଗୂହ୍ୟତାମ୍‌ ॥ (୧୦.୨୨.୧୯) 


ପୁଣି ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ତୁମ୍ଭେମାନେ ବସ୍ତ୍ରହୀନ ହୋଇ ନଦୀରେ 
ସ୍ବାନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ବରୁଣ ଦେବତା ତଥା ଯମୁନା ଜୀଙ୍କର ଅପମାନ କରିଛ । 
ସେଥୁପାଇଁ “ ବଦ୍ବ୍ଵାଞ୍ଜଳିଂ” ହାତଯୋଡ଼ି ନତମସ୍ତକ ହୋଇ ପ୍ରଣାମ କର । ତାପରେ 
ନିଜ ନିଜର ବସ୍ତ୍ର ନେଇଯାଅ । ସେମାନେ ସେହିଭଳି କଲେ । ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ 
ସେମାନଙ୍କୁ ବସ୍ତ୍ର ଦେଇଦେଲେ । ସମସ୍ତେ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କଲେ । 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଲୀଳାର ଭାବ, ଦୁଇପରକାର ଦୃଷ୍ଟିରେ ବୁଝାଯାଇ ପାରିବ । 
ଗୋଟିଏ “ ଧର୍ମର ଦୃଷ୍ଟି” ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ହେଉଛି “ ଜ୍ଞାନର ଦୃଷ୍ଟି' | 

ଧର୍ମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖବାକୁ ଗଲେ ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ କଣ ? ଭଗବାନ ଗୋପକୁମାରା 
ମାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମ୍ଭେମାନେ ଏକ ମାସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ବ୍ରତ କଲ ତାହା ତ ଠିକ 
ଥିଲା । ପରନ୍ତୁ ବ୍ରତକୁ ନିର୍ଭୁଲରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ମଧ୍ଯ ପରମ ଆବଶ୍ୟକ । ସେଧ୍ଵରେ 
କୌଣସି ଅପରାଧ ତୂଟି ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ବ୍ରତ ସମାପ୍ତି ସମୟରେ ତୁମେ ସମସ୍ତେ 
॥ ୪୯୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଅପରାଧ କରି ଦେଇଛ । “ନ ନଗ୍ନଃ ସ୍ନାନ ଆଚରେତ୍‌” ନଗ୍ନ ଅବସ୍ଥାରେ ସ୍ନାନ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ ଏହା ମନୁ ସ୍ମୃତିର ଆଦେଶ ଅଟେ । କାରଣ ଏପରି କରିବା ଦ୍ଵାରା 
ଜଳ ଦେବତା ବରୁଣ ଦେବଙ୍କର ଅପମାନ ହୋଇଥାଏ । କହୁଛନ୍ତି, ତୁମେ ସମସ୍ତେ 
ଏକ ମାସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧର୍ମ-କର୍ମରେ ତ ଲାଗି ରହିଲ, କିନ୍ତୁ ତାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ସମୟରେ 
ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଧର୍ମ ହୋଇଗଲା - “ ଯୁୟଂ ବିବସ୍ତ୍ରା ଯଦପୋ ଧୂତବ୍ରତା ” 
ବ୍ରତଧାରୀ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ବିବସ୍ତ୍ର ହୋଇ ନଦୀରେ ସ୍ଵାନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ‹‹ଦେବହେଲନମ୍‌ ”' 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ଅପମାନ ହୋଇଥାଏ । ” 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଜଳ ଦେବତା - ବରୁଣଦେବଙ୍କର ସ୍ବାମୀ କିଏ ? ସେ ତ 
ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ଅଟନ୍ତି । ଭଗବାନ ଦେଖୁଲେ ଯେ ଏମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଧର୍ମର ହାନି 
ହେଉଛି, ଅନୁଶାସନର ପାଳନ ହେଉ ନାହି, ତ ସେହି ଅପରାଧକୁ ସମାପ୍ତ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ, ଧର୍ମ ବ୍ରତକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ସେ ସ୍ଵୟଂ ପହଞ୍ଚିଗଲେ । ଭଗବାନ ହିଁ 
ବରୁଣଦେବଙ୍କର ସ୍ଵାମୀ, ତେଣୁ ସ୍ବୟଂ ଆସି, ବ୍ରତରେ ଯେଉଁ ବାଧା ଆସୁଥିଲା ତାକୁ ପୁଣ୍ତି 
କରିଦେଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଶିଖାଇ ଦେଲେ ଯେ ଏହିଭଳି ଭାବରେ ବିବସ୍ତ୍ର ହୋଇ 
ସ୍ଵାନ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଏବଂ ସେହି ଦୋଷର ଶାନ୍ତି ନିମନ୍ତେ ( ବରୁଣ ଦେବ) ତାଙ୍କୁ 
କ୍ଷମା ମାଗି ପ୍ରଣାମ କରିବାକୁ ଆଦେଶ ମଧ୍ଯ ଦେଲେ । ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 
ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଧର୍ମର ପାଳନ ଆମେ କରୁଛୁ ଅଥବା କୌଣସି ବ୍ରତ କରୁଛୁ 
ତାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୁପେ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 

ଏବେ ଅନ୍ୟ କଥାଟି ହେଉଛି, ଜ୍ଞାନର ଦୃଷ୍ଟି ଅର୍ଥାତ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂଲେ 
ଏଥୁରେ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ଅର୍ଥ ଲୁଚି ରହିଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ଜୀବ ବାସ୍ତବରେ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ 
ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ । ବେଦାନ୍ତ ବିଚ୍ଛରରେ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଜଣାପଡ଼େ, ଏହି ସତ୍ଯକୁ 
ଉପଲବ୍ଧି କରି ହୁଏ । ପରନ୍ତୁ ଆମେ ଆମର ସ୍ଵରୂପ ଉପରେ ଅନେକଗୁଡ଼ିଏ ଆବରଣ 
ଢାଙ୍କି ଦେଇଛନ୍ତି । ଆମେ ପଞ୍ଚକୋଶ - ପାଞ୍ଚଟି ବସ୍ତ୍ର ପିନ୍ଧିଅଛୁ । ଅର୍ଥାତ ଆମେ ପାଞ୍ଚ 
ପ୍ରକାରର ଆବରଣକୁ ପିନ୍ଧି ନିଜ ସ୍ଵରୂପକୁ ଲୁଗ୍ଛଇ ଦେଇଛୁ । ଆମେ ଏହି ଯେଉଁ ଶରୀର 
ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି ଏହା ଏକ କୋଶ ହୋଇଗଲାଣି - “ ଅନ୍ନମୟ କୋଶ” | ଦ୍ବିତୀୟଟି 
ହେଉଛି - “ ପ୍ରାଣମୟ କୋଶ ', ତୃତୀୟଟି ହେଉଛି “ ମନୋମୟ କୋଶ”, ଚତୁର୍ଥଟି 
ହେଉଛି “ ବିଜ୍ଞାନମୟ ' ଏବଂ ପଞ୍ଚମଟି ହେଉଛି “ ଆନନ୍ଦମୟ କୋଶ” | ଏହା ହେଉଛି 
ପାଞ୍ଚୋଟି କୋଶ । ପାଞ୍ଚକୋଶର ଆବରଣ ଥ୍ବଲେ କଣ ଆତ୍ମାର ଆଭାସ, ଜ୍ଞାନ 
ହୋଇପାରିବ ? କହିଲେ- ନାହିଁ । କାରଣ ଆତ୍ମା ପଞ୍ଚକୋଶାତୀତଃ ପଞ୍ଚକୋଶରୁ ଅତୀତ | 

॥ ୪୯୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏବେ ଯଦି ଆତ୍ମାର ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହେବ, ତେବେ ଧ୍ଧାନ ଅଭ୍ଯାସ ଦ୍ଵାରା ଏହି 
କୋଶଗୁଡ଼ିକୁ ଅନାବରଣ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ କୋଶକୁ - ବସ୍ତ୍ରକୁ 
କାଢ଼ିଦେବାକୁ ( ଅନାବରଣ) ହେବ । ଅର୍ଥାତ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ କୋଶରୁ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ 
ଛାଡ଼ି, ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିବସ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିର୍ବିଶେଷ ନିରୂପାଧ୍ଵକ ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚୁବାକୁ 
ପଡ଼ିବ । ତେଣୁ ବିବସ୍ତ୍ର ଅର୍ଥ କେବଳ ଶରୀର ଉପରେ ବସ୍ତର ନ ଥିବାର ଅବସ୍ଥାକୁ 
ବୁଝିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । 


ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ତୁମେ ଯେଉଁପରି ଅଛ ସେହିପରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୁମେ ଯାହା, 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପରେ ମୋ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସ ।” ପଞ୍ଚକୋଶର ତାଦାତ୍ମ୍ୟ 
ଛାଡ଼ିଦେଇ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ଶରୀର ମୁଁ ନୁହେଁ, ମୁଁ ପରାଣ ନୁହେଁ, ମୁଁ ମନ ନୁହେଁ, ମୁଁ ବୁଵି 
ନୁହେଁ, ଅଜ୍ଞାନ ମୁଁ ନୁହେଁ, ଏହିପରି ନିଶ୍ଚୟ କରି ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଯିବାକୁ ହୁଏ | 
ଯେଉମାନେ ବେଦାନ୍ତ ଶୁଣିଛନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କ ପାଖରେ ବେଦାନ୍ତର ସଂସ୍କାର ଅଛି, ସେମାନେ 
ଏହି କଥା ଅତି ସହଜରେ ବୁଝିପାରିବେ । 


କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ଏତିକି ଯେ, ଦେହ ପ୍ରଭୂତି ସହିତ ଆମେ ଯେଉଁ 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ରଖୁଛନ୍ତି ତାହା ହିଁ ଆମର ବସ୍ତ୍ର । ତାକୁ ଛାଡ଼ି ଆମକୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏହି ରୀତି ଅନୁସାରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ଜୀବଭାବ ଛାଡ଼ି 
ଭଗବାନଙ୍କର ସମକ୍ଷ ଛିଡ଼ା ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ତାକୁ ଆପଣେଇ 
ନିଅନ୍ତି। ଆପଣେଇବା ମଧ୍ଯ କଣ ? ସେତେବେଳେ ତା ( ମନୁଷ୍ୟ) ଠାରେ ଏବଂ 
ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ଭେଦ ହି ରହି ନ ଥାଏ । 


ଇଶଜୀବୟୋର୍ବେଷଧୀଭିଦା ସତ୍‌ ସ୍ଵଭାବତୋ ବସ୍ତୁ କେବଳମ୍‌ । 
ଉପଦେଶ ସାର - ୨୪ 


ଭଗବାନ ରମଣ ମହତ୍ଷିଜୀ କହିଲେ, “ ଜୀବ ଏବଂ ଭଶ୍ବର ମଧ୍ୟରେ କେବଳ 
ଏହି ବେଶ କାରଣରୁ ହି ଏହି ଭେଦ ଆସି ଯାଇଛି । ଏହି ବେଶକୁ ଯଦି କେହି ଛାଡ଼ି 
ଦିଅନ୍ତି ତେବେ ତାଙ୍କର ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଭିତରେ କୌଣସି ଅନ୍ତର ରହିଯାଏ ନାହିଁ । ” 


ଏହି ବସ୍ତର-ଂହରଣ-ଲୀଳା ଅତି ମହତ୍ତ୍ବପୂଣ୍ଣୁ ଅଟେ । ଏହାଦ୍ଵାରା ଯେଉଁଠାରେ 
ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭଗବାନ ଆମକୁ ଧର୍ମ କ'ଣ ଅଟେ ଏହି ଶିକ୍ଷା ଦେଉଛନ୍ତି, ଅନ୍ଯ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭକ୍ତର ଯେଉଁ ଧର୍ମ ବ୍ରତ ଅଧା ହୋଇ, ଅପୂର୍ଣ ରହି ଯାଉଥଲା ତାକୁ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ 


॥ ୫୦୦ | 


ଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


କରାଉଛନ୍ତି, ତତ୍ସହିତ ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ଶିକ୍ଷା ଦେଉଛନ୍ତି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ଲୀଳା 
କେବେ ହେଲା ? ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରଥମେ ସମସ୍ତ ଅସୁରମାନଙ୍କର ମର୍ଦ୍ଦନ 
କରିଦେଲେ ତାପରେ ହିଁ ସେ ଏହି ଲୀଳା କଲେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଥମେ ସମସ୍ତ ଆସୁରୀ 
ବୂତ୍ତିର ନାଶ ହୋଇଯାଏ, ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ତାପରେ ହାଁ ସେହି ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣବାଲା 
ସାଧକକୁ ପଞ୍ଚକୋଶର ବିବେକ ହୋଇପାରେ । 


ଏବେ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଭଶ୍ଵର ଦୃଷ୍ଟିରେ ବର୍ଷ୍ଷନ ଆସେ । 
ସବେଶ୍ଵର ଭଗବାନ ବ୍ରଜକୁ ଆସିଛନ୍ତି । ଗୋପିମାନଙ୍କର ଇଛା ହେଲା ଯେ ସେମାନେ 
ତାଙ୍କୁ ପତି ରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବେ। ଦେଖନ୍ତୁ, ଏ ସମସ୍ତ ଗୋପି ବିବାହିତ ନୁହଁନ୍ତି, 
ଏମାନେ କୁମାରୀ ଅଟନ୍ତି । ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ପତି 
ରୂପରେ ମିଳନ୍ତୁ । ଭଗବାନ କହିଲେ, 


ଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ଦ୍ୟନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌ । (ଭ.ଗୀତା-୪.୧୧) 


“ ମୋତେ ଯେ ଯେଉଁଭଳି ଭଜନ କରିବ, ତା ପ୍ରତି ମୁଁ ସେହି ରୂପରେ ଅନୁଗ୍ରହ 
କରେ । ଏମାନେ ମୋତେ ପତି ରୂପରେ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ତ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ସେହି ରୂପରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବି ଏ ସେଥଵପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ମୁଁ (ଭଗବାନ) ଯାହା ଏବେ 
କହୁଛି ତାହା ହି କର । ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର କଥା ମାନି ତାଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଆସିଗଲେ ତ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ବସ୍ତ୍ରକୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଫେରାଇ 
ଦେଲେ । ଏଠାରେ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ଥରେ ଯଦି କେହି ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କରି ନିଏ, ତେବେ ତା ପରେ ପୁଣି ଯଦି ସେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତ୍ର (କୋଶ) 
ପିନ୍ଧିକରି ଆସିଯାଏ, ତ ତାକୁ କିଏ ମନା କରୁଛି ? ଏହି କଥା ବଡ଼ ରହସ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଟେ । 
ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଜ୍ଞାନ ଅଛି, ସେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀର, ମନ, ବୁଝି ସହିତ 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ରହିବାକ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ବନ୍ଧନକାରୀ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ସହିତ ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର ପରେ ସେହି ଶରୀର, ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ସହିତ 
କାମ କରିବାର କୌଣସି ସମସ୍ୟା ହୁଏ ନାହିଁ । ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କର କିଛି 
ଅଘଟଣ ଘଟେ ନାହିଁ । 


॥ ୫୦୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ଗୀତାଜୀରେ କୁହାଯାଇଛି - 
ସର୍ବଥା ବର୍ତମାନୋପି ସ ୟୋଗୀ ମୟି ବର୍ତତେ ॥ (ଭ.ଗୀତା-୬.୩୧) 


ସେହି ଯୋଗୀ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରେ ରହିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ମୋ ଭିତରେ ହିଁ 
ରହିଥାଏ । ତାକୁ ନା କିଛି ଛାଡ଼ିବାର ଆବଶ୍ୟକ, ନା କିଛି ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକ 
ରହିଛି । ତାର କିଛି କରିବାର ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ବେଦାନ୍ତର ଏହା ଏକ ଗୂଢ଼ 
ରହସ୍ଯ । ସେହି ଯୋଗୀ ତ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ତାକୁ ପୁଣି କୌଣସି ଉପାଧ୍ର 
ବନ୍ଧନ ହୋଇନଥାଏ । ଉପାଧ୍ର ବନ୍ଧନ କେବଳ ( ଅଜ୍ଞାନ) ଅବିଦ୍ୟା ଅବସ୍ଥାରେ ହିଁ 
ରହିଥାଏ । ବିଦ୍ୟା ସ୍ଥିତିରେ ରହିପାରେ ନାହି, ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ପରମୂହୁର୍ତରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ (ଗୋପିମାନଙ୍କୁ) ବସ୍ତ୍ର ଦେଇ ଦେଲେ । ପୁଣି କହିଲେ ଯେ ତୁମ୍ଭେମାନେ 
ଯେଉଁ ସଂକଳ୍ପ କରି ଅଛ ତାହା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବ ତଥା ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ମୋର ଚରଣ କମଳର 
ପ୍ରାପ୍ତ ମଧ୍ଧ ହେବ । 


ୟାତାବଲା ବ୍ରଜଂ ସିଦ୍ଧା ମୟେମା ରଂସ୍ୟଥ କ୍ଷପାଃ || (୧୦.୨୨.୨୭) 


ତୁମେ ନିଜର ମନକୁ ମୋ ପାଖରେ ଲଗାଇ ଦେଇଛ ତ ଏବେ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ମନସ୍କାମନା ଅବଶ୍ୟ ପୁର୍ଣ୍ଣ ହେବ । ତାର ସିଦ୍ଧି ହୋଇଯିବ । ତଥାସ୍ତୁ ! କହି ଭଗବାନ 


ଚାଲିଗଲେ । 
ଗୋପବାଳକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କଠାରୁ ଅନ୍ନ ଯୋଚନା 


ଦିନେ ଭଗବାନ ଗୋପବାଳକମାନଙ୍କ ସହିତ ବନରେ ଯାଉଥଲେ। ବୃକ୍ଷ-ଲତା 
ସବୁ ଦେଖୁ କହୁଛନ୍ତି ଦେଖ, ଏହି ବୃକ୍ଷମାନେ କେତେ ପରୋପକାରୀ ଅଟନ୍ତି । ଖରାରେ, 
ଗରମରେ ତଥା ବର୍ଷାରେ ଏମାନେ ତପ କରିଗ୍ନଲିଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଫଳ ହୁଏ 
ତ ସେମାନେ ଏସବୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦେଇ ଦିଅନ୍ତି । କହିଲେ, ଏହି ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ 
ମଧ୍ଯ ସାଧୁ ଲୋକମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ସହ ସମାନ ଅଟେ । ବୃନ୍ଦାବନର ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କର 
ପ୍ରଶଂସା କରୁ କରୁ, ସେମାନେ ସେ ଦିନ ବୃନ୍ଦାବନରୁ ବହୁତ ଦୂରକୁ ଚାଲିଗଲେ | ଚାଲୁ- 
ଚାଲୁ ଯମୁନା ଜୀଙ୍କ କୂଳରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ । ସେଠାରେ ସମସ୍ତେ ଯମୁନା ଜୀଙ୍କର ମଧୁର 
ଜଳ ପାନ କଲେ । ସେତେବେଳେ କୌଣସି ଗୋପାଳ ବାଳକ ଆସି ବଳରାମ ତଥା 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହିଲା - 


॥ ୫୦୨ | 


ଶମ ସ୍କୀନ୍ଧଂ 


ରାମ ରାମ ମହାବୀର୍ୟ କୃଷ୍ଣ ଦୁଷ୍ଟନିବର୍ହଣ ॥ (୧୦,୨୩.୧) 


ବଳରାମଜୀ, କୃଷଣଜୀ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଭୋକ ଲାଗିଲାଣି, ତୁମେ ଦୁହେଁ କିଛି 
ଉପାୟ କର, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କ୍ଷୁଧାକୁ ଶାନ୍ତ କର । ଦେଖନ୍ତୁ, ଗୋପବାଳକମାନଙ୍କ 
ଜୀବନ ଭାଗବନଙ୍କ ଉପରେ କେତେ ନିର୍ଭର କରୁଥିଲା, ଆପଣମାନେ ବିଚାର କରନ୍ତୁ ! 
ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନି୍ଭିରା ଭନ୍ତି ଅଟେ । ଭୋକ ଲାଗିଲେ ମଧ୍ୟ କୃଷ୍ଣ-କୃଷ୍ଣ ମହାବାହୋ, 
ବିପଦ ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ କୃଷ୍ଣ କୃଷ୍ଣ ମହାବାହୋ, ସବୁ ସମୟରେ ସବୁ ବିଷୟରେ ସେମାନଙ୍କର 
ଜୀବନ ଭଗବତ୍‌ କେନ୍ଦ୍ରିତ ଥୁଲା । ଏଠାରେ ଏହି ଭାବକୁ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଛି । 
ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ଭୋକ ଲାଗୁଛି ?” ତେବେ ଚାଲ ସମସ୍େ ବସିଯାଅ, ଭାବୁଛନ୍ତି 
କଣ କରିବା ? ” ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି - ଏଠାରୁ କିଛି ଦୂରରେ ଅନେକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଯଜ୍ଞ କରୁଛନ୍ତି, 
ଯଜ୍ଞରେ ଦାନ ତ କରାଯାଏ, ଅନ୍ନଦାନ ମଧ୍ଯ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ତୁମ୍ଭେମାନେ ସମସ୍ତେ 
ଯାଅ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ କୁହ ଯେ, ଆମକୁ କୃଷ୍ଣ ଓ ବଳରାମ ଜୀ ପଠାଇଛନ୍ତି । 
ସେମାନେ ସେଠାରେ ବସିଛନ୍ତି, ଆପଣ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅନ୍ନ ଦିଅନ୍ତୁ । ଏବେ 
ଦେଖନ୍ତୁ ! ଭଗବାନଙ୍କର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ଉପରେ କେତେ କୂପା ! ଏହି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
ଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା ଯାହାର ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି, ସ୍ବୟଂ ସେ ହିଁ - ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ମାଗୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ଏହି ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଯେଉଁମାନେ କର୍ମକାଣ୍ଡ ପଣ୍ଡିତ ଅଟନ୍ତି, ସେମାନେ ଏହି କଥାକୁ କଣ କିଛି 
ହିଁ ଜାଣନ୍ତି ? ଯଜ୍ଞ କରି କରି ସେମାନଙ୍କ ଆଖୁରେ, ବୁଛିରେ କେବଳ ଧୂଆଁ ହି ଧୂଆଁ 
ହୋଇଗଲାଣି । ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନେ ଏହି କଥା ସବୁ ବୁଝିପାରୁ ନାହାନ୍ତି । ସେମାନେ 
ପଣ୍ଡିତ ଅଟନ୍ତି ନା, ତ ସେମାନଙ୍କଠାରେ ନିଜର ପାଣ୍ଡିତ୍ୟର ବହୁତ ଅଭିମାନ ମଧ୍ଯ ଅଛି । 
ଅଗ୍ନୟେ ସ୍ଵାହା, ଅଗ୍ନୟେ ଇଦଂ ନ ମମ ¦ ବ୍ରହ୍ମଣେ ସ୍ଵାହା.. | ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ସ୍ଵାହା- 
ସ୍ଵାହା କରିବାରେ ଲାଗିଛନ୍ତି - କାରଣ ଏମାନେ କର୍ମକାଣ୍ଡି । ସେହି କର୍ମଠ ଲୋକମାନେ 
ବୁଝିପାରୁ ନାହାନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ସେମାନଙ୍କୁ (ଗୋପବାଳକ) ପଠାଇଛନ୍ତି । 
ଗୋପବାଳକମାନେ ସେଠାକୁ ଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - 


॥ ୫୦୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଗାଶ୍ଚାରୟନ୍ତାବ ବିଦୂର ଓଦନଂ 

ରାମାଚ୍ୟୁତୌ ବୋ ଲଷତୋ ବୁଭୁକ୍ଷିତୌ । 
ତୟୋଦ୍ଵି ଜା ଓଦନମର୍ଥ୍ବନୋର୍ୟଦି 

ଶ୍ରଜ୍ଧା ଚ ବୋ ୟଚ୍ଛତ ଧର୍ମବିତ୍ତମାଃ ॥ ( ୧୦.୨୩.୭) 


ଆପଣମାନେ ସମସ୍ତେ ତ ଧର୍ମଜ୍ଞ ଅଟନ୍ତି, ଧର୍ମକୁ ଜାଣିଛନ୍ତି । ଧର୍ମର ପ୍ରଭୁ 
ସେଠାରେ ବସିଛନ୍ତି । ସେ ଅନ୍ନେ ମାଗୁଛନ୍ତି । 


ଭୋକ୍ତାରଂ ଯଜ୍ଞତପସାଂ ସର୍ବଲୋକ ମହେଶ୍ପରମ୍‌ । (ଭ.ଗୀତା-୫.୨ ୯) 


ଭଗବାନ ଗୀତା ଜୀରେ କହିଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ହେଉଛି ମୁଁ । ଏଠାରେ 
ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ସ୍ବୟଂ ଭୋଜନ ମାଗୁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଏକଥା 
ବୁଝିପାରୁନାହାନ୍ତି । 


ନ ତେ ଯଦୋମିତି ପ୍ରୋଚୁର୍ନ ନେତି ଚ ପରଂତପ | (୧୦.୨୩.୧୨) 


ଏବେ ତାଙ୍କ ମୁହଁରୁ ନା “ହଁ” ବାହାରୁଛି, ନା “ ନାହି” ବାହାରୁଛି | ତାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ସେମାନେ କିଛି ଦେବାକୁ ଚାହୁଁନାହାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ହେଉଛି 
ଯେ ଏହି ବଳରାମ- କୃଷ୍ଣ ଭଗବାନ ନୁହନ୍ତି ତ, ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନେ “ ନାହି 
କରିବାର ସାହାସ ମଧ୍ଯ ହେଉନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ପାଖରେ ସେମାନେ ବିଗର କରୁଛନ୍ତି 
ଯେ ଏମାନେ ଭଗବାନ କିପରି ହୋଇପାରିବେ ? ଏମାନେ ତ ଗାଇ ଚରାଉଛନ୍ତି, ସାନ 
ସାନ ବାଳକ ଅଟନ୍ତି, ଏହିପରି ସେମାନେ ଦ୍ନ୍ଦରେ ପଡ଼ିଛନ୍ତି । ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କର ବହୁତ 
ଶଙ୍କା ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ଗୋପବାଳକମାନେ କାନ୍ଦିବା ଭଳି ମୁହଁରେ ଫେରି ଆସିଲେ। 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସବୁ କଥା ଜଣାଇ ଶେଷରେ କହିଲେ - ସେମନେ କିଛି ଦେଲେ ନାହିଁ । 
ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ଆଛା ଏବେ ଏହିପରି କର “ ମାଂ ଜ୍ଞାପୟତ ପତ୍ନୀଭ୍ଯଃ” 
(୧୦. ୨୩. ୧୪ ) ସେହି ବ୍ରାହୁଣମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ନ ଯାଇ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ପତ୍ନୀମାନଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଯାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ମାଗିବ । ସେମାନଙ୍କୁ କହିବ ମୁଁ ତୁମକୁ ପଠାଇଛି। ” 


ବ୍ରାହ୍ମଣ ପତ୍ନୀମାନେ ଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତ ଥିଲେ । ସେମାନେ ଯେତେବେଳେ ଜାଣିଲେ 
ଯେ ବଳରାମ ତଥା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେଠାରେ ବସିଛନ୍ତି, ତ ସେମାନେ ଭୋଜନ ନେଇ ନିଜେ 
ସେଠାରେ ଆସି ପହଞ୍ଚୁଲେ । ସେମାନଙ୍କଠାରେ ପ୍ରେମ ଅଛି, ଭକ୍ତି ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଏବେ 


॥ ୫୦୪ ॥ 


ଶମ ସ୍ଜୀନ୍ଧ 


ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଧର୍ମର ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଛନ୍ତି । ସେଥିପାଇଁ ସେମାନଙ୍କଠଣାର ଏବେ 
ସେଭଳି ପ୍ରେମ ନ ଥିଲା ଯେଭଳି ଗୋପିମାନଙ୍କଠାରେ ଥଲା । କିନ୍ତୁ ପୁଣି ମଧ୍ଧ 
ସେମାନଙ୍କଠଣାର ପ୍ରେମ ଥଲା, ଭକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଥିଲା । ସେମାନେ ସେଠାକୁ ଆସିଲେ, 
ଭୋଜନ ଅପିତ କରୁଛନ୍ତି । ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କର ପରୀକ୍ଷା କରିବା ନିମନ୍ତେ କହୁଛନ୍ତି, 
“ ଆପଣମାନେ ମୋତେ ଦେଖୁବା ନିମନ୍ତେ ଆସିଥିଲେ, ମୋତେ ତ ସମସ୍ତେ ଦେଖିଲେ | 
ଏବେ ଆପଣମାନେ ପଫେରିଯାଆନ୍ତୁ । ସେଠାରେ ଆପଣମାନଙ୍କର ପତି ଆପଣମାନଙ୍କୁ 
ଖୋଜୁଥୁବେ । ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରାନ୍ତୁ ।” 


ତଦ୍‌ ୟାତ ଦେବୟଜନଂ ପତୟୋ ବୋ ଦ୍ବିଜାତୟଃ | (୧୦.୨୩.୨୮) 


ବ୍ରାହ୍ମଣ ପତ୍ନୀମାନେ କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ, “ ଭଗବାନ ଆପଣ ଆମ ସହିତ 
ଏପରି କଥା କୁହନ୍ତୁ ନାହିଁ । କାହିଁକି ? କାହିକି ନା ଏହି ସମସ୍ତ ଜଗତର ବାସ୍ତବିକ ପତି 
ତ ସ୍ଵୟଂ ଆପଣ ହିଁ ଅଟନ୍ତି । ” 


ମୈବଂ ବିଭୋଏରହ୍ହତି ଭବାନ ଗଦିତୁଂ ନୃଶଂସଂପ୍ତ 

ସତ୍ୟ ଜୁରୁଷ୍ମ ନିଗମଂ ତବ ପାଦମୁଳମ୍‌ । 

ପ୍ରାପ୍ତା ବୟଂ ତୁଳସିଦାମ ପଦାବସୂଷ୍ଟଂ 
କେଶୈର୍ନିବୋଢ଼ୁମତିଲଂଘ୍ୟ ସମସ୍ତବନ୍ଧୁନ୍‌ ॥ (୧୦. ୨୩.୨୯) 


“ ସମସ୍ତ ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିଦେଇ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏଠାକୁ ଆସିଛୁ । ଏବେ ଆପଣ 
ନିଜର ବଚନକୁ ସତ୍ୟ କରନ୍ତୁ । “ ଯେ ସବୁ କିଛି ଛାଡ଼ିଦେଇ ଆସିଥାଏ, ମୁଁ ତାକୁ ନିଜର 
କରି ନିଏ, ସ୍ଵୀକାର କରି ନିଏ |[* ଆପଣ ଏହି ବଚନକୁ ସିଦ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଆମକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରି ନିଅନ୍ତୁ । ଆମ୍ଭେମାନେ ସମସ୍ତେ ତ ଆପଣଙ୍କର ଶରଣରେ ଆସିଛୁ ।' 
ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ତଥାସ୍ୁ ! କିନ୍ତୁ ଏବେ ଆପଣମାନେ ଏଠାରୁ ଯାଆନ୍ତୁ ଏବଂ ନିଜ 
ପତିମାନଙ୍କର ସେବା କରୁଥାଆନ୍ତୁ ।” ଦେଖନ୍ତୁ, ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ଧର୍ମମାର୍ଗୀ ଥୁଲେ, 
ଧର୍ମ ପଥରେ ଚାଲୁଥିଲେ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ସେହି ଧର୍ମରେ ନିୟୋଜିତ 
କରୁଛନ୍ତି । କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମେ ଏଠାରୁ ଯିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ତୁମର ପତି, ପିତା, ଭାଇ ତୁମ 
ପ୍ରତି କୌଣସି ପ୍ରକାର ଦ୍ଵେଷ କରିବେ ନାହିଁ, ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କଠାରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ଦୋଷ ଦେଖୁବେ ନାହିଁ । ଯଦ୍ୟପି ଏହି ଲୌକିକ ପତିମାନଙ୍କର ସେବା ଆଦି କରିବା 
ପାଇଁ କୁହାଯାଇଥାଏ, ବାସ୍ତବରେ ତାହା ମଧ୍ଯ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ହିଁ 

| ୫୦୫ |॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ହୋଇଥାଏ । ସେହି ପରମାତ୍ବାଙ୍କୁ ଏମାନେ ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ, ତଥାପି ଏମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ପତ୍ନୀ । ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ଧର୍ମର ବିଗ୍‌ର ମଧ୍ଯ ରହିଛି, ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଏମାନଙ୍କୁ କହିଲେ - “ ତୁମେ ସବୁ ସେମାନଙ୍କ ସଙ୍ଗରେ ରୁହ | ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ଉପରେ 
କୌଣସି ଦୋଷ ଆସିବ ନାହିଁ ।” 


ନ ପ୍ରୀତୟେନୁରାଗାୟ ହ୍ୟଙ୍ଗସଙ୍ଗୋ ନୃଣାମିହ । 
ତନ୍ମନୋ ମୟି ଯୁଞ୍ଜାନା ଅଚିରାନ୍ଗାମବାପ୍ସ୍ଯଥ ॥ ( ୧୦. ୨୩.୩୨) 


ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି, “ ସବୁବେଳେ ଅଙ୍ଗ-ସଙ୍ଗ ହେବା ହିଁ ଆବଶ୍ଯକ ହୋଇନଥାଏ | 
ତୁମେ ସବୁ ମନରେ ଇଛା କରିଛ, ମୁଁ ତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି । ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ମନ ମୋ 
ପାଖରେ ଲାଗିଗଲାଣି । ଏହା ହି ବଡ଼ କଥା । ସ୍ଥୁଳ ଦୃଷ୍ଟରେ - ଶରୀର ଦୃଷ୍ଟିରେ ତୁମେ 
ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଥାଅ । 

ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ବ୍ରାହ୍ମଣପତ୍ନୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏପରି ଜଣେ ସ୍ତ୍ରୀ ଥିଲେ ଯେ କି 


ଅନ୍ୟବ୍ରାହ୍ମଣ ପତ୍ନୀମାନଙ୍କ ସହିତ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବଳରାମଙ୍କ ନିକଟକୁ ଆସିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲା, 
କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ପତି ତାକୁ ଆସିବାକୁ ଦେଲେ ନାହିଁ । ଜବରଦସ୍ତି ତାକୁ ଅଟକାଇ 


ରଖଲେ। 
ହୃଦୋପଗୁହ୍ୟ ବିଜହୌ ଦେହଂ କର୍ମାନୁବନ୍ଧନମ୍‌ || ( ୧୦.୨୩.୩୪) 


ତେବେ ସେ ନିଜର ଦେହକୁ ହି ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲା । କର୍ମବନ୍ଧନକୁ ହିଁ ଛିନ୍ନ 
କରିଦେଲା । ଏହି ସମସ୍ତ ଘଟଣା ଯେତେବେଳେ ସେହି କର୍ମଜଡ଼ ପଣ୍ଡିତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ 
ଜଣାପଡ଼ିଲା, ତ ସେମାନେ ନିଜକୁ ଧକ୍କଟାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ଆରେ ! ସ୍ଵୟଂ 
ଭଗବାନ ମାଗିଲେ କିନ୍ତୁ ଆମେ ତାଙ୍କୁ କିଛି ଦେଲୁ ନାହି, ଯେମିତିକୁ ସେମିତି ବସି 
ରହିଲେ । 


ଅହୋ ବୟଂ ଧନ୍ୟତମା ୟେଷାଂ ନସ୍ତାଦୃଶୀଃ ସ୍ତ୍ରୀୟଃ || ( ୧୦, ୨୩. ୪ ୯) 


ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପତ୍ନୀମାନେ ଧନ୍ୟ ଅଟନ୍ତି । ସେମାନେ ତାଙ୍କ ମନକୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଲଗାଇଦେଲେ । ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ଆମେ ବଡ଼ ଭାଗ୍ୟଶାଳୀ ଯେ ଆମକୁ ଏପରି ସ୍ତ୍ରୀ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି । ସେମାନେ ନିଜପାଇଁ ଏଭଳି କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 


। ୫୦୬ | 


ଦଶମ ସ୍କୀକ୍ଧ 
ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଅଭିମାନର ମର୍ଦନ 


ଏହା ପରେ ଇନ୍ଦ୍ର-ଯଜ୍ଞର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସେ । ଭଗବାନ ଦେଖୁଲେ ଯେ ଗୋକୁଳରେ 
ବହୁତ ବଡ଼ ଆୟୋଜନ ହେଉଛି । ସମସ୍ତ ଲୋକ ଯକ୍ଞ-ଯାଗର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରୁଛନ୍ତି । 
ଭଗବାନ ସବୁକିଛି ଜାଣିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ନ ଜାଣିଲା ଭଳି ହୋଇ ପିତାଙ୍କୁ ପଚାରୁଛନ୍ତି ଯେ 
ପିତା ଏ ସବୁ କଣ ଗ୍ାଲିଛି ? କାହିଁକି ଏ ସବୁର ପ୍ରସ୍ତୁତି ଚାଲିଛି ? ପିତା କହୁଛନ୍ତି, 
“ ପୁତ୍ର, “ ପର୍ଜନ୍ଯୋ ଭଗବାନିନ୍ଦ୍ରୋଂ ଦେବରାଜ ଇନ୍ଦ୍ର ପର୍ଜନ୍ୟ-ବୃଷ୍ଟିର ଦେବତା 
ଅଟନ୍ତି । ବର୍ଷା କରି ସର୍ବଦା ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିଥାଆନ୍ତି । ସେଥପାଇଁ ତାଙ୍କର 
ପୂଜା କରାଯାଏ । ପ୍ରାଚୀନ ପରମ୍ପରାଠାରୁ ଆମେ ଏହା କରି ଆସୁଛନ୍ତି । ଏକପ୍ରକାର 
ଏହା ଆମର ନିୟମ ହୋଇଗଲାଣି । ତାଙ୍କୁ ( ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ) ଆମ୍ଭେମାନେ ନମସ୍କାର କରୁଛୁ, 
ଯଜ୍ଞଦ୍ଵାରା ପ୍ରସନ୍ନ କରୁଛୁ ।” ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ ଯଦି ତୁମେ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବ ନାହି, 
ତେବେ କ'ଣ ହେବ ? ” ସେ ବିମୁଖ ହେବେ, ସେଥୁପାଇଁ ଆମେ ଏହି ଯଜ୍ଞ କରୁଛୁ | ” 


ଏବେ ଉଗବାନ ଇନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କୁ କ୍ରୋଧ୍ଵତ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି କାରଣ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କର 
ଅଭିମାନ ହୋଇଯାଇଥିଲା । ଭଗବାନ ଚାହୁଁ ନ ଥୁଲେ ଯେ କେହି ଭୟ ସହିତ ଭକ୍ତି କରୁ 
ଏବଂ ଭଗବାନ ଏହା ମଧ୍ଯ ଚାହୁଁ ନ ଥିଲେ ଯେ ଇନ୍ଦ୍ରପଦକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲାପରେ କିଏ 
ଏପରି ହୋଇଯାଉ, କେହି ଯଜ୍ଞ ନ କଲେ ବୃଷ୍ଟି ବ୍ଦ ହୋଇଯାଉ ଅଥବା ଅଧୁକ ବୃଷ୍ଟି 
ହେଉ । ଭଗବାନ ବିଚାର କଲେ ଯେ ଏହା କେଉଁ ପ୍ରକାର ଅଭିମାନ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଭିତରେ 
ଆସିଗଲାଣି ? ତେବେ ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ କ୍ରୋଧ କରାଇବା ନିମନ୍ତେ ପିତାଜୀଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, 
“ ଏହି ଇନ୍ଦ୍ର କିଏ ? ଇନ୍ଦ୍ର କଣ ବର୍ଷା କରୁଛି ? କର୍ମରୁ ଜୀବର ଜନ୍ମ ହେଉଛି, କର୍ମଦ୍ଵାରା 
ସେମାନଙ୍କର ଲୟ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । କର୍ମ ହି ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଅଟେ । ଏବଂ ୯ ଅସ୍ତି 
ଚେଦୀଶ୍ବରଃ'” କଶ୍ଚିତ୍‌ (୧୦.୨୪.୧୪) ଯଦି ଆପଣ ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ କର୍ମଫଳ ଦାତା 
ରୂପେ ମାନି ନିଅନ୍ତି ତେବେ ସେ କର୍ମଫଳ କାହାକୁ ଦେବେ ? ଯେ କର୍ମର କର୍ତା 
ହୋଇଥିବ, ତାକୁ ହିଁ ତ କର୍ମଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ନା ? ଯେ କର୍ମ କରୁନାହିଁ, ତାକୁ କିପରି 
ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ ? କର୍ତା ଲୋକର ଭଶ୍ଵର ହୋଇପାରନ୍ତି । ଅକର୍ତାର ତ ହେବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । କେହି କର୍ମ କଲେ ସିନା ସେ ଫଳ ଦାତା ହେବେ । ପୁଣି ସେ ମଧ୍ଯ କର୍ମ 
ଅନୁସାରେ ହିଁ ଫଳ ଦିଅନ୍ତି, ସେ ସର୍ବସମର୍ଥ ତ ନୁହେଁ । ଇନ୍ଦ୍ର ତ ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ, 
ଆମର ଗୋବର୍ଶନ ପର୍ବତ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଦେଖାଯାଉଛି ଏବଂ ସେ ଆମର ସେବା ମଧ୍ୟ 
କରୁଛି । ମୁଁ ତ କହୁଛି, ଗୋବର୍ଵନ ପର୍ବତର ହି ପୂଜା କର, ଏବଂ ଏହି ସମସ୍ତ ଅନ୍ନକୁ 


॥ ୫୦୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


“ ସ୍ଵାହା-ସ୍ଵାହା” କରି ଇନ୍ଦ୍ରକୁ ଦେବାର ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ । ତାକୁ ସମସ୍ତ ଗାଭମାନଙ୍କୁ ତଥା 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ବାଣ୍ଡ ଦିଅ । ମୁଁ ତ ଏହାକୁ ଠିକ ବୋଲି ଭାବୁଛି !/ ' 


ଗୋବର୍ଦଶନ-ଧାରଣ-ଲୀଳା 


ଏଠାରେ ଦେଖନ୍ତୁ, ସେହି ସମୟରେ ଭଗବାନ ସାତ ବର୍ଷର ଥିଲେ । ତଥାପି 
ସମସ୍ତ ବଡ଼ ବଡ଼ ବୃଦ୍ଧମାନଙ୍କୁ, ସମସ୍ତ ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କୁ ଏହି ଛୋଟ ବାଳକ ଉପରେ 
ଏପରି ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଯାଇଥିଲା ଯେ, ସେମାନେ ତାଙ୍କର କଥାକୁ ମାନି ଗଲେ ଏବଂ 
କହିଲେ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ସେହିପରି କରିବା | ସେମାନେ ଦେଖି ସାରିଥିଲେ ଯେ ଏ ବଡ଼ 
ବିଲକ୍ଷଣ ବାଳକ ଅଟେ, ସେଥୁପାଇଁ ସମସ୍ତେ ତାର କଥାକୁ ମାନିନେଲେ | କହିଲେ, 
ଏହା ଠିକ୍‌ ଅଛି । ଇନ୍ଦ୍ର-ଯଜ୍ଞ ନିମନ୍ତେ ଯାହା ପ୍ରସ୍ତୁତି ରଲିଥୁଲା ତଦ୍ଦ୍ାରା ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ଗୋବର୍ଵରନ ପୂଜା ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ । 


ଅନ୍ୟେଭ୍ୟଶ୍ଚାଶ୍ଵଗଣ୍ଡାଲପତିତେଭ୍ୟୋ ୟଥାରହ୍ଁତଃ | (୧୦.୨୪.୨୮) 


ସେତେବେଳେ ପୁଣି ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ଅବଶିଷ୍ଟ ଯେଉଁ ଅନ୍ନ ଅଛି ତାକୁ 
ଅଶ୍ଵ, ଗଣ୍ଡାଳ ଆଦି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଇ ଦିଅ । ଇନ୍ଦ୍ରକୁ ଦେବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ ।” 
ଏହିପରି ଭଗବାନ ଇନ୍ଦ୍ରକୁ କ୍ରୋଧ୍ଧତ କରାଇଦେଲେ । ଯାହାଠାରେ ଅଭିମାନ ବହୁତ 
ବଢ଼ିଗଲାଣି ତାକୁ ସାମାନ୍ୟ ଆଘାତ କରିଦେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ତୁରନ୍ତ କ୍ରୋଧ୍ଵବତ ହୋଇଯାଏ। 
ଯେତେବେଳେ ଗୋବଦୈନଙ୍କ ପୂଜା ଆରମ୍ଭ ହେଲା, ସେତେବେଳେ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କର କ୍ରୋଧ 
ଆସିଗଲା । ଆଛା ! ଏପରି କଥା ଗାଲିଛି 1 ଏମାନଙ୍କର ଏତେ ଶକ୍ତି ? ଏଭଳି ବିଗ୍ବର 
କରି ଇନ୍ଦ୍ର ଭୟଙ୍କର ବର୍ଷା କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲା । ଏପରି ହେଲା, ସତେ 
ଯେପରି ପ୍ରଳୟ ସମୟର ବାଦଲ ଆକାଶରେ ବ୍ୟାପି ଗଲେ ଖେଳେଇ ହୋଇଗଲେ । 
ଚତୁର୍ଦ୍ଦିଗ ଜଳାର୍ଣ୍ଚବ ହୋଇଗଲା । ଦେଖନ୍ତୁ, ତଥାପି ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ଥାଇ ମଧ୍ଯ କିଛି 
କରୁନଥିଲେ । ବର୍ଷାରେ ସମସ୍ତେ ଓଦା ହୋଇ ଥଣ୍ଡାରେ ତ୍ରସ୍ତ ହୋଇଗଲେ । 


କୃଷ୍ଣ କୃଷ୍ଣ ମହାଭାଗ ତ୍ଵନ୍ନାଥଂ ଗୋକୁଲଂ ପ୍ରଭୋ | (୧୦,୨୫,୧୩) 


ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣରେ ଯାଇ କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ, 
“ କୃଷ୍ଣ କୃଷ୍ଣ ମହାଭାଗ”” ଭଗବାନ ଆମେ ପ୍ରଥମରୁ କହୁଛୁ, ଇନ୍ଦ୍ର କ୍ରୋଧ୍ତ ହୋଇଯିବେ, 
ଦେଖ ସେ ତ ଅତିବୃଷ୍ଟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲାଣ । ଆପଣ ତ ମହାଭାଗ ଅତନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଭାଗ୍ୟ ତ ଆପଣଙ୍କର ହାତରେ ହିଁ ଅଛି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ ।” 


॥ ୫୦୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ଆଛା ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ | ” ଗୋଟିଏ ହାତରେ ହିଁ ସେ ଗୋବର୍ଶନ 
ପର୍ବତକୁ ଏପରି ଉଠାଇନେଲେ ଯେ ଯେପରି କେହି ଛତୁପୁଷ୍ପକୁ ଉଠାଉଛି । ଆହୁରି 
ପୁଣି ଗୋଟିଏ ଛୋଟ ଅଙ୍ଗୁଳି ଦ୍ଵାରା ସେହି ପର୍ବତକୁ ଧାରଣ କରିନେଲେ । ଏତିକି 
କେବଳ ନୁହେଁ, ଅନ୍ଯ ହାତଟିରେ ମୁଖରେ ଲଗା ହୋଇଥିବା ବଂଶୀକୁ ମଧ୍ଯ ଧାରଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଛବିକୁ ଟିକିଏ କଳ୍ପନା କରନ୍ତୁ । ଏହା ହେଉଛି ଗୋବର୍ଦନ-ଲୀଳା । 
ପୁଣି ନିଜ ହାତକୁ ଉପରକୁ ଉଠାଇ ପର୍ବତକୁ ଏକ ଛତ୍ର ସମାନ କରିଦେଲେ ପୁଣି 
କହିଲେ,“ ସମସ୍ତେ ଏହି ଗିରିରାଜ ତଳକୁ ଆସିଯାଆନ୍ତୁ । ଡରନ୍ତୁ ନାହି, ମୁଁ ଏହି 
ପର୍ବତକୁ ପଡ଼ିବାକୁ ଦେବି ନାହିଁ ।” ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଆଶ୍ଵାସନା ପାଇ ସମସ୍ତ 
ବ୍ରଜବାସୀ ନିଜ ନିଜର ଶଗଡ଼ା, ଗାଭ, ବାଛୁରୀ, ସମସ୍ତ ଜିନିଷପତ୍ର ନେଇ ଏହି 
ଛତ୍ରରୂପୀ ପର୍ବତ ତଳକୁ ଆସିଗଲେ । ସାତ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଷା ଲାଗି ରହିଲା ଏବଂ 
ଭଗବାନ ଛିଡ଼ା ହୋଇ ରହିଲେ ସେହି ପର୍ବତକୁ ନିଜ ଅଙ୍ଗୁଳିରେ ଧାରଣ କରି । ସେହି 
ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ବୟସ କେବଳ ସାତ ବର୍ଷ ହୋଇଥିଲା । 


ସାତଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତ କିଛି କହିଲେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଶେଶରେ ଗୋପବାଳକମାନେ 
କହୁଛନ୍ତି - କୃଷ୍ଣ ତୁମକୁ ତ କଷ୍ଟ ହେଉଥବ । ଥକା ଲାଗୁଥୁବ । କିଛି ସମୟ ପାଇଁ ତାକୁ 
ତୁମେ ଶ୍ରୀଦାମା ହାତରେ ଦେଇ ଦିଅ । ଅଥବା ନିଜ ହାତକୁ ବଦଳାଇ ଦିଅ । ଏ ହାତ 
ବଦଳରେ ସେ ହାତକୁ ନେଇ ଯାଅ । ସେତେବେଳେ ଆମେ ତୁମ ହାତକୁ ଆଉଁସି 
ଦେବୁ । ଭଗବାନ ହସି ଦେଇ ସେଥୁପାଇଁ ମନା କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେମାନଙ୍କୁ 
କହିଲେ ତୁମ୍ଭେମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ନିଜର ବାଡ଼ି ଖଣ୍ଡିକ ପର୍ବତ ତଳେ ଲଗାଇ ଦିଅ । 
ତେବେ ସମସ୍ତେ ନିଜ ନିଜର ବାଡ଼ି ଖଣ୍ଡିକ ଲଗାଇ ଦେଲେ ଏବଂ ମନେ ମନେ ବିଚାର 
କରୁଛନ୍ତି ଯେ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କିଛି ସାହାଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି । ଗୋବର୍ଵ୍ରନ ଲୀଳା 
ସମାପ୍ତ ହେବା ପରେ ଯଦି କେବେ ଭଗବାନ କହନ୍ତି ଯେ ଦେଖ, ମୁଁ ଗୋବର୍ଵନ ପର୍ବତ 
ଉଠାଇ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିଥିଲି ତେବେ ସେହି ଗୋପବାଳକମାନେ କହୁଥିଲେ - 
ବେଶି ଚତୁର ହୁଅ ନାହିଁ, ଆମ୍ଭେମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ନିଜର ବାଡ଼ି ଲଗାଇଥଲୁ । ତୁମେ 
କେବଳ ତାକୁ ଉଠାଇଥିଲ ଏପରି କୁହ ନାହିଁ । 

ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମେ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ବାଡ଼ି ଲଗାଇବା ବାଲା ଲୋକ ଅଟୁ । 
ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନ କରୁଛନ୍ତି, ଆମେ ସେଥୁରେ ବାଡ଼ି ଖଣ୍ଡିଏ ଲଗାଇ ଦେଇଥାଉ 
ଏବଂ ବିଚାର କରୁ, କହିଥାଉ ମଧ୍ଯ ଯେ ଆମେ କରିଲୁ । ଏହା ହେଉଛି ଗୋବର୍ବିନ- 


ଲୀଳା । ଲୀଳା ତ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ହି ଅଟେ, ତା ସହିତ ଏଥୁରେ ଯେଉଁ “ ଗୋ' ଅଛି, 
| ୫୦୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏହାର ଅର୍ଥ ଅନେକ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହି ଗୋବର୍ଶନ-ଲୀଳାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଅନେକ 
ହୋଇଯାଇଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ଏହି ଗୋବର୍ଵନ ଲୀଳା କେବଳ ସୁନ୍ଦର ନୁହେଁ ସାରଗର୍ଭକ 
ମଧ୍ଯ ଅଟେ । 


“ ଗୋ'ର ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଗାଛ, ତେଣୁ ଭଗବାନ ଗୋବର୍ଵନକୁ ଉଠାଇଲେ 
ଅର୍ଥ ଗାଭମାନଙ୍କର ସଂବର୍ଦ୍ଧନ କଲେ । 


“ ଗୋଂର ଦ୍ବିତୀୟ ଅର୍ଥ ହେଉଛି-ପ୍ୂଥ୍ଵୀ । ଭଗବାନ ପ୍ଥ୍ବୀର ମଧ୍ଯ ସମ୍ବର୍ଦନ 
କଲେ । ତାକୁ ସମସ୍ତ ଅସୁରମାନଙ୍କଠାରୁ ରକ୍ଷା କଲେ, ଅର୍ଥାତ ତାକୁ ଉପରକୁ ଉଠାଇଲେ | 


“ଗୋ'ର ଆଉ ଏକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବେଦ | ଭଗବାନ ବେଦକୁ ମଧ ଉଠାଇଲେ 
ଅର୍ଥାତ ବେଦଧର୍ମ ଯାହା ଲୁପ୍ତ ପ୍ରାୟ ହୋଇଯାଇଥିଲା, ତାକୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଉପରକୁ 
ଉଠାଇଲେ, ତାର ଉତ୍ଥାନ କଲେ | 


“ ଗୋ'ର ଅର୍ଥ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସବୁବେଳେ ତଳଆଡ଼କୁ 
ଯାଉଥାଏ । ଭଗବାନ କହିଲେ ତୁମେ ସବୁବେଳେ ତଳକୁ ଯାଉଥିଲ ଟିକିଏ ଉପରକୁ 
ଉଠ । ତାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଭଗବାନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ବୁଲାଇ ଦେଇ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ 
ଲଗାଇ ଦେଲେ । 


ଭଗବାନ ଗାଭମାନଙ୍କୁ ସଂବର୍ଵନ କଲେ, ଇନ୍ଦ୍ରିମାନଙ୍କୁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥିତିକୁ ନେଲେ । 
ଧର୍ମକୁ ଉଚ୍ଚକୁ ଉଠାଇଲେ ଏବଂ ପ୍ରୁଥ୍ଵୀକୁ ମଧ୍ଯ ଉଚ୍ଚକୁ ଉଠାଇଲେ । ଏହା ହି ଗୋବର୍ଶନ- 
ଲୀଳାର ସଠିକ ଅଭିପ୍ରାୟ । ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଉଛି ଯେ ଏହି ଲୀଳା ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ 
ଇନ୍ଦ୍ରଦେବତାଙ୍କର ଅଭିମାନକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେଲେ । ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ହେଉଛି ଯେ 
ଭଗବାନ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଆମେ ଯେଉଁ ଯଜନ-ପୂଜନ କରୁଛୁ ତାହା ପ୍ରେମ ଭକ୍ତିରେ କରିବା 
ଉଚିତ, ଭୟରେ ନୁହେଁ | ତା ସହିତ ଭଗବାନ କହିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଯେ, ଯିଏ ଅଦୃଷ୍ଟ 
ତାକୁ ତୁମେ ବହୁତ ଦେଇଥାଅ ଏବଂ ଯେ ଦୃଷ୍ଟ ତାକୁ କିଛି ଦିଅ ନାହିଁ ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ତୁମେ 
ପ୍ରସନ୍ନ କର । 

ଇନ୍ଦ୍ର ଯେତେବେଳେ ଦେଖିଲେ ସାତ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ହଲିଲେ ମଧ୍ଯ 
ନାହିଁ ତ ସେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ, ବିସ୍ମିତ ହୋଇଗଲେ । ସେ ବୁଝିଗଲେ ଯେ ଏହି ବାଳକ 
ତ କୌଣସି ସାଧାରଣ ବାଳକ ନୁହେଁ- ଇଏ ଆଉ କିଏ । ସେ ଶାନ୍ତ ହାଇଗଲେ । 
ଇନ୍ଦ୍ରର ଅଭିମାନ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା । ସେ ବର୍ଷା ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ । ସେତେବେଳେ 


। ୫୧୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବରୀନ୍ଧ 


ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କହିଲେ - ଆପଣମାନେ ସମସ୍ତେ ଏଠାରୁ ବାହାରି ନିଜ ଘରକୁ 
ଫେରି ଯାଆନ୍ତୁ। ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବାହାରକୁ ବାହାର କରିଦେଲେ ଏବଂ ପୁଣି ଧୀରେ ନିଜ 
ଲୀଳା ଦ୍ଵାରା ହି ପର୍ବତକୁ ପୁନର୍ବାର ତାର ସ୍ଥାନରେ ରଖୂଦେଲେ । ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପୁଣି 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏବେ ତୁମେ ସବୁ ଶାନ୍ତିରେ ରୁହ । ଚିନ୍ତା କରିବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହଁ 
। 


ସାତବର୍ଷ ବାଳକକୁ ଏହି ସବୁ କରିବାର ଦେଖୁ ବ୍ରଜର ଗୋପାଳମାନଙ୍କୁ ଶଙ୍କା 
ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ସେମାନେ ନନ୍ଦବାବାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯାଇ ତାଙ୍କୁ କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ 
ଯେ, ଏ କ'ଣ ସତରେ ତୁମର ପୁତ୍ର ? କ'ଣ କିଛି ରହସ୍ୟ ଏଥିରେ ରହିଛି ? ସତ୍ୟ 
କୁହ - ଏ କିଏ ଅଟେ ହ ଏ କାହାର ପୁତ୍ର ? ନନ୍ଦବାବା କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଏପରି 
ଶଙ୍କ ହେଉଛି ତ ଏବେ ମୁଁ କ'ଣ କହିବି ? ଗର୍ଗ ମହି ଏମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଯାହା 
କହିଥିଲେ ମୁଁ କ'ଣ କହିବି ? ଗର୍ଗ ମହର୍ଷି ଏମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଯାହା କହିଥିଲେ ମୁଁ 
ଆପଣମାନଙ୍କୁ କହୁଛି । ଗର୍ଗ ମହର୍ଷି ଯେତେବେଳେ ଏଠାକୁ ଆସିଥିଲେ ସେମାନଙ୍କର 
ନାମକରଣ ସଂସ୍କାର ନିମନ୍ତେ, ସେତେବେଳେ ସେ କହିଥିଲେ ଯେ ଏ ତ ଆମ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବେ । ଏ ତ ସମୟ ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗରେ ଏଠାକୁ ଆସି 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରନ୍ତି । ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣ ଧଳା ଥୁଲା, ପୁଣି ହଳଦିଆ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇଥିଲା, ପୁଣି ଲାଲ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥିଲା ଏବଂ ଏବେ କଳା ବଣ୍ଠ ନେଇ ଆସିଛନ୍ତି । 
ଏମାନଙ୍କର ନାମ, ରୂପ ଅନେକ ତଥା ଗୁଣ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଅଛି | ଏଶ୍ଯ୍ଯ, ଯଶ, ଗୁଣ, 
ଆଦିରେ ଏ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ସମାନ ହିଁ ଅଟନ୍ତି । ଏ ପ୍ରଥମେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ 
ମାରିଛନ୍ତି । ଆଗକୁ ମଧ୍ୟ ଏ ବଡ଼ ବଡ଼ ସଂକଟରୁ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ରକ୍ଷା 
କରିବେ। ସମସ୍ତ ଲୋକ ଏମାନଙ୍କୁ ବିଶେଷ ପ୍ରେମ କରିବେ । ଏମାନଙ୍କ ପ୍ରତାପକୁ 
ଦେଖୁ ତୁମ୍ଭେମାନେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୁଅ ନାହିଁ ।”” ଏହିପରି ଗର୍ଗାଗର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସହିତ ହୋଇଥବା 
ସମ୍ବାଦର ବିଷଦ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନ କରି ନନ୍ଦବାବା କହିଲେ, ସେ ଯାହା ମୋତେ ତାହା ହିଁ 
ସବୁ ମୁଁ ଆପଣମାନଙ୍କୁ କହୁଛି । ଯେତେବେଳେ ନନ୍ଦବାବା ଏପରି କହିଲେ, ତା ଶୁଣି 
ସମସ୍ତେ କହି ଉଠିଲେ - ଆଛା, ଗର୍ଗ ମହର୍ଷି ଏପରି କହିଛନ୍ତି ? ତେବେ ତ ଠିକ ଅଛି | 


ଗୋବର୍ଵନ-ଲୀଳା ଯେତେବେଳେ ସମାପ୍ତ ହେଲା, ଇନ୍ଦ୍ରର ଅଭିମାନ ବୂର୍ଣ୍ର ବିବୂର୍ଣ୍ 
ହୋଇଥିଲା। ତାପରେ ଇନ୍ଦ୍ର ସ୍ଵର୍ଗରୁ ପ୍ପଥବୀ ପ୍ପଷ୍ପକୁ ଆସିଲେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ 
ପଡ଼ିଗଲେ । 


॥ ୫୧୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କ୍ଷନ୍ତୁ ପ୍ରଭୋଃଥାହଁସି ମୂଢ଼ଟେତସା 

ମୈବଂ ପୁନର୍ଭୂନ୍ମତିରୀଣ ମେଃସତୀ ॥ (୧୦.୨୭.୮) 

ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି, “ ଭଗବାନ ମୁଁ ମୂଢ଼, ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ପ୍ରଭାବକୁ ଜାଣିପାରିଲି 
ନାହିଁ । ମୋର ଅଭିମାନ ହୋଇଗଲା । ମୋତେ କ୍ଷମା ଦିଅନ୍ତୁ ଏବଂ ଏପରି ବରଦାନ 
ଦିଅନ୍ତୁ ଯେ ମୋର ବୁଦ୍ଧି କଦାଚିତ୍‌ ଅସତ୍‌ ମାର୍ଗକୁ ନ ଯାଉ ।'” ଭଗବାନ କହିଲେ - 
ତେବେ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ଏବେ ତୁମର ଅଭିମାନ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲାଣି । ଆଗକୁ ଏହିପରି 
ଅଭିମାନ କରିବ ନାହି । ତୁମକୁ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ ଦିଆଯାଇଛି ତାକୁ ଠିକ ଭାବରେ 
କରୁଥାଅ । 


ଏତିକିବେଳେ କାମଧେନୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ପାଖକୁ ଆସିଲେ । କାମଧେନୁ 
କହୁଛନ୍ତି, “ ଭଗବାନ ସମୟ ଅନୁସାରେ ଆପଣ ହି ଆମର ରକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି । ଆମର 
ବଂଶକୁ ଦାବାଗ୍ନିରୁ, ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କ ପାଖରୁ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରର ପ୍ରକୋପରୁ ଆପଣ ହିଁ ଆମକୁ ରକ୍ଷା 
କରିଛନ୍ତି । ଏବେ ଆପଣ ହିଁ ଆମର ସ୍ଵାମୀ ଅଟନ୍ତି । ଆପଣ ହିଁ ଆମର ଇନ୍ଦ୍ର । ତେଣୁ 
ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଅଭିଷେକ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛି ।”” ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ”ଠିକ ଅଛି !|' 
କାମଧେନୁ ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀ ଏକାଠି କଲେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଭିଷେକ କଲେ । 


ଇନ୍ଦ୍ରଃ ସୁରର୍ଷିଭିଃ ସାକଂ ନୋଦିତୋ ଦେବମାତୃଭିଃ । 
ଅଭ୍ୟଷିଞ୍ଚତ ଦାଶାହଁ ଗୋବିନ୍ଦ ଇତି ଗଭ୍ୟଧାତ୍‌ || ( ୧୦.୨୭.୨୩) 


ପୁଣି ଇନ୍ଦ୍ର ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ ଦେବ ରଷିମାନଙ୍କ ସହିତ, ଆକାଶ-ଗଙ୍ଗା ଦ୍ଵାରା 
ଭଗବାନଙ୍କର ଅଭିଷେକ କଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ସେହିଠାରେ ହି “ ଗୋବିନ୍ଦ” ନାମରେ 


ସମ୍ବୋଧନ କଲେ । 
ଇତି ଗୋଗୋକୁଳପତିଂ ଗୋବିନ୍ଦମଭିଷିଚ୍ୟ ସଃ । 


ଅନୁଜ୍ଞାତୋ ୟୟୌ ଶକ୍ରୋ ବୂତୋ ଦେବାଦିଭିଦିବମ୍‌ | (୧୦.୨୭,୨୮) 
ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଇନ୍ଦ୍ରର ଅଭିମାନ ନଷ୍ଟ କରି ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଜୟ କରେ। 


“୫୧୨॥ 


ଶମ ସ୍ବାନ୍ଧ 
ନନ୍ଦବାବାଙ୍କୁ ବରୁଣ ଲୋକରୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଏ ସବୁ ଘଟଣାପରେ ଥରେ ନନ୍ଦବାବା ଏକାଦଶୀ ବ୍ରତ କରିଛନ୍ତି । ଦ୍ଵାଦଶୀ 
ମୁହୂର୍ଭଁରେ ସେ ସ୍ବାନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ରାତ୍ରି ସମୟରେ ଯମୁନା ଜଳରେ ପ୍ରବେଶ 
କଲେ। ରାତ୍ରି ସମୟକୁ ଆସୁରୀ ବେଳା ମାନନ୍ତି । ଏହି ସମୟରେ ସେ ସ୍ବାନ କରିବାକୁ 
ଗଲେ, ତ ବରୁଣ ଦେବତାଙ୍କର ସେବକମାନେ ତାଙ୍କୁ ଧରି ନେଲେ ଏବଂ ସେମାନେ 
ତାଙ୍କୁ ବରୁଣ ଦେବତାଙ୍କ ପାଖକୁ ନେଇଗଲେ । ଯେତେବେଳେ ବ୍ରଜବାସୀମାନେ 
ଦେଖିଲେ ଯେ ନନ୍ଦବାବା କେଉଁଠାରେ ଦେଖାଯାଉ ନାହାନ୍ତି, ତ ସେମାନେ କହିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ, “ ଆରେ ନନ୍ଦବାବା କେଉଁଆଡ଼େ ଗଲେ, ନନ୍ଦବାବା କେଉଁଆଡ଼େ ଗଲେ ? 
ଯେତେବେଳେ ସେ କେଉଁଠାରେ ନ ମିଳିଲେ, ତ ସମସ୍ତେ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇ କୃଷ୍ଣ ବଳରାମଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଯାଇ କହିଲେ - ଆପଣ ହିଁ ତାଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିପାରିବେ । ଏହା ଶୁଣିବା ପରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସବୁ କିଛି ଜଣାପଡ଼ିଗଲା । ଭଗବାନ ଯମୁନା ଜୀ ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ 
କରୁଛନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖୁ ବରୁଣ ଦେବତା ତାଙ୍କର ଚରଣରେ ବନ୍ଦନ କରୁଛନ୍ତି, 
ତାଙ୍କର ପୁଜନ ଅର୍ଚ୍ଚନା କରୁଛନ୍ତି । ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି, “ ” ଆଜି ଆପଣଙ୍କର ଦର୍ଶନ ପାଇ 
ମୁଁ ଧନ୍ୟ ହୋଇଗଲି । ମୋର ସେବକମାନେ ବଡ଼ ମୁଖି ଅଟନ୍ତି । ଜଡ଼ତା ବଶତଃ 
ଆପଣଙ୍କ ପିତାଜୀଙ୍କୁ ଏଠାକୁ ନେଇ ଆସିଛନ୍ତି । ଆପଣ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କ୍ଷମା କରି 
ଦିଅନ୍ତୁ ।” 


ଗୋବିନ୍ଦ ନୀୟତାମେଷ ପିତା ତେ ପିତୃବତ୍ସଲ ॥ ( ୧୦.୨୮.,୮) 


“ଆପଣ ମୋର ପିତା ସମାନ ଅଚନ୍ତି । ନିଜର ପିତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଆପଣଙ୍କର 
ବହୁତ ପ୍ରେମ ଅଛି, ଆପଣ ତାଙ୍କୁ ନେଇଯାଆନ୍ତୁ। ଭଗବାନ ନନ୍ଦବାବାଙ୍କୁ ନେଇ 
ଆସୁଛନ୍ତି । ସେହି ସମୟରେ ସମସ୍ତ ବ୍ରଜବାସୀ ସେଠାରେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଯାଇଥିଲେ । 
ବରୁଣ ଲୋକରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜ ପୁତ୍ରର ଚରଣରେ ବନ୍ଦନ କରୁଥିବାର ତଥା ତାଙ୍କର 
ପୂଜା, ସ୍ତୁତି କରୁଥିବାର ଦେଖ ନନ୍ଦବାବାଙ୍କୁ ବହୁତ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଲା । ସେ ସେଠାରେ 
ଘଟିଥିବା ସମସ୍ତ କଥା ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କୁ ଶୁଣାଇଲେ ତ ସମସ୍ତ ଗୋପାଳମାନଙ୍କ ମନରେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ସବୁ ଦେଖବାକୁ ତୀବ୍ର ଇଛା ହେଲା । ସେମାନେ ବୁଝିଗଲେ ଯ଼େ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ସାମାନ୍ୟ ବାଳକ ନୁହେଁ, ମନୁଷ୍ଯ ନୁହେଁ । ସେମାନଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ କଣ ଆମକୁ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର ସ୍ଵରୂପର ଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରଦାନ କରିବେ । କେବେ କ'ଣ ସେ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଲୋକର ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ କରାଇବେ ? ଭଗବାନ ତ ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ଅଟନ୍ତି । 


॥ ୫୧୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସେ ସେମାନଙ୍କ ଇଛାକୁ ଜାଣିଗଲେ । ସେ ବିଗାର କଲେ ଏମାନଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବା 
ଉଚିତ୍‌ । ଏପରି ବିଚ୍‌ର କରି - 
ଦର୍ଶୟାମାସ ଲୋକଂ ସ୍ଵଂ ଗୋପାନାଂ ତମସଃ ପରମ୍‌ ॥(୧୦.୨୮.୧୪) 
ସତ୍ୟଂ ଜ୍ଞାନମନନ୍ତଂ ୟଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ଜ୍ୟୋତିଃ ସନାତନମ୍‌ । 
ୟଦ୍ଧି ପଶ୍ଯନ୍ତି ମୁନୟୋ ଗୁଣାପାୟେ ସମାହିତାଃ ॥ (୧୦.୨୮.୧୫) 


ଭଗବାନ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ନିଜର ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭବ କରାଉଛନ୍ତି 
ଏବଂ ପୁଣି ନିଜର ସେହି ଲୋକର, ସେହି ଧାମର ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନ କରାଇ ଦେଉଛନ୍ତି, 
ଯେଉଁଠାରେ ବଡ଼ ବଡ଼ ଭକ୍ତ ଲୋକମାନେ ହିଁ ପହଞ୍ଚ ପାରନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ ଭଗବାନ ନନ୍ଦ 
ଆଦି ପ୍ରିୟ ଗୋପାଳମାନଙ୍କୁ ଗୋ ଲୋକର ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ କରାଇଲେ ଏବଂ ନିଜର 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ବରୂପର ବୋଧ ମଧ୍ଯ କରାଇ ଦେଲେ, ତାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସେମାନଙ୍କୁ ତ 
ଭଗବାନ ପୂୁର୍ଣ୍ରତାର ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇ ଦେଲେ । 


ନନ୍ଦାଦୟସ୍ତୁ ତଂ ଦୃଷ୍ଟା ପରମାନନ୍ଦ ନିର୍ବୃତାଃ । 
କୃଷ୍ଣଂ ଚ ତତ୍ରଚ୍ଛନ୍ଦୋଭିଃ ସ୍ତୂୟମାନଂ ସୁବିସ୍ଫ୍ୁତାଃ ॥ ( ୧୦.୨୮.୧୭) 


ଭଗବାନଙ୍କର ପରମଧାମର ଦର୍ଶନ କରି ସେମାନଙ୍କର ମନ ଆନନ୍ଦରେ ବିଭୋର 
ହୋଇଗଲା ଏବଂ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ବେଦମାନଙ୍କୁ ମୁଭ୍ଭିମାନ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କର ସତୁତି କରୁଥୁବାର 
ଦେଖ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ମିତ ହୋଇଗଲେ । 


ରାସଲୀଳା ପ୍ରସ୍ତାବନା 


ଏବେ ଆଗକୁ ଏହି ପାଞ୍ଚୋଟି ଅଧ୍ଯାୟକୁ “ ରାସପଞ୍ଚାଧ୍ଯାୟୀ” କୁହାଯାଏ । 
ମ୍ବରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତର, ବିଶେଷ କରି ଏହି ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧର ତ ଏହା ପଞ୍ଚ ପ୍ରାଣ ସହିତ 
ସମାନ ଅଟେ | ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତରେ ଏହା ବଡ଼ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଅଟେ । ତେଣୁ 
ତାର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ କିଞ୍ଚୃତ୍‌ ପ୍ରସ୍ତାବନାର ବିଶେଷ ଆବଶ୍ୟକ ରହିଛି । ଦ୍ଵୈତ ଭାବରେ ତ 
ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗର ଆନନ୍ଦ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ଏକ ରୂପରେ ମଗ୍ନ ହୋଇ 
ଏହାର ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରାଯାଇ ପାରିବ । ଶେଷରେ ଆମ ଜୀବନର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ତ ହେଉଛି ସେହି ରସାନୁଭୂତି (ରସକୁ ଅନୁଭବ କରିବା) । ଦେଖନ୍ତୁ, ଯେଉଁଠାରେ 
ଯେଉଁଥିରେ ରସ ଆସେ ନାହି, ଆମ୍ଭେମାନେ ସେଠାରେ ବସି ପାରିବା ନାହିଁ, ତାହା 


॥ ୫୧୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ସିନେମା ହେଉ ବା ନାଟକ ହେଉ, ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ହେଉ ବା ପ୍ରବଚଳ ହେଉ ଯାହା କିଛି ମଧ୍ଯ 
ହେଉ ନା କାହିକି । ତେଣୁ ତ ଏପରି ମଧ୍ଯ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ ଯେ ଆଜି କଥାରେ କିଛି ରସ 
ମିଳିଲା ନାହିଁ । ଏଭଳି କହିବାର ଶୁଣାଯାଏ ଯେ, ଆଜି ଭୋଜନରେ କିଛି ରସ ମିଳିଲା 
ନାହିଁ। ଶେଷରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷୟରେ ଅମେ ସମସ୍ତେ ରସକୁ ହିଁ ତ ଖୋଜି ଗଲିଛୁ । 


ଏଠାରେ ଗୋପୀମାନେ ରସ ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ହିଁ ପାଇବାକୁ ହି ଚାହୁଥିଲେ, 
ଖୋଜିଥିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ସହିତ ନୃତ୍ୟ କରିଥୁଲେ, ଲୀଳା କରିଥିଲେ, ତେବେ ସେଥୁରେ 
ଭୁଲ କେଉଁଠି ରହିଲା ? କୁହନ୍ତୁ, ସର୍ବଶେଷରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ ଏହା ହିଁ ଗହୁଁଛୁ 
ନା ? ପ୍ରଥମେ ଏଠାରେ ଆମକୁ ଏହି କଥାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ବୁଝିବା ଉଚିତ୍‌ | ଦ୍ବିତୀୟ କଥା 
ହେଉଛି ଯେ ଆମକୁ ଦେଖବାକୁ ହେବ ଏବଂ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ଭଗବାନ ଯେଉଁ 
ରସଲୀଳା କଲେ ତାହା ସେ କେବେ କଲେହ ଯଦି ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ଦେଖୁବା, ତେବେ 
ଭଗବାନ ଶୈଶବ କାଳରେ ହି ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ଅବିଦ୍ୟା ରୂପୀ ପୁତନାକୁ ଏବଂ ପୁଣି 
ବାଲ୍ୟକାଳରେ ହି ଅବିଦ୍ୟାର ଯେତେଗୁଡ଼ିଏ ବୂଭି ଅଛି ସମସ୍ତ ବୃଭ୍ତିମାନଙ୍କୁ ମାରିଲେ । 
ଆସୁରୀ ବୃଭିମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଜିତିଗଲେ କାରଣ କେବେ କେବେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଆସୁରୀ ବୂଭିକୁ ଦୂର କରି ଦେଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ତା ଭିତରେ ଦୈବୀଗୁଣ 
ଆସିବାକୁ ଲାଗେ ସେତେବେଳେ ତାର ଅଭିମାନ ହେବା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । ତାର 
ନିଜର ବିଦ୍ୟା-ବୁଵିର ମଧ୍ଯ ଅଭିମାନ ହୋଇଯାଏ । 


ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ବୂନ୍ଧିର ଦେବତା ଅଟନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ବେଦାନ୍ତର ଭାଷା ଜାଣିଛନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କୁ ଏହି କଥା ସହଜରେ ବୁଝିହେବ । “ରସନାୟାଃ ବରୁଣଃ”” ରସର 
ଦେବତା ବରୁଣ ଅଟନ୍ତି । ପାଣିର ସମ୍ବନ୍ଧ ରସନେନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା ଉପସ୍ଫେନ୍ଦ୍ର-ଜନନେନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଏହି ଦୁଇଟି ସହ ଅଛି । ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ପରେ, ଭଗବାନ ଏ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଅଭିମାନକୁ ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ କରିଦେଲେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର ଏହି ଲୀଳା ଦ୍ଵାରା କ'ଣ ଦେଖାଉଛନ୍ତି। 
ଏହି ଲୀଳାମାନଙ୍କୁ ନିମିତ୍ତ କରି, ତାରି ମାଧ୍ଯମରେ ସେ ଆମର ମାର୍ଗ ଦର୍ଶନ କରାଉଛନ୍ତି। 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ ଆମକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ଜୀବନରେ ପ୍ରଥମେ ଆସୁରୀବୂଭ୍ିକୁ ନଷ୍ଟ 
କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ତାପରେ ଦୈବୀଗୁଣ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ 
ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଦ୍‌ଗୁଣ ତଥା ବୁଵି ଆଦିରେ ଯେଉଁ ଅଭିମାନ ହୋଇଥାଏ, ସେ ସବୁକୁ 
ମଧ୍ଯ ଦୂର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 


|॥ ୫୧୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ଏହି ରାସଲୀଳା ଏଭଳି ଅଟେ ଯେ ଏହା ବିଷୟରେ ଅଥବା ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
ଗୋପୀମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ରାସ ହେଲା, ସେହି ବିଷୟରେ ଅଧକାଂଶ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ମନରେ ବୂଥା ଶଙ୍କାମାନ ଆସିଥାଏ । ଏହି ରାସଲୀଳାପରେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶ୍ନ 
କଲେ, ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ ଜୀ ତାର ଉତ୍ତର ମଧ୍ଯ ଦେଇଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଆମେ 
ପ୍ରଥମରୁ ଏହା ବୁଝି ନେବା ଯେ ରାସଲୀଳା କ'ଣ ଅଟେ ? 


ଦେଖନ୍ତୁ, ସର୍ବଶେଷରେ ସମସ୍ତ ଜୀବମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ କଂଣ ? ଦିନରାତି 
ଆମେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରୁଛୁ, ତାର ଫଳସ୍ବରୂପ ଆମେ କଂଣ ଚାହୁଁଛୁ ? ଆନନ୍ଦ- 
ପରମାନନ୍ଦ ହିଁ ତ ଚାହୁଁଛୁ, ପରମାନନ୍ଦର ଅନୁଭବ ତ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛୁ । ଆମେ 
ସମସ୍ତେ ଯାହାକୁ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛୁ । ଆମେ ସମସ୍ତେ ଯାହାକୁ ଅନୁଭବ 
କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛୁ ସେ ରସ କ'ଣ ? ଉପନିଷଦରେ କୁହାଯାଇଛି, “ ରସୌ ବୈ ସଃ” 
(ତୈ.ଉପ-୨.୭, ୨) ରସ ସ୍ଵରୂପ - ଆନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ସେ ବ୍ରହ୍ମ ଅଟନ୍ତି, ଭଗବାନ 
ଅଟନ୍ତି। “ ରସଗ୍ଗଂ ହ୍ୟେବାୟଂ ଲବ୍ଧ୍ବାନନ୍ଦୀ ଭବତି ” ସେହି ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵରୂପ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ, 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ହି ସମସ୍ତ ଲୋକେ ଆନନ୍ଦିତ ହେଉଥାଆନ୍ତି । 


ବର୍ତମାନ ଆମକୁ ଭୋଜନରେ, ବସ୍ତ-ଅଳଙ୍କାରରେ, ନାମ-ରୂପ-ଯଶ ଆଦିରେ 
ଏବଂ ଭିନ୍ନ-ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସତ୍ତାରୁ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ମିଳୁଛି, ତାହା ବାସ୍ତବରେ ଭିନ୍ନ-ଭିନ୍ନ 
ଆନନ୍ଦ ନୁହେଁ । କେହି ସାହିତ୍ୟର ରସ ଜାଣିଛି, କେହି ନାଟ୍ଯୟ-କଳାର ରସ ଜାଣିଛି, 
କେହି ସଂଗୀତର ରସ ଜାଣିଛି, କେହି ଭୋଜନର ରସ ଜାଣିଛି, ତ କେହି ଅନ୍ୟ କିଛି 
କଳାମାନଙ୍କର ରସ ଜାଣିଛି । ପରନ୍ତୁ ସମସ୍ତ ରସକୁ ଜାଣିବା ବାଲା କେତେ ଜଣ 
ଅଛନ୍ତି ? “ ରସାନାଂ ସମୂହଃ ରାସଃ ”' ସମସ୍ତ ରସର ଯାହା ସମୂହ ଅଟେ, ଏହି ସମସ୍ତ 
ଆନନ୍ଦ ଯେଉଁଠାରେ ଘନୀଭୂତ, ପୁଞ୍ଜୀଭୂତ ହୋଇଥାଏ, ତାକୁ ହି କହନ୍ତି “ରାସ” | 
ଯେଉଁଠାରେ ଆନନ୍ଦ ପୂଥକ୍‌- -ପୂଥକ୍‌ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ, ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦରେ କ୍ଷୁଦ୍ରତା 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ଆଦି ରହିଯାଏ ନାହିଁ, ଅଥବା ତାକୁ ଏପରି କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ସମସ୍ତ ରସ 
ଯେଉଁ ଏକ ମହା ଆନନ୍ଦରେ ମିଶି ଯାଆନ୍ତି ସେହି ଆନନ୍ଦକୁ “ ରାସ” କୁହାଯାଇଥାଏ । 


ବାସ୍ତବରେ ନିଜର ସମସ୍ତ କର୍ମର ଫଳସ୍ଵରୂପ ଆମେ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ ରାସ ହି ତ 
ଚାହୁଁଛୁ | ସେହି ଆନନ୍ଦ ସହିତ ଏକରୂପ ହୋଇଯିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି | ହଁ ନା ? ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅଜାଣତରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ସମସ୍ତେ ସେହି ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ ଏକରୂପ 
ହେବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ ତାହା କେବେ ହେବ ? ସେହି “ରାସ' କେବେ ହେବ ? 


॥ ୫୧୬ |॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଏଠାରେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ତା ପରେ 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଜିତିଲେ ଅର୍ଥାତ ସଦ୍‌ଗୁଣର ଅଭିମାନକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେଲେ । ପୁଣି ସେ 
ବରୁଣ ଦେବତାଙ୍କୁ ଜିତିଲେ। ତା ପରେ ହିଁ ରାସଲୀଳା କଲେ, ଏହା ବଡ଼ ମହତ୍ୂପୂର୍ଣ୍ 
କଥା ଅଟେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ରସନେନ୍ଦ୍ରିୟ ( ସ୍ଵାଦେନ୍ଦ୍ିୟ ଏବଂ ଜନନେନ୍ଦ୍ରିୟ, ଯାହାର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବରୁଣ ଦେବତାଙ୍କର ସହିତ ଅଛି, ସେହି ଦୁଇଟିକୁ ଜିତିଗଲା, ସେହିମାନେ ହିଁ 
ରାସର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଏଠାରେ କାମନାର ତ କୌଣସି କଥା 
ନାହିଁ । ଏଠାରେ ତାର କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ନାହିଁ । 


ଅନ୍ୟ ରୀତିରେ ଦେଖୂଲେ ଭଗବାନ ତ ନାଗଦେବତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଜିତିଗଲେ ଅର୍ଥାତ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ଜିତି ଗଲେ । ଅଗ୍ନିକୁ ପିଇଗଲେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାଣୀକୁ ମଧ୍ଯ ସଂଯମନ 
କରିନେଲେ । ଇନ୍ଦ୍ରର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା ମନ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ଇନ୍ଦ୍ର 
ଉପରେ ବିଜୟର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ମନ ତଥା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଉପରେ ବିଜୟ । ସେହିଭଳି ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କ 
ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତିର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଅନ୍ତଃକରଣ ଉପରେ ବିଜୟ । ଏହିପରି, ଯେ ଏହି 
ସମସ୍ତ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ନିଜର ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି ନେଲେଣି, ତାକୁ 
ନିଜର ବଶ କରିନେଲେଣି, ସେ ହି ପରମୁହୁର୍ଭରେ ରାସ କରିଥାଆନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କୁ 
ହଁ ପରମୁହୂର୍ତରେ ପରମାନନ୍ଦଙ୍କ ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ବୁଝିବା 
ନିମନ୍ତେ ଏହା ପ୍ରସ୍ତାବନା ଥୁଲା । ଏହା ଦ୍ଵାରା କଥା ( ରାସଲୀଳା) ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବା 

ଉଚିତ୍‌ । 
ଏବେ ଏହି ସଂଦର୍ଭରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ହେଉଛି ଯେ ଯଦି ଆମେ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଲୀଳା ଉପରେ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରୁ, ତେବେ ଆମେ ଦେଖୁବା ଯେତେବେଳେ 
ଭଗବାନ କାଳିୟନାଗକୁ ଜିତିଲେ, ଇନ୍ଦ୍ରକୁ ଜିତିଲେ, ବ୍ରହ୍ଲାଜୀଙ୍କୁ ଜିତିଲେ, ପୁଣି ବରୁଣ 
ଦେବତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଜିତିଲେ, ତ ଦିନେ କାମଦେବ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟକୁ ଆସି କହିବାକୁ 
ଲାଗିଲା, “ ମହାରାଜ, ଆପଣ ଏହି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ତ ଜିତିଲେ । ମୋତେ ଜିତି କରି 
ଦେଖାନ୍ତୁ, ତେବେ ମୁଁ ମାନିବି |” ଏହା ଶୁଣି ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ରାମ-ଅବତାରରେ 
ମୁଁ ତୋତେ ଜିତି ସାରିଛି । ଏବେ ତୁ କଣ ବିଜୟର କଥା କହୁଛୁ ।' ' ସେ କହିଲା - 
ମହାରାଜ ସେହି ସମୟରେ ଆପଣ ଏକ ପତ୍ନୀ ବ୍ରତ ଧାରଣ କରିଥିଲେ, ସେଥିପାଇଁ 
ଆପଣ ଜିତିଗଲେ । ସେତେବେଳେ କିଲ୍ଲାରେ ତଥା ଦୁର୍ଗରେ ରହି ଆପଣ ମୋତେ 
ଜିତିଥିଲେ, ଏବେ ମୁକ୍ତ ଆକାଶ ତଳେ ଜିତି କରି ଦେଖାନ୍ତୁ । ଆଛା, ଠିକ ଅଛି ମୁକ୍ତ 
ଆକାଶ ତଳେ ଜିତି କରି ଦେଖାଇବି । ତାହା କିଭଳି ହେବା ଉଚିତ୍‌ ? ଶରତ ପୁର୍ଣିମା 
॥ ୫୧୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ରାତ୍ରି ହୋଇଥିବ, ଏକାନ୍ତ ହୋଇଥୁବ ଏବଂ ଆପଣଙ୍କ ସହିତ ସୁନ୍ଦରୀ ସୁନ୍ଦରୀ ସ୍ତ୍ରୀମାନେ 
ଥିବେ, ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କର ଗହଣରେ ଥାଇ ଆପଣ ମୋତେ ଜିତି କରି 
ଦେଖାନ୍ତୁ, ତେବେ ମୁଁ ମାନିବି । ଭଗବାନ କହିଲେ- ଠିକ ଅଛି, “ ”ତେବେ ସର୍ଭ 
ଲାଗିଲା, ଯଦି ମୁଁ ଜିତିଯାଥ, ତେବ6 କଣ ଦେବ ? ” “ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ଦାସ ହୋଇଯିବି 
- ଆଉ କ'ଣ ? ପ୍ରାୟ ବଡ଼ ବଡ଼ ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ସବୁ ତ ଜିତି ଯାଉଛନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ କାମକୁ ଜିତି ପାରୁନାହାନ୍ତି । କାମ ନିକଟରେ ହାରି ଯାଆନ୍ତି । ରାବଣ ନିଜେ 
ନିଜକୁ ବହୁତ ବଡ଼ ମାନୁ ଥଲା । କିନ୍ତୁ କାମ ଠାରୁ ତ ସେ ମଧ୍ଯ ହାରି ଯାଇଥିଲା । 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କାମଦେବକୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ତେବେ ଠିକ ଅଛି |” 


ସେଥୁପାଇଁ, ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗର ଏକ ବିଚିତ୍ର କଥା ହେଉଛି, ଏହିଥର ଭଗବାନ 
ଯେଉଁ ବେଣୁ-ନାଦ କରିବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି ତାକୁ କେବଳ ଗୋପୀମାନେ ହି ଶୁଣିଲେ ଆଉ 
କେହି ନୁହେଁ । ଯଦ୍ୟପି ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ଯେଉଁ ବେଣୁ ନାଦ କରିଥଲେ ତ ତାକୁ 
ବୂନ୍ଦାବନର ସମସ୍ତ ଲୋକ ଶୁଣିଥିଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ବରୁଣ ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗ ପରେ 
ଭଗବାନ ନନ୍ଦ ଆଦି ସମସ୍ତ ଗୋପାଳମାନଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦର ଅନୁଭବ କରାଇ ଦେଇଥୁଲେ। 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋପାଳମାନଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର “ ରାସ ' ହୋଇ ସାରିଛି | ସେମାନଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦର 
ଅନୁଭବ କରାଇ ଦେଇଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର ଥିଲା । ଏହା ହେଉଛି ଅନ୍ୟ 
ପ୍ରକାର । ଏ ଗୋପିମାନେ ତ ରତି ଚାହୁଁଥିଲେ । ସେମାନେ କେବଳ ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦ 
ଅନୁଭୁତି ଚାହୁଁ ନ ଥିଲେ । ଏମାନେ ସବୁ ସେହି ଆନନ୍ଦରେ ରମିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ, ବୁଡ଼ି 
ଯିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ । ଭଗବାନ କହିଲେ, ତେବେ ଠିକ ଅଛି | ସେଥିପାଇଁ ମଧ ଏଥର 
ଯେତେବେଳେ ସେ ଭଗବାନ ମୁରଲୀ ବଜାଇଲେ ତ କେବଳ ଗୋପିମାନେ ଶୁଣିଲେ | 
ମୁଖ୍ୟତଃ ତାର କାରଣ କାମଦେବଙ୍କ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇଥିବା ବାର୍ତାଳାପ ହିଁ 
ଥିଲା, କାମଦେବ ପ୍ରତି ଆହ୍ବାନ ଥିଲା । କାମଦେବ କହିଥିଲା ଯେ ଜିତିକରି ମୋତେ 
ଦେଖାନ୍ତୁ । ଏହି ରାସଲୀଳା ବାସ୍ତବରେ କାମଦେବକୁ ଜିତିବାର ଲୀଳା, କାମ ବିଜୟର 
ଲୀଳା ଅଟେ । 


ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ କଥା ହେଉଛି, ଯାହାକୁ ଶ୍ରୀଧର ସ୍ଵାମୀ ନିଜର ଭାଷ୍ୟରେ ପ୍ରଥମରୁ 
ହିଁ କହିଛନ୍ତି, ତାହା ହେଉଛି- ଏହା ହେଉଛି ରାସଲୀଳା, କାମଲୀଳା ନୁହେଁ, “ କାମ 
ବିଜୟର ଲୀଳା” ଅଟେ | କାରଣ ଏଠାରେ ଆମେ ଦେଖିବା ଯେ ଭଗବାନ କେବଳ 
ଠିଆ ହୋଇ ( ସ୍ଥିର) ରହିଛନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କ ମନରେ ଜଣ କେବେ ବିକାର ଆସେ କି ? 
ତାର କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ ଉଠୁ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ତ ନିଷ୍କାମ ଅଟନ୍ତି । ପ୍ରଥମେ 
॥ ୫୧୮ ॥ 


„ଶମ ସ୍ବାନ୍ଧ 


ଏହି କଥାକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିନେବା ଉଚିତ୍‌ । ପ୍ରାୟତଃ ଯେତେବେଳେ ଏହିଭଳି 
ବିବେଚନ କରାଯାଏ, ତ କାହା କାହାକୁ ଲାଗେ ଯେ ଏଠାରେ ବଡ଼ ଗମ୍ଭୀର ବିବେଚନ 
ଗ୍ବଲୁଛି, କିନ୍ତୁ ଦେଖନ୍ତୁ ଯଦି ଭକ୍ତିର ଗମ୍ଭୀରତା ଚିହ୍ନିପାରିବେ ନାହିଁ ତ କେବଳ ଭାବୁକ 
ଖାଲି ହୋଇ ରହିଯିବେ ଏବଂ ସେତେବେଳେ ମନରେ ନାନା ଶଙ୍କା ଆସିବ । ଏହାର 
ବିପରୀତ, ଯଦି ଏହାର ରହସ୍ଯକୁ ବୁଝିପାରିବ ତେବେ ତାର ରସ ଆସ୍ଵାଦନ ମଧ୍ଯ 
କରିପାରିବ ଏବଂ ମନରେ କୌଣସି ଶଙ୍କା ମଧ୍ଯ ଆସିବ ନାହିଁ । ତେବେ ଏହା ହେଉଛି 
ଅଧ୍ଯାତ୍ମନ୍ଧାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏହି ରାସ ଲୀଳାରେ ବିବେଚନ । 


ସବୁପ୍ରକାର ନିଜର ମନକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି ଦେବାପରେ ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦରେ ବୁଡ଼ିଯିବା 
ଉଚିତ । ସମସ୍ତ ରସ ସେଠାରେ ଏକାଠି ହୋଇଯାଇଥାନ୍ତି, ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଯାଇଥାଆନ୍ତି | 
ପୁଣି ଏକ ପରମାତ୍ମା ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ସମସ୍ତ ବୂଭ୍ରି ସହିତ ସେ ଖେଳୁଛି, କିନ୍ତୁ ପୁଣି 
ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦ ଯେମିତିକୁ ସେମିତି (ଅପରିବରିତ) ରହିଛି । ଏଥୁରେ ବୂଭ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଶାନ୍ତ 
କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ଜଣେ ଯୋଗୀ ଏବଂ ପରମ ଭକ୍ତ 
ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର - ଏହି ରାସଲୀଳାରେ | ଯୋଗୀ କଣ କରନ୍ତି ? ସେ ନିଜର ସମସ୍ତ 
ବୂଭିକୁ ଶାନ୍ତ କରାଇ ଦେଇଥାଆନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହି ରାସ ହେଉଛି ଏପରି ଯେ ଏଥୁରେ 
ଅସଂଖ୍ୟ ବୂଭ୍ଭିମାନଙ୍କ ସହିତ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ରାସ ଅଛି, ରସ ଅଛି | ଜଣେ ଜଣେ 
ଗୋପିଙ୍କ ସହିତ ଜଣେ ଜଣେ କୃଷ୍ଣ ଅଛନ୍ତି । ପୁଣି ଦୁଇ ଦୁଇ ଜଣ ଗୋପିମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଜଣେ ଜଣେ କୃଷ୍ଣ ଅଛନ୍ତି । ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଖେଳ ହେଉଛି । ଏପରି 
ଦେଖଲେ, ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୃତି ସହିତ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖଁପାରିବା । ଗୋଟିଏ ବୂଭି 
ଗଲା ତ ଆଉ ଗୋଟିଏ ବୂଭି ଆସୁଛି । ତା ମଝିରେ ଅର୍ଥାତ ଦୁଇ ବୂଭ୍ି ଆସୁଛି । ତା 
ମଝିରେ ଅର୍ଥାତ ଦୁଇ ବୂଭ୍ଭି ମଧ୍ଯରେ ମଧ୍ଯ ପରମାତ୍ମା ଅଛନ୍ତି । ପୁଣି ଏହି ଖେଳ 
ହୋଇଗ୍୍‌ଲିଛି, କେହି ନିଜର ଚକ୍ଷୁକୁ ବନ୍ଦ କରି ଦେଖୁ, ତ ରାସଲୀଳାର ଆନନ୍ଦ ତାକୁ 
ଏହିଠାରେ ହି ମି ମିଳିବାକୁ ଲାଗିବ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ତ ଏଠାରେ କାଲୀଳାର କୌଣସି 
ପ୍ରଶନ ହିଁ ଉଠେ ନାହିଁ । ଆମେ ପ୍ରଥମରୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ସ୍କରଣ 
ମାତ୍ରକେ ହିଁ କାମର ନାଶ ହୋଇଯାଏ । ତେବେ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ କାମନା 
କାହିକି ଆସିବ ? ଏହା ହେଉଛି ଗୋଟିଏ କଥା । 


ଦ୍ବିତୀୟ କଥା - ସାମାନ୍ଯ ବିଚାର କରି ଦେଖବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ ଏହି କଥାକୁ କିଏ 
ଶୁଣାଉଛି ? କାହାକୁ ଶୁଣାଉଛନ୍ତି ? ଏହା ଅତି ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କଥା । ଶୁକଦେବ ଜୀ, ଯେ 
ବିରକ୍ତମାନଙ୍କର ( ବୈରାଗ୍ୟ) ଶିରୋମଣି ଅଟନ୍ତି, ବ୍ରହ୍ମଭାବରେ ବୁଡ଼ି ରହିଛନ୍ତି, ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
॥ ୫୧୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ ଅଟନ୍ତି, ସେ ଶୁଣାଉଛନ୍ତି । ସେ ଭଲା କାମନାର, ଖେଳ-କୁଦର କଥା କ'ଣ 
ଶୁଣାଇବେ ? ତାଙ୍କୁ ସେଥୁରେ କଣ କିଛି ରସ ମିଳିପାରିବ ? ଆଛା, ପୁଣି ଶୁଣାଉଛନ୍ତି 
କାହାକୁ ? ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ, ଯେ କି ମରିବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । ଏହା ବିଚାର କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ ଯେ ଯିଏ ମରଣାସନ୍ନ, ଯେ ସମସ୍ତ ଭୋଗକୁ ଭୋଗ କରିସାରିଛନ୍ତି ତାଙ୍କୁ କଣ 
କେହି କାମଲୀଳା ଶୁଣାଇବେ ? ବ୍ୟାକରଣ ଦୃଷ୍ଟିରେ, ଭାଗବତର ଭାଷା ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା 
ହେଉନା କାହିକି, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଭାଗବତର ଭାଷା ହେଉଛି ସମାଧ୍ର ଭାଷା ଅଟେ। 
ଆମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାହା ଲୌକିକ ଭାଷା ଭଳି ଲାଗୁଥାଉ ନା କାହିକି, ଶବ୍ଦ ଆମ ଶବ୍ଦ 
କୋଷର ହି ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି କିନ୍ତୁ ତାର ଅର୍ଥ ସମାଧ୍ଵଗମ୍ୟ ଅଟେ, ସମାଧରେ 
ବୁଝି ବୁଝି ହୋଇପାରୁଥିବା ଭାଷା । ଯେଉଁମାନେ ନିଜର ମନକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିନାହାନ୍ତି, 

ସେମାନେ ଏହି ଭାଷାକୁ ବୁଝିପାରିବେ ନାହିଁ । ଏହାକୁ ମହର୍ଷି ଶୁକଦେବ ଜୀ ଶୁଣାଉଛନ୍ତି 
ଏବଂ ତାହା ମଧ୍ଯ ମୁମୂର୍ଷୁ (ମରଣାସନ୍ଜ) ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ଶୁଣାଉଛନ୍ତିନ୍ତ ଯାହାର ଅନ୍ତିମ 
ସମୟ ତା ସମ୍ମୁଖରେ ଠିଆ ହୋଇଛି । ତାକୁ କଣ କାମର ଚର୍ଚ୍ଚା ଭଲ ଲାଗିପାରେ ? 
ପରୀକ୍ଷିତ ବାରମ୍ବାର କହୁଛନ୍ତି - ମୋତେ ଭଗବାନଙ୍କର ଯଶଗାନ ଶୁଣାନ୍ତୁ । ଶୁକଦେବ 
ଜୀ ଭଲା ତାଙ୍କୁ କି କାମ ଚର୍ଚ୍ଚା ଶୁଣାଇବେ ? 


ଠିକ ଅଛି, ତେବେ ଏହି ଲୀଳାକୁ ଆଉ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଁପାରିବା । ପୂର୍ବ 
ଅବତାରରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୁତିମାନଙ୍କୁ, ରଷିମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବଚନ 
ଦେଇଥିଲେ ଯେ ମୁଁ ତୁମ ସହିତ ରାସ କରିବି । ହେମନ୍ତ ରତୁରେ ଭଗବାନ ବ୍ରତଧାରୀ 
ଗୋପୀମାନଙ୍କୁ ତଥା କୁମାରୀମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ କହିଥିଲେ ଯେ ମୁଁ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରେମକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବି । ଏବେ କୁହନ୍ତୁ, ଏ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଯେ କଥା ଦେଇଥିଲେ, ତାକୁ ପୂର୍ଣ 
କରିବା ମଧ୍ଯ ଲଶ୍ଵରଙ୍କର ଧର୍ମ କି ନୁହେଁ ? ସର୍ବଶେଷରେ ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
ମିଶିବାକୁ ଚାହୁଁଛି ତ ତେବେ ଏହା କଣ ଭଗବାନଙ୍କର କଉଁବ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେ ସେ ଜୀବର 
ଇଛା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବେ ? 


॥ ୫୨୦ | 


ଦଶମ ସ୍ରୀନ୍ଧ 


ରାସଲୀଳା 


ଏତିକି ବୁଝି ବିଗ୍‌ରି ଏବେ ଆମେ ରାସପଞ୍ଚାଧ୍ୟାୟୀରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ଯାହାକୁ 
ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧର ପଞ୍ଚପ୍ରାଣ କୁହାଯାଇଥାଏ । କେତେ ଲୋକ କହନ୍ତି - ଯଦି ଏହି ପାଞ୍ଚୋଟି 
ଅଧ୍ୟାୟକୁ ବାହାର କରି ଦିଆଯାଏ ତେବେ ଭାଗବତ ସୁନ୍ଦର ହୋଇଯିବ । ଏହାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି କାହାର ଶରୀରରୁ ପ୍ରାଣ ଯଦି ବାହାର କରି ଦେବା, ତେବେ ସେ ଶରୀର ବହୁତ 
ସୁନ୍ଦର ହୋଇଯିବ । ଏହି ପାଞ୍ଚ ଅଧ୍ୟାୟ ତ ଭାଗବତର ପାଞ୍ଚ ପ୍ରାଣ ଅଟେ, ଆନନ୍ଦକୁ ହିଁ 
ଯଦି ବାହାର କରି ଦିଆଯାଏ ତ ପୁଣି ଜୀବନରେ ଶେଷ ଆଉ କଣ ଶେଷ ରହିବ ? 
ସାମାନ୍ୟ ବିଚାର କରନ୍ତୁ ? 


କୋ ହ୍ୟେବାନ୍ୟାତ୍‌ କଃ ପ୍ରାଣ୍ୟାତ୍‌ 
ୟଦେଷ ଆକାଶ ଆନନ୍ଦୋ ନ ସ୍ଯାତ୍‌ ॥ (ତୈ,ଉପ. ୨.୭. ୨) 


ଯଦି ଆତ୍ମା ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ନୁହେଁ, ତେବେ ବଞ୍ଚୁବାର ଇଛା ହିଁ କାହାକୁ ହେବ ? 
ତେବେ କିଏ ବଞ୍ଚୁବାକୁ ଇଛା କରିବ ? ଏହି ସଂସାରରେ ଏତେ ଦୁଃଖ ହେବା ପରେ 
ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ମରିବାର ଇଛା କରୁନାହି, କାରଣ ତାକୁ ଲାଗୁଛି କିଛି ଆନନ୍ଦ ମିଳିବାର 
ଅଛି । 
ଭଗବାନପି ତା ରାତ୍ରୀଃ ଶରଦୋଫ୍ୁଲ୍ଲମଲ୍ଲିକାଃ । 
ବୀକ୍ଷ ରନ୍ତୁଂ ମନଶ୍ଚକ୍ରେ ୟୋଗମାୟାମୁପାଶ୍ରିତଃ ॥ ( ୧୦.୨୯.୧) 


ଭଗବାନ କୁମାରୀମାନଙ୍କୁ ଅଥବା ଗୋପିମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ରାତ୍ରିର ସଙ୍କେତ 
କରିଥିଲେ, ତାହା ମାନି ନିଅନ୍ତୁ ଶରତ ରତୁର ସେହି ରାତ୍ରିରେ ଏକୀଭୂତ ହୋଇଯାଇଥିଲା । 
ତାକୁ ଦେଖୁ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ନିଶ୍ଚୟ କଲେ ଯେ ଏବେ ସମୟ ଆସିଗଲା । ନିଜର ଯୋଗ 
ମାୟାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଏବେ ମୁଁ ରାସଲୀଳା କରିପାରିବି, କାରଣ ଏବେ ଏଠାରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲାଣି । ବସ୍ତ୍ର ହରଣ ଆଦି ଅନେକ ଲୀଳାମାନଙ୍କ 
ଭିତରୁ ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ପରେ, 
ଏବେ ସେମାନଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦର ଅନୁଭବ କରାଇବା ନିମନ୍ତେ ସେ ଉଦ୍ୟତ (ପ୍ରସ୍ତୁତ) 
ହେଉଛନ୍ତି । 


॥ ୫୨୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତଦୋଡୁରାଜଃ କକୁଭଃ କରୈମ୍ମୁଖଂ 

ପ୍ରାଚ୍ୟା ବିଲିମ୍ପନ୍ଲରୁଣେନ ଶନ୍ତମୈଃ । 

ସ ଚର୍ଷଣୀନାମୁଦଗାଚ୍ଛରେ ମୂଜନ୍‌ 

ପ୍ରିୟଃ ପ୍ରିୟାୟା ଇବ ଦୀର୍ଘଦର୍ଶନଃ ॥ (୧୦.୨ ୯.୨) 
ବନଂ ଚ ତଳ୍ଳକୋମଲଗୋଭିରଞ୍ଜତଂ 

ଜଗୌ କଲଂ ବାମଦୂୃଶାଂ ମନୋହରମ୍‌ ॥ (୧୦.୨୯.୩) 


ଭଗବାନ ଯମୁନା ଜୀଙ୍କର କୂଳରେ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେହି ପୁର୍ଣ୍ରିମାର ରାତ୍ରିର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ଦେଖୁ ତାଙ୍କର ମନ ବହୁତ ଆନନ୍ଦିତ ହେଲା । ଭଗବାନ ନିଜର ବଂଶୀକୁ 
ନେଇ ନିଜ ମୁଖରେ ଲଗାଇଲେ ଏବଂ ସେ ଯେମିତି ସେଥୁରେ ନିଜର ଶ୍ଵାସ ଦ୍ଵାରା 
ଫୁଙ୍କିବାକୁ ଲାଗିଲେ ତ ସେଥିରୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ମଧୁର ସ୍ଵର ବାହାରିବାକୁ ଲାଗିଲା । 


ନିଶମ୍ୟ ଗୀତଂ ତଦନଙ୍ଖଂ ବର୍ଧନଂ 
ବ୍ରଜସ୍ସୟଃ କୃଷ୍ଣଗୂହୀତମାନସାଃ । ( ୧୦.୨୯.୪) 


ସେହି ସ୍ଵର ଏପରି ଥିଲା ଯେ ମନରେ କାମନାକୁ ଉଦ୍‌ଦୀପ୍ତ କରିଦେଲା । 
ଦେଖନ୍ତୁ ତାକୁ କେବଳ ଗୋପିମାନେ ହି ଶୁଣିଲେ । ଏପରି କାହିଁକି ? କାରଣ 
କାମଦେବଙ୍କ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ସଉ୍ତ ଲାଗିଥିଲା । ଭଗବାନଙ୍କର ବୟସ 
ସେତେବେଳେ କେବଳ ସାତବର୍ଷର ଥୁଲା, ଏହି କଥା ଧାନରେ ରଖୁବେ । ଭଗବାନ 
ଯେତେବେଳେ ସେହି ସ୍ଵର ଆରମ୍ଭ କଲେ, ସେତେବେଳେ ଗୋପିମାନେ ନିଜ-ନିଜ 
ଘରେ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରୁଥିଲେ, ସେମାନେ ସବୁ କିଛି ଯେମିତିକୁ ସେମିତି ଛାଡ଼ି 
ଦେଲେ । କେହି ଗାଇକୁ ଦୋହନ କରୁଥିଲେ, ତାକୁ ସେଠାରେ ଛାଡ଼ି ର୍‌ଲି ଆସିଲେ । 
କେହି ନିଜର ଶିଶୁମାନଙ୍କୁ ଶୁଆଉଥୁଲେ, କେହି ସ୍ବାମୀଙ୍କର ସେବା କରୁଥିଲେ, କେହି 
ସ୍ଵାମୀଙ୍କର ସେବା କରୁଥିଲେ, କେହି ସ୍ବାମୀଙ୍କୁ ଭୋଜନ କରାଉଥଲେ, କେହି ରାତ୍ରିକାଳରେ 
ଗୋବରରେ ଅଗଣାକୁ ଲିପୁଥିଲେ ଯାହାଦ୍ଵାରା ସକାଳୁ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଶିଘ୍ର ସମାପ୍ତ 
ହୋଇପାରିବ, ଯେ ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ ଥୁଲେ, ସେହି ଅବସ୍ୁରେ ହି ଦୌଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲେ। 
ସେମାନେ ବୁଝିପାରୁ ନ ଥୁଲେ ଯେ ସେମାନଙ୍କର ଏସବୁ କ'ଣ ହେଉଛି । ଯେପରି 
ବଂଶୀର ସ୍ଵର ଶୁଣି ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଉନ୍ମତ୍ତ ହୋଇଯାଇଥିଲେ । ସେମାନେ ଯାଉଛନ୍ତି 
ସେ କଥା ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କୁ ଜଣାନଥିଲା । 


॥ ୫୨୨ ॥ 


ଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ସତ କଥା ହେଉଛି ଯେ “ କୃୁଷ୍ଣଗୂହୀତ ମାନସାଃ ”, ସେମାନଙ୍କୁ ଏ କଥା ମଧ୍ 
ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ ଯେ। ଆମେ ହାତରୁ କାମ ସବୁ ଛାଡ଼ି ଦେଇ ଗାଲିଯାଉଛ, ଯେପରିକି 
ସେମାନଙ୍କୁ କିଏ ଟାଣି ନେଉଛି । କେହି କେହି ଗୋପାଳମାନେ ନିଜ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ 
ବଳପୂର୍ବକ ଅଟକାଇ ଦେଲେ, ଯିବାକୁ ଦେଲେ ନାହି, ସତେ ଯେପରି ତାର କୌଣସି 
ପୁର୍ବ ପାପର ଉଦୟ ହୋଇଗଲା । ତେବେ ସେହି ଗୋପିମାନଙ୍କର ମନରେ ଏପରି 
ବିରହ ବେଦନା ହେଲା ଯେ ସେହି ଅତିଶୟ ବିରହାଗ୍ନିରେ ସେମାନଙ୍କର ସବୁ ପାପ ଜଳି 
ଭସ୍କ୍‌ ହୋଇଗଲା । ସେମାନେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଧ୍ଯାନ କରୁ କରୁ ନିଜର ଦେହକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିଦେଲେ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ଦେହ ଧାରଣ କରି ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ । 
ଗୋପିର ଅର୍ଥ ଗୋ- ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଯେ ଭଗବଦ୍‌ ରସକୁ ପାନ କରିପାରେ, ସେ 
ଗୋପି । ସେ ସମସ୍ତ ଗୋପି ଦୌଡ଼ି ଦୌଡ଼ି ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଓ ପହଞ୍ଚୁ ଯାଉଛନ୍ତି | 


ଏବେ ଗୋପିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସ୍ତ୍ରୀ ଥିଲେ । କେହି ସିଦ୍ଧ 
ଥିଲେ, କେହି ସାଧକ ଥିଲେ, କେହି ଅବୋଧ ଥିଲେ, କେହି ଜ୍ଞାନୀ ମଧ ଥିଲେ, ସବୁ 
ଶ୍ରେଣୀର ଗୋପି ଥଲେ । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରେମ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅଦ୍ଭୁତ ଥିଲା । 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ପଚାରୁଛନ୍ତି, “ ଭଗବାନ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ପ୍ରେମ 
କରୁଥିଲେ, ପରନ୍ତୁ ତାଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମ ଭାବନାରେ ତ ପ୍ରେମ କରୁ ନ ଥିଲେ । ସେମାନେ ତ 
ତାଙ୍କୁ ଏକ ପୁରୁଷ ବୋଲି ଭାବି ପ୍ରେମ କରୁଥିଲେ । ପୁଣି ସେମାନଙ୍କୁ ମୋକ୍ଷ କିପରି 
ମିଳିଲା ? ଶୁକଦେବ ଜୀ କହୁଛନ୍ତି, “ ଆରେ ପରୀକ୍ଷିତ ! ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ମୁଁ ତୁମକୁ କିଛି 
କହିଥିଲି, “ ଭକଳଂ ପୁରସାଦେତତ୍ତେ'” ମୋତେ ଲାଗୁଛି ତୁମେ ତାକୁ ଭୁଲିଗଲଣି |”? 
ପ୍ରକୃତରେ ମଝିରେ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ଛରିବା ଶୁକଦେବଜୀଙ୍କୁ ଭଲ ଲାଗିଲା ନାହିଁ। 
ରାସଲୀଳାର ମଖିରେ ପ୍ରଶ୍ଵ କରୁଛି ? କହୁଛନ୍ତି - 


ଭକ୍ତଂ ପୁରସ୍ତାଦେତତ୍ତେ ଚୈଦ୍ୟଃ ସିଦ୍ଧିଂ ୟଥା ଗତଃ । 
ଦ୍ବିଷନ୍ନପି ହୃଷୀକେଶଂ କିମୁତାଧୋକ୍ଷଜପ୍ରିୟାଃ ॥ ( ୧୦,୨୯.୧୩) 


ମୁଁ ତୁମକୁ ପ୍ରଥମରୁ ହି କହିଥିଲି ଯେ କେହି ଯଦି ଦ୍ଵେଷ ଭାବରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ସ୍ମରଣ କରେ ତେବେ ତାର ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତି ହୋଇଯାଏ । ଏଠାରେ ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମ 
କରୁଛନ୍ତି । ପୁଣି ଯିଏ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରରେ କରୁନା କାହିଁକି, ସେଥୁରେ ତୁମର ଚିନ୍ତା 
କାହିଁକି ହେଉଛି, ଶଙ୍କା କାହିକି ହେଉଛି? ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଉଛି ଯେ ପ୍ରେମ 


॥ ୫୨୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଯେତେବେଳେ ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ କରାଯାଏ, ତାହା ଯେ କୌଣସି ଭାବରେ ହେଉ ନା 
କାହିକି, ଜାର( ବେଶ୍ୟା) ଭାବରେ ହେଲେ ମଧ୍ୟ, ପରନ୍ତୁ ଯେଉଁ ପ୍ରେମ ନିଷ୍କାମରେ 
କରାଯାଏ, ସେ ସ୍ବୟଂ ନିଷ୍କାମ ହୋଇଯାଏ । ନିଷ୍କାମରେ କାମନା ଉପ୍ଟନ୍ଜ ହୁଏ ନାହିଁ । 
ନଦୀ ଯେତେବେଳେ ସମୁଦ୍ରରେ ମିଶିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ମଧ୍ଯ ସମୁଦ୍ର ହୋଇଯାଏ । 
ସମୁଦ୍ର ନଦୀ ହୁଏ ନାହିଁ । କାମନାକୁ ନେଇ ଯଦି ଆମେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଉ, 
ତେବେ ଆମେ ସ୍ଵୟଂ ନିଷ୍କାମ ହୋଇଯିବୁ, ପରମାତ୍ମା କାମନାଯୁକ୍ତ ହୋଇଯିବେ ନାହି । 
ଯେ ପରମାମ୍ବାଙ୍କର ସ୍ଵଭାବକୁ, ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣି ନାହାନ୍ତି ତାଙ୍କ ମନରେ ଏଭଳି ନିରର୍ଥକ 
ଶଙ୍କାମାନ ଆସିଥାଏ । 


ଏହି ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନେ ସେଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ କିଭଳି ଅଟନ୍ତି । ସିଧା- ସିଧା ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁନାହାନ୍ତି । ଭଗବାନ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି । କହୁଛନ୍ତି - “ ସ୍ଵାଗତଂ 
ବୋ ମହାଭାଗାଃ” ଆପଣମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ । ଆମେ ଆପଣମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କଣ ପ୍ରିୟ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବୁ ? ଆପଣମାନଙ୍କର କଣ ସେବା କରିବା ? ରାତ୍ରି ସମୟ, ଏହି ଘୋର 
ଜଙ୍ଗଲରେ ଆପଣମାନେ ସମସ୍ତେ ଏଠାକୁ ଆସିଛନ୍ତ ତାର କାରଣ କ'ଣ ? କୁହନ୍ତୁ ତ ? 
ଘର ଛାଡ଼ି ଆପଣମାନେ ସମସ୍ତେ ପଳାଇ ଆସିଛ । ଆପଣମାନଙ୍କର ପିଲାମାନେ 
ଆପଣମାନଙ୍କୁ ଖୋଜୁଥୁବେ, ଆପଣମାନଙ୍କର ସ୍ଵାମୀମାନେ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ମନେ 
ପକାଉଥିବେ । ମାତା-ପିତା ମଧ୍ଯ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ମନେ ପକାଉଥିବେ । ମାତା-ପିତା 
ମଧ୍ଯ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ମନେ ପକାଉଥିବେ । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଏ ସମୟରେ ଏଠାକୁ 
ଆସିବା କଣ କିଛି ଭଲ କଥା ? ଭଲ ଘରର ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏହା କଣ ଶୋଭା 
ପାଉଛି ? ଏଥ୍ରରେ କଣ କିଛି ଧର୍ମ ଅଛି ? ଏହା କ'ଣ ପତିବ୍ରତାମାନଙ୍କର ଧର୍ମ ? 


ଭର୍ତୁଃ ଶୁଶ୍ରୁଷଣଂ ସ୍ତ୍ରଣାଂ ପରୋ ଧର୍ମୋ ହ୍ୟମାୟୟା | (୧୦.୨୯,୨୪) 


ଜଣେ ସ୍ତ୍ରୀ ପାଇଁ ତ ନିଜ ପତିର ସେବା କରିବା ହିଁ ଧର୍ମ ଅଟେ । ସେ ପତି 
ଦୁଃଶୀଳ ହେଉ, ବୃଦ୍ଧ ହେଉ, ଜଡ଼ ହେଉ, ରୋଗୀ ହେଉ ଅଥବା ଗରୀବ ହେଉ, ସେ 
ଯେପରି ହେଉନା କାହିକି, କିନ୍ତୁ ପତିର ସେବା କରିବା ପତ୍ନୀର ଧର୍ମ ଅଟେ । ତାହା ସବୁ 
ଛାଡ଼ି ଦେଇ ଆପଣମାନେ ଏଠାକୁ ଗଲି ଆସିଲେ ? ଏହା ଭଲ କଲ ନାହିଁ । ପୁଣି ଯଦି 
ଆପଣମାନେ କୁହନ୍ତି ଯେ ନାହିଁ - ନାହିଁ ଆମେ ପ୍ରେମ କାରଣରୁ ଆସିଛୁ, ତ ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଦୂରରେ ରହିଲେ ଅଧ୍ରକା ପ୍ରେମ ହୋଇପାରିବ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଆପଣମାନେ ଏଠାକୁ 


॥ ୫୨୪ | 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଗ୍ବଲିଯାଆନ୍ତୁ । ପ୍ରଥମତଃ ଧର୍ମର ସ୍କରଣ କରି ଯାଅ ଏବଂ ଯଦି ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ 
ଆସିଛନ୍ତି, ତ ଆପଣମାନେ ମୋର ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ କରିସାରିଲେଣି । ମୋ ଠାରୁ ଶୁଣିବାକୁ 
ଥିଲା ତ ଶୁଣି ମଧ୍ୟ ନେଲେଣି । ଏବେ ଆପଣମାନେ ଫେରି ଯାଆନ୍ତୁ । ଏଭଳି ଅପ୍ରିୟ 
ବଚନ ଶୁଣି ଗୋପିମାନେ ପୁରାପୁରି ଶୋକାକୁଳ ହୋଇଗଲେ । ସେମାନେ ତଳକୁ 
ଅନାଇ ନିଜ ଆଙ୍ଗୁଠିରେ ପୂଥବୀ ଉପରେ ଲେଖିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେମାନଙ୍କର ଆଖରୁ 
ଅଶ୍ରୁ ବହିବାକୁ ଲାଗିଲା, କଣ୍ଠ ଗଦ୍‌ ଗଦ୍‌ ହୋଇଗଲା । 


ମୈବଂ ବିଭୋହଁତି ଭବାନ୍‌ ଗଦିତୁଂ ନୂଶଂସଂ 

ସନ୍ତ୍ୟଜ୍ୟ ସର୍ବବିଷୟାଂସ୍ତବ ପାଦମୁଳମ୍‌ । 

ଭକ୍ତା ଭଜସ୍ଵ ଦୁଖବଗ୍ରହ ମା ତ୍ୟଜାସ୍ପାନ୍‌ 

ଦେବୋ ୟଥାଃ୪ ଦିପୁରୁଷୋ ଭଜତେ ମୁମୁକ୍ଷୁନ୍‌ ॥ ( ୧୦.୨୯.୩୧) 


୦ ୦୩- ୦. 


ସେମାନେ କହୁଛନ୍ତି - ଭଗବାନ ଆପଣଙ୍କର ଏପରି କଠୋର ବଚନ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
କହିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ, ଆପଣ ବଡ଼ ନିର୍ଦ୍ଦୟ ଅଟନ୍ତି । ସମସ୍ତ ବିଷୟକୁ, ସମସ୍ତ ବନ୍ଧୁ- 
ସଂବନ୍ଧୀମାନଙ୍କୁ, ଅର୍ଥ, ଧର୍ମ, କାମ, ମୋକ୍ଷ ସବୁକୁ ଛାଡ଼ିଦେଇ ଆମେ ଆପଣଙ୍କ ଚରଣ 
ତଳେ ଶରଣ ନେଇଛୁ । ଅନ୍ୟ ପାଖରେ ଆପଣ ଉପଦେଶ କରୁଛନ୍ତି - 


ସର୍ବଧର୍ମାନପରିତ୍ୟଜ୍ୟ ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ । (ଭ,ଗୀତା-୧୮.୬୬) 


ସବୁ ଧର୍ମକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ମୋର ଶରଣରେ ଆସ, ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଶରଣରେ 
ଆସୁଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଆପଣ କହୁଛନ୍ତି ନିଜ ଘରକୁ ଯାଅ । “ ଦେବୋ 
ଯଥା୪୪ଦିପୁରୁଷୋ ଭଜତେ ମୁମୁକ୍ଷୁନ୍‌'” ( ୧୦. ୨୯.୩୨) ଆଦି ପୁରୁଷ ଭଗବାନ 
ମଧ୍ଯ ମୁମୁକ୍ଷୁମାନଙ୍କୁ ଭଜନ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଇଛାକୁ ପୁର୍ଣ୍ଣ କରନ୍ତି । ଆପଣଙ୍କୁ ମଧ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଇଛାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଆପଣ ଆମକୁ ଏ କିଭଳି କଥା ଶୁଣାଉଛନ୍ତି 
? ଆପଣ ଯେଉଁ ଧର୍ମ କହିଲେ, ତାହା ତ ସାମାନ୍ୟ ଧର୍ମ ଅଟେ | ଆପଣ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ଏହା ବୁଝାଇ ଦିଅନ୍ତୁ ଯେ ଏହି ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ପାଳନ କେଉଁଥିପାଇଁ କରାଯାଇଥାଏ ? 
ମା' ପିଲାଟିର ସେବା କରେ, ସ୍ତ୍ଵୀ ସ୍ବାମୀର ସେବା କରେ, ଲୋକମାନେ ଜଣେ ଜଣକର 
ସେବା କରନ୍ତି, କଉଁବ୍ୟ ପାଳନ କରନ୍ତି, ତାହା କେଉଁଥିପାଇଁ ଏବଂ କେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ? 
(ଏହା ବିଚାର ଯୋଗ୍ୟ କଥା) 


|॥ ୫୨୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଅସ୍ତ୍ରେବମେତଦୁପଦେଶପଦେ ତ୍ଵୟୀଶେ 
ପ୍ରେଷ୍ଠୋ ଭବାଂସ୍ତନୁଭୂତାଂ କିଲ ବନ୍ଧୁରାତ୍ମା ॥ ( ୧୦.୨୯.୩୨) 


ବର୍ତମାନ ସ୍ଵାମୀଙ୍କ ସହିତ ତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ଏବେ ହେଲା । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ଏମାନଙ୍କର ସେବା କରିବା ନିମନ୍ତେ, ଏମାନଙ୍କ ସହିତ ରହିବା ନିମନ୍ତେ ଉପଦେଶ 
କରୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଆପଣ ତ ଆମର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଅଟନ୍ତି । ଆପଣ ହିଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସଦା- 
ସର୍ବଦା ବାସ୍ତବିକ ପତି ଅଟନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କ ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ନିତ୍ୟ ଅଟେ । ଏହା ଜାଣି 
ସାରିବା ପରେ, ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମର କୌଣସି କର୍ଭବ୍ୟ ରହୁନାହିଁ । ନିତ୍ଯ ପତିଙ୍କ 
ନିକଟକୁ ଆମେ ଆସିଛୁ, ତ ଆପଣ କହୁଛନ୍ତି, ଅନିତ୍ୟ, ଅସ୍୍ାୟୀ ପତିଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଅ | 
ଏହା କିପରି କଥା ? ଏ କଥା ଠିକ ନୁହେଁ । ଏ ଯେଉଁ ସେବା, କଉଁବ୍ୟପାଳନ ଆଦି 
କୁହାଯାଇଥାଏ, ତାହା କେବଳ ସେଇଥୁପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଯେ ଯଦ୍ଦାାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ନିଜର 
ମନକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି ସେହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିବା, ଯେ ନିତ୍ୟ ଅଟନ୍ତି । ଏହା ହିଁ ତ “ ପରମ 
ଧର୍ମ” ଅଟେ । ଏବେ, ଯେତେବେଳେ ଆମେ ସେହି ପରମଧର୍ମକୁ ପାଳନ କରିବାକୁ 
ଆସିଛୁ, ତ ଆପଣ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଫେରି ଯିବା ନିମନ୍ତେ କହୁଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌, ଗୋଟିଏ 
ପାଖରେ ଆପଣ କହୁଛନ୍ତି ସବୁ କିଛି ଛାଡ଼ି ଦେଇ ମୋ ନିକଟକୁ ଆସ, ତେବେ ମୁଁ 
ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଆପଣେଇ ନେବି । ଆମ୍ଭେମାନେ ଆପଣଙ୍କର ବଚନ ଅନୁସାରେ ସବୁ 
କିଛଇ ଛାଡ଼ି ଦେଇ ଆସିଛୁ, ତ ଏବେ ଆପଣ ଆମକୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଲେଉଟିଯାଅ । 


ଏହାର ଅତିରିକ୍ତ, ଆପଣ ଧର୍ମ କଥା କହିଲେ ଯେ ଘରେ ଯେଉଁ ପତି ଅଛନ୍ତି, 
ତାଙ୍କୁ ତୁମେ ସେବା କର । ବାସ୍ତବରେ ଆପଣ ତ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ କହିଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କଠାରେ 
ଯେଉଁ ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଅଛନ୍ତି, ତାର ହି ସେବା ହୋଇଥାଏ, କେବଳ ଶରୀରର ଅଥବା ସେହି 
ବ୍ଯକ୍ତିର ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟଥା ଦୁଃଶୀଳ, ଦୁରାଚାରୀ ପତିର କେଉଁ ସେବା କରିବୁ ? 
ତାଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ସେବା ହୋଇଥାଏ, ତାହା ତାର ଅନ୍ତଃସ୍ଥୁଳରେ ସ୍ଥିତ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତରାମ୍ବାର ହିଁ ତ ହୋଇଥାଏ । ସେହି ପତିକୁ ପରମେଶ୍ବର ମାନି ସେବା 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ, କରାଯାଇଥାଏ | 


ଏବେ ଯଦି ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମେଶ୍ବର ଆସିଯାଆନ୍ତି ତ ତେବେ ଆମେ ମାନି କରି 
କାହିଁକି ବସି ରହିବୁ ? ଉପାସକ ଯେଉଁ ମୂର୍ଭିକୁ ପୂଜା କରେ - ମୁଭିକୁ ଶିବଜୀ ମାନି 
ପୂଜା କରନ୍ତି, ଯଦି ଭଗବାନ ଶଙ୍କର ସ୍ଵୟଂ ସେଠାରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ତଥାପି 
ମଧ୍ୟ ମୂର୍ଭିକୁ ଭଗବାନ ମାନିକରି ତାର ପୁଜା କରିବାରେ ଲାଗି ରହିବାର କୌଣସି 


॥ ୫୨୬ ॥ 


ଶମ ସଘ୍ନ୍ଦ 


ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି କି ? କଣ ଭଗବାନ ଶଙ୍କରଙ୍କୁ ଏହା କହିବା ଯେ ଏବେ ଆପଣ 
ଟିକିଏ ଅପେକ୍ଷା କରନ୍ତୁ, ଆମେ ଆପଣଙ୍କ ମୂର୍ଭି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାକୁ ଆମେ ଆପଣଙ୍କ 
ରୂପରେ ପୂଜା କରିଛୁ, ତାର ଅର୍ଚ୍ଚନା କରିବା ପରେ ଆସୁଛୁ । କ'ଣ ତାଙ୍କୁ ଆମେ 
ଏପରି କହିବା ? ଆଛା, ଏପରି ମଧ୍ୟ କଣ କିଛି ନିୟମ ଅଛି କି ? 


ଗୋପିମାନେ ବହୁତ ଚତୁର ଅଟନ୍ତି । ଆହୁରି ଗୋଟିଏ ତର୍କ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଅଛି । କହୁଛନ୍ତ - ଆପଣ କହୁଛନ୍ତି ଏଠାରୁ ଗଲିଯାଅ | ଏଠାରୁ ଚାଲିଯିବାକୁ 
କହିବା ତ ଅତି ସହଜ । କିନ୍ତୁ - 

ପାଦୌ ପଦଂ ନ ଚଲତସ୍ତବ ପାଦମୁଳାଦ୍‌ 

ୟାମଃ କଥଂ ବ୍ରଜମଥୋ କରବାମ କିଂବା || (୧୦.୨୯.୩୪) 


ଏବେ ଆପଣକ୍କଠାରୁ ଦୂରରେ ଯିବା ନିମନ୍ତେ ଗୋଟିଏ ପାଦ ମଧ୍ଯ ଗଲିପାରିବୁ 
ନାହିଁ । ଆମ ପାଦରେ ଏବେ ଆଉ ଶକ୍ତି ନାହିଁ । ଆମେ ଭଲା ବ୍ରଜକୁ ଯିବୁ କିପରି ? 


ସିଞ୍ଚାଙ୍ଗ ନସ୍ଦ୍ଵୁଦଧରାମୂତପୂରକେଣ 

ହାସାବଲୋକଲ ଗୀତଳହୂଳକ୍ଛୟାଗ୍ନିମ୍‌ । 

ନୋ ଚେଦ୍‌ ବୟଂ ବିରହଜାଗ୍ଗ୍ୟୁପୟୁକ୍ତଦେହା 

ଧ୍ଧାନନେନେ ୟାମ ପଦୟୋଃ ପଦବୀଂ ସଖେ ତେ । (୧୦.,୨୯.୩୫) 


ଆପଣ ଆମ ସହିତ ହସି, କଥା କହି, ଖେଳି, ଗାଇ, ବେଣୁନାଦ ଶୁଣାଇ ଆମ 
ହୃଦୟରେ ଯେଉଁ ନିଆଁ ଲଗାଇ ଦେଇଛନ୍ତି, ଏବେ ତାକୁ ନିଜର ଅଧରାମୂତର ଧାରା 
ଦ୍ଵାରା ଶାନ୍ତ କରନ୍ତୁ । ଆଉ ଭଗବାନ, ଯଦି ଆପଣ ଏହା ନ କରନ୍ତି “ନୋ ଚେଦ୍‌” 
ତେବେ ଜାଣନ୍ତୁ ଏହି ବିରହାଗ୍ନିରେ ଆପଣଙ୍କୁ ଧ୍ୟାନ କରି କରି ଆମ୍ଭେମାନେ ନିଜ 
ଦେହକୁ ଜଳାଇ ଦେବୁ । ଏହାର ପାପ ଆମକୁ ହି ଲାଗିବ । ଆପଣ ଆମକୁ ପୂର୍ଣ 
ରୂପରେ ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି ଏବଂ ଆମେ ଯଦି ଦେହତ୍ୟାଗ କରିଦେବୁ ତ ତାର 
ପରିଣାମ କିଛି ଭଲ ହେବ ନାହିଁ । 


॥ ୫୨୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତପ୍ପାତ୍ମନାଂ ପୁରୁଷଭୂଷଣ ଦେହି ଦାସ୍ୟମ୍‌ ॥ (୧୦. ୨୯.୩୮) 
ସେଥୁପାଇଁ କୃପାକରି ଆମକୁ ଆପଣଙ୍କର ଦାସ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତୁ । 

ବ୍ଯକ୍ତଂ ଭବାନ ବ୍ରଜଭୟାର୍ଚିହରୋଭିଜାତୋ 

ଦେବୋ ଯଥାଦିପୁରୁଷଃ ସୁରଲୋକଗୋପ୍ତା । 

ତନ୍ମୋ ନିଧେହି କରପଙ୍କଜମାର୍ତବନ୍ଧୋ 

ତପ୍ତସ୍ତନେଷୁ ଚ ଶିରସୁ ଚ କିଙ୍କରୀଣାମ ॥ ( ୧୦. ୨୯ .,୪ ୯) 


ଆମେ ଜାଣିଛୁ, ଆପଣ କୌଣସି ସାମାନ୍ୟ ଗୋପବାଳକ ନୁହଁନ୍ତ । ଆଦି ପୁରୁଷ 
ପରମାତ୍ମା ହି ଏଠାକୁ ଆସିଛନ୍ତି । ଲୋକମାନଙ୍କର, ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କର ଦୁଃଖକୁ ଦୂର 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ସମସ୍ତ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଆପଣ ଏଠାକୁ 
ଆସିଛନ୍ତି । ଆମ୍ଭେମାନେ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ ଅଟୁଥ ଆପଣ ଆମକୁ ଆପଣଙ୍କର ସ୍ପର୍ଶ ଦିଅନ୍ତୁ, 
ଆମର ବିରହ ଅଗ୍ନିକୁ ଶାନ୍ତ କରନ୍ତୁ । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଭାଗବତର ଏହି ରାସଲୀଳା ଆଦିରେ କେଉଁଠାରେ ମଧ୍ଯ 
ରାଧାଜୀଙ୍କର ନାମ ଆସି ନାହିଁ । ନା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଗୋପିଙ୍କର ନାମ ଆସେ ¦ ଅନ୍ୟ 
ପୁରାଣରେ ରାଧା ତଥା ସେମାନଙ୍କର ସଖ୍ବମାନଙ୍କର ବହୁତ ବର୍ଣ୍ଣନ ଆସେ । କିନ୍ତୁ 
ଏଠାରେ କାହାର ମଧ୍ଯ ନାମ ଦିଆଯାଇ ନାହି । ତଥାପି ଏହାର ଅର୍ଥ ଏପରି ବୁଝିବା 
ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ ଯେ ସେଠାରେ ରାଧାଜୀ ନ ଥିଲେ ଅଥବା ଅନ୍ୟ ଗୋପିମାନେ ନ ଥ୍ଲେ। 


ଏହାର ଅନ୍ୟ ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟିକରଣ ଏପରି ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଏ ଯେ, ଶୁକଦେବ ଜୀ 
ପ୍ରଥମେ ଶୁକ ହୋଇ ରାଧାଜୀଙ୍କ ମହଲରେ ରହୁଥ୍ଲେ । ପୁଣି ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଲୀଳାକୁ 
ଦେଖୁଥିଲେ । ତାଙ୍କର ରାଧାଜୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଏପରି ପ୍ରେମ ଥିଲା ଯେ କହି ହେବ ନାହି । 
କୁହାଯାଏ, ରାଧାଙ୍କ ନାମ ନେଉ ନେଉ ତାଙ୍କର ସମାଧ୍ ଲାଗିଯାଏ । ତେବେ ଏଠାରେ 
ବର୍ଭମାନ ଯଦି ରାଧାଙ୍କ ନାମ ସେ ନିଅନ୍ତି, ତେବେ ତାଙ୍କର ସମାଧ୍ର ଲାଗିଯିବ, ତେବେ 
ପୁଣି ସେ ଏହି ଲୀଳାର ବର୍ଣ୍ଣନ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଏଠାରେ ତ ତାଙ୍କୁ ସାତ ଦିନ 
ମଧ୍ଯରେ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ । କୁହନ୍ତି, ସେଥୁପାଇଁ ସେ ରାଧାକାଙ୍କ 
ନାମ ନେଇ ନାହାନ୍ତି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଶୁକଦେବଜୀଙ୍କର ନିଜ ମନ ଉପରେ କେତେ ନିଗ୍ରହ 
କରି, କେତେ ସଂଯମ କରି ଏହି କଥା କହୁଛନ୍ତ, ଏଥୁରେ କ'ଣ କିଛି ସେନ୍ଦହ 
ହୋଇପାରେ । 
॥ ୫୨୮ ॥ 


ନଶମ ବନ୍ଧ 


ଗୋପିମାନଙ୍କର ଏହି କଥା ଶ୍ଵଣି, ଭଗବାନ ବହୁତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଉଛନ୍ତି । ଭଗବାନ 
କହୁଛନି, “ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରେମ ଅତି ଶୁଵ୍ଵ ଅଟେ | ଆଛା ଏବେ ଆମେ ରାସଲୀଳା 
କରିବା ।” 


ନଦ୍ୟାଃ ପୁଲିନମାବିଶ୍ୟ ଗୋପୀଭିହ୍ହିଁମବାଲୁକମ୍‌ । 
ରେମେ ତତ୍ତରଳାନନ୍ଦକୁମୁଦାମୋଦବାୟୁନା ॥ ( ୧୦.୨୯.୪୫) 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସହିତ ଅନ୍ୟ ଗୋପିମାନେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଯମୁନାଜୀ କୂଳକୁ ଆସିଲେ । 
ଭଗବାନ ଲୀଳା କରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଛନ୍ତି । ସେହି ପାବନ ପୁଲିନ କୁମୁଦିନୀର 
ସୁଗନ୍ଧରେ ସୁବାସିତ ତଥା ଯମୁନା ଜୀଙ୍କର ତରଙ୍ଗର ସ୍ପର୍ଶରେ ଶୀତଳ ହେଉଥିଲା । 


ଏବଂ ଭଗବତଃ କୃଷ୍ଣାଲ୍ଲବ୍ଧମାନା ମହାତ୍ମନଃ । 
ଆତ୍ମାନଂ ମେନିରେ ସ୍ପ୍ରୀଣାଂ ମାନିନ୍ୟୋଭ୍ୟଧ୍ରକଂ ଭୁବି || ( ୧୦.୨୯.୪୭) 


ରାସଲୀଳା ପ୍ରାରମ୍ଭ ହେଲା । ଭଗବାନ ଗୋପିମାନଙ୍କୁ ବିହାର କରାଉଛନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କର ସହିତ ଉଦାର ଚେଷ୍ଟା ପୁର୍ବକ ସେମାନଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦିତ କଲେ । ଏବେ 
ହଠାତ୍‌ ଗୋପିମାନଙ୍କ ମନରେ ଅଭିମାନ ଆସିଗଲା ଯେ ଜଗତର ସମସ୍ତ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଯଦି କେହି ମଧ୍ଯ ସମାଧ୍ର ଅଭ୍ୟାସ 
କରିବାକୁ ଲାଗେ, ତ ତାର ମନରେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ନା କୌଣସି ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅଭିମାନ ଆସି 
ହିଁ ଯାଇଥାଏ । ପରନ୍ତୁ ଭଗବାନ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ରହିବାକୁ ଦେଉ ନାହାନ୍ତି ଏବଂ ତାହା ହିଁ 
ହେଲା । ପ୍ରଥମେ ସେମାନେ ଅଭିମାନକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଥିଲେ । ତେବେ ଯାଇ ଭଗବାନ 
ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ରାସଲୀଳା କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ 
ପୁଣି ସେମାନଙ୍କର ଅଭିମାନ ହୋଇଗଲା ଯେ ଜଗତର ସମସ୍ତ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଆମେ ମହାନ ଅଟୁ, ତ ଭଗବାନ ଅନ୍ତର୍ଵାନ ହୋଇଗଲେ । ଭଗବାନ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ଏବଂ ଗୋପିମାନେ ତାଙ୍କୁ ଖୋଜିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 


ଅଭିମାନ ଆସିବା କ୍ଷଣ ଭଗବାନ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ଏହା ଆମର ଦୈନନ୍ଦିନ 
ଜୀବନର ଅନୁଭବର କଥା । ଭଗବାନଙ୍କର ବିସ୍କୃରଣ ଏବଂ ଅହଂକାରର ଜନ୍ମ । ଏହି 
ଦୁହେଁ ସାଥୀ ହୋଇ ହୋଇଥାଏ । ଯଦି କେହି ଏପରି କହେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ବିସ୍ମୃରଣ ହେଲା ସେଥୁପାଇଁ ଅହଂକାର ଆସିଲା, ପୁଣି ଯଦି କେହି କହେ ଅହଂକାର 
ଆସିଲା ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର ବିସ୍ମୃରଣ ହେଲା କିନ୍ତୁ କଥା ହେଉଛି ଗୋଟିଏ । 
॥ ୫୨୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନାରଦ ମୁନିଙ୍କର ମୋହର ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯେତେବେଳେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ନାରଦଜୀଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ମରଣ ରହିଥୁଲା, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “କାମ” ତାଙ୍କୁ ହଇରାଣ 
କରି ପାରି ନ ଥଲା । କିନ୍ତୁ ପରେ ଯେତେବେଳେ ସେ ତାକୁ ନିଜର ବିଜୟ ବୋଲି 
ମାନିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ସେତେବେଳେ ମୋହର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପସ୍ଥିତ ହେଲା । କହିବାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି, ମନରେ ଯେତେବେଳେ ଅଭିମାନ ଆସୁଛି ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଅନ୍ତର୍ଵାନ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେତେବେଳେ ନିଜ ମନରେ ଅହଂକାରର ଉଦୟ ହୁଏ, 
ସେତେବେଳେ ହିଁ ଆମର ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଢାଙ୍କି ହୋଇଯାଏ । ଏବେ ମଧ୍ଯ ଯାହା 
ଢାଙ୍କି ହୋଇ ରହିଛି, ଅହଂକାର ହିଁ ତ ତାର କାରଣ ଅଟେ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଲୁପ୍ତ 
ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ବେଦାନ୍ତ ଭାଷାରେ କହୁଛନ୍ତି- 


ଅହମି ନାଶଭାଜ୍ୟହମହଂତୟା । 
ସ୍କୁରତି ହୃତ୍‌ସ୍ଵୟଂ ପରମ ପୂର୍ଣ୍ସତ୍‌ ॥ (ଉପଦେଶ ସାର - ୨୦) 


ଅହଂକାର ବୃଭିର ଯେତେବେଳେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନାଶ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ହିଁ 
ନିଜର ସତ୍‌-ଚିତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାଏ । ଅନ୍ୟଥା ଏହି ଅହଂ ତାକୁ ଢାଙ୍କି କରି 
ରଖଥାଏ । ତେବେ ଏଠାରେ ଗୋପିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଭଗବାନ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଗଲେ । 


ଅନ୍ତର୍ହିତେ ଭଗବତୀ ସହସୈବ ବ୍ରଜାଙ୍ଗନାଃ । 
ଅତପ୍ୟଂସ୍ତମଚକ୍ଷାଣାଃ କରିଣ୍ୟ ଇବ ଯୁଥପମ୍‌ || ( ୧୦.୩୦.୧) 


ଗୋପିମାନେ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସେଠାରେ ପାଇଲେ ନାହିଁ, ନିଜ 
ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖଲେ ନାହି, ତ ସେମାନେ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଗଲେ । ଯେପରି 
ଭାବରେ ଦେବର୍ଷି ନାରଦ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି - 


ନାରଦସ୍ତୁ ତଦର୍ପିତାଖୂଳାଗ୍ରରତା ତଦ୍ଵିସ୍ମରଣେ ପରମ ବ୍ୟାକୁଳତେତି ॥ 


ନାରଦ ଭକ୍ତି ସୁତ୍ର-୧୯ 


|॥ ୫୩୦ | 


“ଶମ ସ୍ରୀନ୍ଧ 


ସେମାନେ ତ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପୁର୍ଣ୍ରୂପେ ଅପିତ ଥିଲେ । ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଦର୍ଶନ ନ ହେବା ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ବ୍ଯାକୁଳ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଜୀବନରେ 
ଯେତେବେଳେ ଆମର ସ୍ଵରୂପ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଆମର ବ୍ୟାକୁଳତା ହେବାକୁ 
ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଆମର ଏବଂ ଗୋପିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବହୁତ ଅନ୍ତର ରହିଛି । 
ସେମାନଙ୍କୁ ଜ୍ଞାତ ହେଲା ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ, ସେଥୁପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କର ବ୍ୟାକୁଳତା ହେଉଛି । ( ଯଦ୍ୟପି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଏହି କଥା ବୁଝି ହେଉ 
ନାହିଁ।) ଏବେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ଆମ୍ଭେମାନେ 
ନିଜର ଅଭିମାନକୁ ଆହୁରି ପୁଷ୍ଟ କରିବାକୁ ଲାଗିଛୁ । ଜଣେ ଅଜ୍ଞାନୀ ଏବଂ ଜଣେ ଭକ୍ତ 
ମଧ୍ଯରେ, ଅଜ୍ଞାନୀ ଓ ଜ୍ଞାନୀ ମଧ୍ଯରେ ଏହା ହି ହେଉଛି ପାର୍ଥକ୍ଯ ( ବିଶେଷତା) | ସେ 
ବୁଝିଯାଏ ଯେ “ ଅହଂକାର ଆସିଗଲାଣି, ସେଥୁପାଇଁ ମୋର ସ୍ବରୂପ ଢାକି ହୋଇଗଲାଣି | 
ଏବେ ଏହି “ ଅହଂ'କୁ ଦୂର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ | ତ ଏଠାରେ ଗୋପିମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଖୋଜିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 


ଦୁଷ୍ଟୋ ବଃ କଚ୍ଚିଦଶ୍ଵତ୍ଥ ପ୍ଲକ୍ଷ ନ୍ୟଗ୍ରୋଧ ନୋ ମନଃ । 
ନନ୍ଦସୂନୁର୍ଗତୋ ହୃତ୍ଵା ପ୍ରେମହାସାବଲୋକନୈଃ ॥ (୧୦.୩୦.୫) 


ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଦମ, ବୃକ୍ଷ-ଲତା ଆଦିକୁ ପଚାରିବାକୁ ଲାଗିଲେ - ଆରେ ! 
ତୁମେ ସବୁ ଆମର କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଦେଖୁଛ ? ସେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଚିତ୍ତକୁ ଚୋରାଇ 
ନେଇଯାଇଛନ୍ତି । ତୁମ୍ଭେମାନେ କହିପାରିବ କି ସେ କେଉଁଠାରେ ଅଛନ୍ତି ? ସେମାନେ 
ପ୍ରଥମେ ପଚ୍ଛରୁଛନ୍ତି, ପୁଣି ଖୋଜୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ତତଃ ଭଗବାନଙ୍କର ଲୀଳା କରିବାକୁ 
ଲାଗୁଛନ୍ତି । ଜଣେ ଗୋପି କୃଷ୍ଣ ହୋଇଯାଉ ଛି ତ, ଅନ୍ୟ ଜଣେ ପୂତନା ହୋଇ ଆସୁଛି। 
ସେ ତାଙ୍କୁ ଦୁଗ୍ଧପାନ କରାଉଛି, ପୁଣି ସେ ( କୃଷ) ଅନ୍ୟ ଗୋପିକୁ ( ପୂତନା) ମାରିବାର 
ଲୀଳା କରୁଛି । ଅନ୍ୟ ଜଣେ ଗୋପି କହୁଛି - ମୁଁ ତ ବକାସୁର, ତେବେ ବକାସୁର 
ବଧର ଲୀଳା (ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ) ହେଉଛି, ଏହିପରି ଭଗବାନ ଯେତେ ଲୀଳା 
କରିଥ୍ବଲେ ସେହି ସମସ୍ତ ଲୀଳାର ସ୍କରଣ କରି ସେମାନେ ସ୍ଵୟଂ ସେହିଭଳି ଅଭିନୟ 
କରିବା ଆରମ୍ଭ କରୁଛନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କର ବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ତନ୍ମୟ ହୋଇଯାଉଛି। 


॥ ୫୩୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ସାଧନାର ସମସ୍ତ ରହସ୍ଯକୁ ବର୍ଷ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ କେବେ ଯଦି ଏହିଭଳି ବିସ୍ମରଣ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସଗୁଣ ଲୀଳାର ସ୍କରଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌, ଚିନ୍ତନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ସେହିଭଳି ଅଭିନୟ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ମନ, ବଚନ ଏବଂ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ସ୍କରଣ କରୁ କରୁ ଭାବର ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଯାଏ । ଏହାକୁ ଯଦି ବେଦାନ୍ତ ଭାଷାରେ କହିବେ, ତ କୁହାଯିବ ନିଜ ଦେହର 
ଅଧ୍ୟାସକୁ ଦୂର କର । ଏହି ଦେହ ମୁଁ ନୁହେଁ, ମୁଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ନୁହେଁ, ଏହି ପ୍ରାଣ ମୁଁ ନୁହେଁ, 
ମୁଁ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ବରୁପ ଅଟେ, ଏଭଳି ଅଭ୍ୟାସ କରନ୍ତୁ । ବେଦାନ୍ତରେ ଜ୍ଞାନର ଅଭ୍ୟାସ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ କୁହାଯାଏ । ଯଦି କେତେବେଳେ ଅଜ୍ଞାନର ଆବରଣ ଆସିଯାଏ ତ - 
“ ମନୋବୁଦ୍ଯହଂକାରଚିତ୍ତାନି ନାହଂ ' ଏପରି ବିଚାର କରିବା ନିମନ୍ତେ କୁହାଯାଇଥାଏ | 
ଏହା ହେଉଛି ନିର୍ଗୁଣର ଅଭ୍ୟାସ । ତେବେ ସଗୁଣ ଉପାସକମାନଙ୍କର କ'ଣ କରିବା 
ଉଚିତ ? ଯେ ରାମଜୀଙ୍କର ଭକ୍ତ, ସେ ରାମଲୀଳାର ଏବଂ ଯଦି କେହି କୃଷ୍ଣଭକ୍ତ, ସେ 
କୃଷ୍ଣ ଲୀଳାର ସ୍କରଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏଠାରେ ଗୋପିମାନେ ସେହିପରି ଚିନ୍ତନ 
କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ସ୍କରଣ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ଅଭିନୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଏବଂ 
ସେହିଭଳି ମଧ୍ଯ କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସମସ୍ତ ପ୍ରକାରରେ - ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା 
ମନରେ, ସେମାନେ କେବଳ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଖୋଜିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ଏହା ହିଁ ତାର 
ମର୍ମ ଅଟେ । 


ଏବଂ କୃଷ୍ଣଂ ପୂଚ୍ଥମାନା ବୂନ୍ଦାବନଲତାସ୍ତରୁନ୍‌ । 
ବ୍ୟଚକ୍ଷତ ବନୋଦ୍ଦେଶେ ପଦାନି ପରମାତ୍ମନଃ ॥| ( ୧୦.୩୦. ୨୪) 


ଲୀଳା କରୁଥିବା ସମୟରେ ସେମାନେ ପୁଣି ବୃକ୍ଷ ଆଦିକୁ ପଚାରୁଛନ୍ତି ଯେ କୃଷ୍ଣ 
କେଉଁଠାରେ ଅଛନ୍ତି ? ପୁଣି ସେମାନେ ବିଚଗ୍ଝର କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଯଦି କୃଷ୍ଣ କେଉଁଆଡ଼େ 
ଯାଇଥିବେ, ତେବେ ସେଠାରେ ତାଙ୍କ ଚରଣର ଚିହ୍ନ ଥୁବା ଉଚିତ୍‌ । ସେମାନେ ଏପରି 
ବିଚାର କରୁଛନ୍ତି, ସେତିକିବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଚରଣରେ ଚିହ୍ନ ଦେଖାଯାଉଛି। 
ସେମାନେ ତାକୁ ଅନୁସରଣ କରୁଛନ୍ତି । ତେବେ ସେଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଚରଣ ଚହିନ 
ସହିତ ଅନ୍ୟର ମଧ୍ଯ ଚରଣ ଚିହ୍ନ ଦେଖବାକୁ ମିଳିଲା । ତାକୁ ଦେଖୁ ସମସ୍ତ ଗୋପି 
କହୁଛନ୍ତି - ଓହୋ ! ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏକୁଟିଆ ଯାଇନାହାନ୍ତି । କୌଣସି ସ୍ତ୍ରୀକୁ ସଙ୍ଗରେ ନେଇ 
ଯାଇଛନ୍ତି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ କାହାର ନାମ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ପୁରାଣରୁ 
ଜଣାପଡ଼େ ସେ ରାଧାଜୀ ହି ଥିଲେ । 


॥ ୫୩୨ | 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 
କସ୍ୟାଃ ପଦାନି ଚୈତାନି ୟାତାୟା ନନ୍ଦସୁନୁନା | (୧୦,୩୦.୨୭) 
ଗୋପିମାନେ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ କହୁଛନ୍ତି, “ ଏହି ଅନ୍ୟ ଚିହ୍ନଟି କାହାର ଅଟେ ? ” 
ଅନୟାଞ୍ଚରାଧ୍ଵତୋ ନୂନଂ ଭଗବାନ୍‌ ହରିରୀଶ୍ଵରଃ | (୧୦.୩୦.୨୮) 


ସମସ୍ତେ କହୁଛନ୍ତି - “ ଅନୟାରାଧୁତୋ' ଏ ଯେଉଁ ସ୍କୀ ତାଙ୍କ ସହିତ ଯାଇଛି, 
ସେ ଯେ କେହି ମଧ୍ଯ ହେଉ, ପରନ୍ତୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ବହୁତ ଆରାଧନା କରିଥିବ । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ ଏମାନଙ୍କର ସେହି ସ୍ତ୍ରୀ ପ୍ରତି କୌଣସି ଭର୍ଷା ବା ଜ୍ଵଳନ 
ହେଲା ନାହିଁ । କିପରି ବିଲକ୍ଷଣ କଥା । ପ୍ରାୟ ଏପରି ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଜଣେ ସ୍ତ୍ରୀର ଅନ୍ୟ 
ଜଣେ ସ୍ତ୍ରୀ ପ୍ରତି କେତେ (ଜ୍ଵଳନ) ଭର୍ଷା ହୋଇଥାଏ ? ଏଠାରେ ଏତେ ସଂଖ୍ୟକ 
ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଏକ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କ ସାଥ୍ରରେ ଥିଲେ କିନ୍ତୁ କାହାର ମଧ୍ଯ ସେହି ଗୋପି ପ୍ରତି 
ଭର୍ଷା ହେଉନାହିଁ । ଏଥ୍ୁରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଗବାନ ତ ସର୍ବଭୁତାତ୍ମରାତ୍ମା 
ଅଟନ୍ତି, ସମସ୍ତଙ୍କର ଆତ୍ମା ଅଟନ୍ତି । ତେବେ ଏଠାରେ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ଭାଚୁଛନ୍ତି ଯେ 
ସେହି ଗୋପି ଭଗବାନଙ୍କୁ ବହୁତ ଭକ୍ତି କରିଥିବ । 


ୟତ୍ରୋ ବିହାୟ ଗୋବିନ୍ଦଃ ପ୍ରୀତୋ ୟାମନୟଦ୍‌ ରହଃ || ( ୧୦,୩୦,୨୮) 


ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଆମକୁ ଛାଡ଼ି, ଏକାକୀ ତା ସହିତ ଯାଇଛନ୍ତି । ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଏହା ହୃଦୟର ଉଦାରତା । ଭକ୍ତିରେ ଉଦାରତା ଆସିବା ଉଚିତ୍‌ । ଅନେକ ଲୋକ 
ଗୁରୁଭକ୍ତି କରନ୍ତି, ପରନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ବଡ଼ ଦ୍ଵେଷ ହୋଇଥାଏ । 
ଜଣକୁ ଲାଗୁଥାଏ ଯେ ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରତି ମୋର ଭକ୍ତି ଅଧ୍ଵକ ଅଛି, ଅନ୍ୟଜଣକର ଏତେ ଭକ୍ତି 
ନାହିଁ ଯାହା କି ମୋର ଅଛି । ଅସଲ ସେବା ତ ମୁଁ ହିଁ କରୁଛି, ଇତ୍ୟାଦି । ଏହିଭଳି 
ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କେହି କେହି ମଧ୍ଯ ଏପରି ବିଗ୍‌ର କରିଥାଆନ୍ତି 
ଯେ ମୋର ଭକ୍ତି ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତି ଅଟେ । ଏମାନେ କି ଭକ୍ତି କରୁଛନ୍ତି ? ଏହିପରି, 
ଆମେ ସବୁ ନିଜେ ନିଜକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଧରି ନେଇଥାଉ । କିନ୍ତୁ ସତରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତ 
ତ ତାକୁ କହନ୍ତି - ଯେ କି ବିଚାର କରେ ଯେ ଅନ୍ୟ ଭକ୍ତ ଜଣକ ମୋ ଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଅଟନ୍ତି । ମୁଁ ତାଙ୍କଠାରୁ ଛୋଟ । ମୋର ସାଧନା ସେତେ ଅଧୁକ ନାହିଁ । ତାଙ୍କର 
ସାଧନା ଅଧ୍ଵକ । ଏଠାରେ ଗୋପିମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହିପରି ବିଚାର କରୁଛନ୍ତି । କହୁଛନ୍ତି 
- ସେ ବହୁତ ସାଧନା କରିଥିବେ | ତାଙ୍କର ଭକ୍ତି ଆମଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ସେଥୁପାଇଁ ଆମକୁ 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଛାଡ଼ି ତା ସହିତ ଚାଲିଗଲେ । 


|॥ ୫୩୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏବେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଘଟଣା ହେଲା ଯେ କିଛି ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତ ସେ ଦୁହିଙ୍କର 
( ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଜଣେ ଗୋପି) ପଦ ଚିହ୍ନ ମିଳିଲା, କିନ୍ତୁ ତାପରେ ସେମାନେ ଦେଖୁଛନ୍ତି 
ଯେ ସେହି ସ୍ତ୍ରୀର ପଦ ଚିହ୍ନ ଆଉ ନାହିଁ । ଏହା ଦେଖ ସେମାନେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଅବଶ୍ୟ 
ହିଁ ସେ ତାଙ୍କ କାନ୍ଧ ଉପରେ ତାକୁ ବସାଥ୍ୁବବେ । ବୁଝିଲେ ? ସେ ଏହିଭଳି ହିଁ ଅଟନ୍ତି | 
ତାକୁ ନିଶ୍ଚୟ କାନ୍ଧ ଉପରେ ବସାଇ ଗଲିଥୁବେ। ସେଥୁପାଇଁ ଏବେ କେବଳ ତାଙ୍କର 
( ଭଗବାନଙ୍କର) ପଦ ଚିହ୍ନ ହିଁ ଦେଖା ଯାଉଛି ଏବଂ ସେ ଚିହ୍ନ ମଧ୍ଯ ବଡ଼ ଗଭୀର 
ଦେଖାଯାଉଛି । କାନ୍ଧ ଉପରେ କେହି ବସିଗଲେ ସେ ଚିହ୍ନ ତ ଗଭୀର ନିଶ୍ଚୟ ହେବ ନା ? 


ଚାଲୁ, ରାଲୁ ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ ଆଗେଇ ଗଲେ, ସେମାନେ ଦେଖିଲେ 
ଯେ ସେହି ଗୋପୀ ସେଠାରେ ବସି କାନ୍ଦୁଛି । କହିଲେ କ'ଣ ହେଲା ? ମୋର ଭାଗ୍ୟ 
ଓଲଟି ଗଲା । ମୋର ଅଭିମାନ ହୋଇଗଲା, ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଚାଲିଗଲେ | ଦେଖନ୍ତୁ, 
ପ୍ରଥମେ ତ ସମସ୍ତ ଗୋପିମାନଙ୍କୁ ସମୂହ ଅଭିମାନ ହୋଇଯାଇଥିଲା । ପୁଣି ଯେତେବେଳେ 
ସେହି ଜଣେ ଗୋପୀକୁ ଏକୁଟିଆ ନେଇ ଗାଲିଲେ, ତାକୁ ଲାଗିଲା ଯେ ସମସ୍ତ 
ଗୋପିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟେ । କୁହନ୍ତୁ ! ପ୍ରଥମେ ଏ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଲାଗୁଥୁଲା 
ଯେ ସବୁ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟେ । ପୁଣି ସେହି ଗୋପୀକୁ ଲାଗିଲା ଯେ 
ଏହି ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କଠାରୁ ଅଧକା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟେ, ତାକୁ 
ଏହିପରି ଅଭିମାନ ହୋଇଗଲା । ସେଥ୍ପାଇଁ ତ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଲା ଯେ ମୁଁ ଥକି 
ଗଲିଣି, ଏବେ ମୁଁ ଆଉ ଚାଲିପାରିବି ନାହି, ମୋତେ ଆପଣଙ୍କ କାନ୍ଧ ଉପରେ ବସାନୁୁ | 
ଭଗବାନ କହିଲେ - କ'ଣ ? ଥକି ଗଲଣି ? କହିଲେ, ଆଛା ବସ | ବସିବାକୁ କହିଲେ 
ଏବଂ ତଳୁ ଅନ୍ତର୍ଦାନ ହୋଇଗଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଯଦି ଏପରି କେହି ବସିବାକୁ ଏବଂ 
ବସାଇବା ଲୋକ ଅନ୍ତର୍ଵାନ ହୋଇଯାଏ, ତ ସେ ବ୍ଯକ୍ତିର ଅବସ୍ଥା କଂଣ ହେବ ? 
ଧଡ଼ାସ୍‌ ହୋଇ ତଳେ ପଡ଼ିବ, ଆଉ କ'ଣ ହେବ ? ଭଗବାନ ଅଗନକ ଅନ୍ତର୍ଦାନ 
ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ସେ ବସି ସେଠାରେ କାନ୍ଦୁଥିଲା, କାରଣ ତାକୁ ଟିକିଏ ଅଭିମାନ 
ହୋଇଗଲା । ଜ୍ଞାନର ଭାଷାରେ ଏହି କଥାକୁ କହିଲେ, ତେବେ କହିବେ, ପ୍ରଥମେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ବହୁତ ସାରା ବୂଭିକୁ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଲଗାଇ ରଖୁଥାଉ । ପୁଣି 
ଅନେକ ବୂଭିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଏକ ବୂଭିର ସୃଷ୍ଟ କରିଥାଉ । ପୁଣି ସେହି ଏକ ବୃଭ୍ିରେ 
ମଧ୍ଯ କେବେ କେବେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବିଷୟ ଆସିଯାଇଥାଏ । ସେତେବେଳେ ବୂଭି 
ବିଜାତୀୟ ହୋଇଯାଇଥାଏ । ଏପରି ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ 


॥ ୫୩୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ସେହି ଗୋପୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ସେଠାରେ ଛାଡ଼ିଦେଲେ କାରଣ ତାର ମଧ୍ଯ 
ଏହିପରି ଅଭିମାନ ହୋଇଯାଇଥିଲା । ଏବେ, ଯେତେବେଳେ ତାର ଅଭିମାନ ଦୂର 
ହୋଇଗଲା, ସେ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲା, ତେବେ ତାକୁ ଦେଖ ଅନ୍ୟ ଗୋପିମାନେ ମଧ୍ଯ ତା 
ସହିତ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 


ପୁନଃ ପୁଲିନମାଗତ୍ୟ କାଲିନ୍ଦ୍ୟାଃ କୃଷ୍ଣଭାବନାଃ । 
ସମବେତା ଜଗୁଃ କୃଷ୍ଣଂ ତଦାଗମନକାଂକ୍ଷିତାଃ || ( ୧୦.୩୦.୪୫) 


କହିଲେ - ଏବେ ଆମେ ତାଙ୍କୁ କେଉଁଠାରେ ଖୋଜିବା ? ସେମାନେ ସମସ୍ତେ 
ବୁଲି ବୁଲି ପୁଣି କାଳିନ୍ଦୀ ନଦୀ କୂଳକୁ ଆସିଗଲେ । ସେମାନେ ବିଗର କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ ଯେ ବୋଧହୁଏ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେଠାରେ ସେମାନଙ୍କୁ ମିଳିଯିବେ । 


ଗୋପୀ-ଗୀତ 


ଏହାପରେ ଯେଉଁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଅଛି, ତାକୁ “ ଗୋପୀ-ଗୀତ ' କୁହାଯାଏ, ଏହା ବହୁତ 
ପ୍ରିୟ ତଥା ମଧୁର ଗୀତ ଅଟେ । ଏଥରେ ଶ୍ଳୋକ ଅଛି, “ ରାସପଞ୍ଚାଧାାୟୀ'ର ମଧ୍ଯ, 
ମାନି ନିଅନ୍ତୁ ଏହା ପ୍ରାଣ ଅଟେ । ଏହା ଅତି ସୁନ୍ଦର ଶ୍ଲୋକ । ସେଥରୁ କିଛି ଶ୍ଳୋକକୁ 
ଆମେ ଏଠାରେ ଦେଖିବା । 

ଜୟତି ତେଅଧୂକଂ ଜନ୍ମନା ବ୍ରଜଃ 

ଶ୍ରୟତ ଇନ୍ଦିରା ଶଶ୍ବଦତ୍ର ହି । 

ଦୟିତ ଦୃଶ୍ୟତାଂ ଦିକ୍ଷୁ ତାବକା - 

ସ୍ତ୍ରୟି ଧୂତାସବସ୍ତ୍ରାଂ ବିଚିନ୍ନତେ ॥ (୧୦,୩୧.୧) 

ଶରଦୁ ଦାଶୟେ ସାଧୁଜାତସତ୍‌ 

ସରସିଜୋଦରଶ୍ରୀମୂଷା ଦୂଶା । 


ସୁରଥନାଥ ତେଶୁକ୍ଳଂଦାସିକା 
ବରଦ ନିଘ୍ନୋତ ନେହ କିଂ ବଧଃ ॥ ( ୧୦,୩୧,୨) 


॥ ୫୩୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବିଷଜଳାପ୍ୟୟାଦ୍‌ ବ୍ୟାଲରାକ୍ଷସାଦ୍‌ 

ବର୍ଷମାରୁତାଦ୍‌ ବୈଦ୍ଯୁତାନଲାତ୍‌ । 
ବୃକ୍ଷମୟାତ୍ମଜାଦ୍‌ ବିଶ୍ବତୋଭୟା- 

ଦୂଷଭ ତେ ବୟଂ ରକ୍ଷିତା ମୁହୁଃ ॥ (୧୦.୩୧.୩) 


ନ ଖଲୁ ଗୋପିକା ନନ୍ଦନୋ ଭବା - 

ନଖ୍ଲ ଦେହିନାମନ୍ତରାତ୍ମଦୂକ୍‌ । 

ବିଖନସାର୍ଥ୍ରତୋ ବିଶ୍ଵଗୁପ୍ତୟେ 

ସଖ ଉଦେୟିବାନ୍‌ ସାତ୍ଵତାଂ କୁଲେ ॥ (୧୦.୩୧.୪) 


“ଜୟତି ତେଧ୍କଂ ଜନ୍ମନା ବ୍ରଜଃ”” ତେ ଜନ୍ମନା - ଭଗବାନ, ଆପଣଙ୍କର 
ଜନ୍ମ ହେବା ପରେ, ପ୍ରାକଟ୍ୟ ହେବା ପରେ, ଆପଣ ଆବିର୍ଭୂତ ହେବା ପରେ ଏହି 
ବ୍ରଜର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ବଢ଼ିଗଲାଣି । ଏହା ଏତେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟ ହୋଇଗଲାଣି 
ଯେ “ଶ୍ରୟତ ଇନ୍ଦିରା ଶଶ୍ବଦତ୍ତ ହି” ସ୍ବୟଂ ଲକ୍ଷ୍ମୀଜୀ ମଧ୍ଯ ନିଜର ବୈକୁଣ୍ଠ ଧାମକୁ 
ଛାଡ଼ି ଏଠାକୁ ଆସିଗଲେଣି । ତାଙ୍କୁ ଏବେ ନିଜର ଧାମ ମଧ୍ଯ ଭଲ ଲାଗୁ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଯେଉଁଠି ବୈକୁଣ୍ଠ ଲୋକର ଲକ୍ଷ୍ମୀଜୀ ମଧ୍ଯ ଏହି ଲୋକକୁ, ଏହି ବୂନ୍ଦାବନକୁ 
ଆସିଗଲେଣି - ଏହିଠାରେ, ଏହି ବୃନ୍ଦାବନରେ ହଁ ରହୁଥିବା ଲୋକମାନେ (ଗୋପିମାନେ) 
ଆପଣଙ୍କୁ ଏଠି ସେଠି ଖୋଜୁଛନ୍ତି, ଏହା କେବେ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଅଟେ । 6“ ଦିକ୍ଷୁ 
ତାବକାସ୍ତ୍ବୟି ଧୂତାସବସ୍ତ୍ରାଂ ବିଚିନ୍ନତେ ।” (୧୦.୩୧. ୧ ) ଆମେ ଆପଣଙ୍କୁ „” ଖୋଜିବାକୁ 
ପଡ଼ୁଛି, ଯଦ୍ଯପି ଆମେ ନିଜର ପ୍ରାଣକୁ ମଧ୍ଯ ଆପଣଙ୍କଠାରେ ହିଁ ଲଗାଇ ଦେଇଛୁ, 
ଆପଣଙ୍କର ସୁନ୍ଦର ନୟନ ଶରତ ରତୁରେ ବିକଶିତ କମଳ ସଦୃଶ ଅଟେ, ଏବଂ 
ଆପଣଙ୍କର ସେହି ସୁନ୍ଦର ନୟନ ତ ଆମକୁ ତ ମାରିଦେଲାଣି । ଆମ୍ଭେମାନେ ତ 
ଆପଣଙ୍କର ବିନା ଶୁଳ୍କ ଦାସୀ ହୋଇସାରିଛୁ । “ ତେ ଅଶୁକଳ୍କଦାସିକା'” ଆମକୁ କିଣିବାର 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। ଆମେ ଏପରି ତ ଆପଣଙ୍କର ଦାସୀ ହୋଇଯାଇଛୁ । ତା 
ବଦଳରେ ଆମର କିଛି ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ । କାହାର ବଧ କ'ଣ କେବଳ ଅସ୍ତ୍ର-ଶସ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା 
କରାଯାଇଥାଏ ? ଆପଣତ ନିଜର ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରେ ହି ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମାରି ଦେଇଛନ୍ତି । 


ଆପଣ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ଅଟନ୍ତ “ “ ବିଷଜଲାପ୍ଯୟାଦ୍‌ ବ୍ଯାଲରାକ୍ଷସାଦ୍‌ 
ବର୍ଷମାରୁତାଦ୍‌ ବୈଦ୍ୟୁତାନନ୍ଦାତ୍‌”' ( ୧ ୦ .୩୧ .୩) ଆପଣ ଆମଜୁ ବିଷାକୁ ଜଳଠାରୁ 


॥ ୫୩୬ |॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ରକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି, କାଳିୟଠାରୁ ରକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି, ରାକ୍ଷସମାନଙ୍କଠାରୁ ରକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି, 
ଘନଘୋର ବର୍ଷାଠାରୁ ରକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି, ଅଗ୍ନିଠାରୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଛନ୍ତି, ଗୋଟିଏ ପାଖରେ 
ଆମକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ନିମନ୍ତେ ଆପଣ ଏତେ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପାଖରେ 
ଅନ୍ତନ୍ଧାନ ହୋଇ, ଏବେ ଆପଣ ଆମକୁ ମାରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଗଲେଣି ? 
ଏହା କଣ ବିପରୀଭ୍ତ କଥା ନୁହେଁ - ଯେ ରକ୍ଷକ ହୋଇଥାଏ ସେହି ପୁଣି କ'ଣ ମାରକ 
ହୋଇଥାଏ ହ ଆମେ ଜାଣିଛୁ “ ନ ଖଲୁ ଗୋପିକାନନ୍ଦନୋ ଭବାନ୍‌”' ( ୧୦.୩୧.୪) 
ଆପଣ କେବଳ ନନ୍ଦ ନନ୍ଦନ, ଯଶୋଦାଙ୍କର ପୁତ୍ର ଅଥବା ଏପରି କୌଣସି ଗୋପବାଳକ 
ନୁହନ୍ତି । “ ଅଖ୍ଲଦେହି ନାମନ୍ତରାମ୍ମଦୂକ୍‌” ( ୧୦.୩୧.୪) ଆପଣତ ସମସ୍ ଙ୍କ 
ହୃଦୟରେ ବସିଥୁବା ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାରେ ଆପଣଙ୍କର ଅବତାର ହୋଇଛି। 
“ ବିଖନସାର୍ଥ୍ରତୋ ବିଶ୍ବଗୁପ୍ତୟେଂଂ (୧୦.୩୧.୪) ବିଶ୍ଵକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ନିମନ୍ତେ 
ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ପ୍ରାର୍ଥନାରେ ଆପଣ ଏଠାରେ “ ସାତ୍ଵତାଂ କୁଳେ” ଯଦୁବଂଶରେ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ଏବେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରାର୍ଥନାରେ ଆପଣ କଣ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ଆମର 
ପ୍ରାଣକୁ ରକ୍ଷା କରିବେ ନାହିଁ ? ଆପଣ କ'ଣ ଆମକୁ ଏଠାରେ ମରିବା ନିମନ୍ତେ ଛାଡ଼ି 
ଦେବେ ? 


ତବ କଥାମୂତଂ ତପ୍ତଜୀବନଂ 
କବିଭିରୀଡ଼ିତଂ କଳ୍ପଷାପହମ୍‌ । 

ଶ୍ରବଣମଙ୍ଗଲଂ ଶ୍ରୀମଦାତତଂ 

ଭୂବି ଗୂଣନ୍ତି ତେ ଭୂରିଦା ଜନାଃ ॥ (୧୦.୩୧.୯) 
ଚଳସି ୟଦ୍‌ ବ୍ରଜାଚ୍ଚାରୟନ୍‌ ପଶୂନ୍‌ 

ନଲିନସୁନ୍ଦରଂ ନାଥ ତେ ପଦମ୍‌ । 

ଶିଲତୂଣାଙ୍କୁରୈଃ ସୀଦତୀତି ନଃ 

କଲିଲତାଂ ମନଃ କାନ୍ତ ଗଚ୍ତି ॥ (୧୦.୩୧.୧୧) 
ଅଟତି ୟଦ୍‌ ଭବାନହ୍ନି କାନନଂ 

ତରୁଟିର୍ୟୁଗାଯତେ ତ୍ଵାମପଶ୍ୟତାମ୍‌ । 

କୁଟିଲକୁନ୍ତଲଂ ଶ୍ରୀମୁଖଂ ଚ ତେ 

ଜଡ଼ ଭଉଦୀକ୍ଷତାଂ ପକ୍ଷ୍ମକୃଦ୍‌ ଦୃଶାମ୍‌ ॥ (୧୦.,୩୧.୧୫) 


॥ ୫୩୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପତିସୁତାନ୍ଵୟଭ୍ରାତୃବାନ୍ଧବା - 

ନତିବିଲଂଘ୍ୟ ତେନ୍ତ୍ୟଟଚ୍ୟୁତାଗତାଃ । 
ଗତିବିଦସ୍ତବୋଦ୍‌ଗୀତମୋହିତାଃ 

କିତବ ୟୋଷିତଃ କସ୍ତ୍ୟଜେନ୍ନିଶି ॥ (୧୦.୩୧.୧୬) 


କେହି କହିପାରନ୍ତି ତୁମେ ସବୁ ଏତେ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ମରିବା କଥା କହୁଛ ତ 
ବଞ୍ଚୁଛ କିପରି ? ଗୀତ କିପରି ଗାଉଛ ? କହିଲେ - ଏପରି ଦେଖଲେ ଯେ ଏହି 
ତାପରେ ତପ୍ତ ହୋଇଯାଇଥାଏ, ସେ ତ ଯେକୌଣସି ସମୟରେ ମରିପାରେ, କିନ୍ତୁ 
“ ତବ କଥାମୂତଂ ତପ୍ତଜୀବନଂ”” ଆପଣଙ୍କର କଥା ରୂପୀ ଏହି ଯେଉଁ ପରମ ଅମୂତ, 
ତାହା ଆମକୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରକ୍ଷା କରିଛି । ତାହା ହିଁ ଆମ ମନରେ ଏହି ଆଶାର ସଞ୍ଚାର 
କରିଦେଇଛି ଯେ ଭଗବାନ ଆସିବେ ଏବଂ ସେ ହିଁ ଆମ ଜୀବନକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବେ । 
ମହାତ୍ମାମାନେ, ଜ୍ଞାନୀ ତଥା ଭକ୍ତ କବିମାନେ ଆପଣଙ୍କର କଥାକୁ ଅନେକ ପ୍ରକାରରେ 
ଗାନ କରିଛନ୍ତି । ଆପଣଙ୍କର ସେହି କଥା ତ “ ଶ୍ରବଣମଙ୍ଗଳଂ ଶ୍ରୀମଦାତତଂ ”' ଶ୍ରବଣ 
ମାତ୍ରକେ ମଙ୍ଗଳ ପ୍ରଦାନ କରିବୁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମର କଲ୍ୟାଣ କରିବ | ଆପଣଙ୍କର ସୁନ୍ଦର 
କୀର୍ଭିର ଯେଉଁମାନେ ଗାନ କରନ୍ତି, ବାସ୍ତବରେ ସେହିମାନେ ହିଁ ଏଠାରେ ଧନ୍ୟ ଅଟନ୍ତି | 


ଏହି ଜଙ୍ଗଲରେ ଜଣା ନାହିଁ କେଜାଣି କେତେ କଣ୍ଟା, ଗୋଡ଼ି, ପଥର ପ୍ରଭୂତି 
ଥିବ ଏବଂ ଆପଣ ଆପଣଙ୍କର କୋମଳ ପାଦରେ, ରାତ୍ରି ସମୟରେ ତା ଉପରେ 
ଚାଲୁଛନ୍ତି। ଏଭଳି ବିଚ୍ର କରି ଆମର ମନ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଛି । “ଅଟତି ୟଦ୍‌ 
ଭବାନହ୍ନି କାନନଂ”” (୧୦.୩୧.୧୫) ଦିନ ସମୟରେ ଯେତେବେଳେ ଆପଣ 
ଗାଭ ଚରାଇବାକୁ ବଣକୁ ଯାଉଛନ୍ତି “ତ୍ରୁଟି ୟୁଗାୟତେ ତ୍ଵାମପଶ୍ଯତାମ୍‌ ” 
(୧୦.୩୧. ୧୫) ସେତେବେଳେ ଆପଣଙ୍କୁ ନ ଦେଖୁ ଆମର ଗୋଟିଏ - ଗୋଟିଏ 
କ୍ଷଣ ଗୋଟିଏ - ଗୋଟିଏ ଯୁଗ ଭଳି କଟୁଛି | ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ଘରେ ବସି ବସି 
ଆମ ହୃଦୟ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଥାଏ, ଯେ କେଉଁଠାରେ ଆପଣଙ୍କ ପାଦରେ ଗୋଡ଼ି, ପଥର 
ତଥା କଣ୍ଟା ପଶି ନ ଯାଉ । ସନ୍ଧ୍ୟାବେନଳରେ ଆପଣ ଯେତେବେଳେ ଫେରି ଆସନ୍ତି, 
ଏବଂ ଆମକୁ ଆପଣଙ୍କର ଦର୍ଶନ ହୋଇଥାଏ, ସେତେବେଳେ ଯଦି ଆମର ପଲକ 
ପଡ଼ିବାକୁ ଲାଗେ ତ ଆମେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଦୋଷ ଦେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରୁ ଯେ ଏ 
କିପରି ତ ଆମେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଦୋଷ ଦେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରୁ ଯେ ଏ କିପରି ଜଡ଼ 
ବ୍ରହ୍ମା ଯେ ସେ ପଲକଗୁଡ଼ିକୁ ଏପରି ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି ଯେ ତାହା ବାରମ୍ବାର ପଡ଼ୁଛି- 


॥ ୫୩୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀକ୍ଧ 


ଉଠୁଛି । ନିମିଷୋନ୍ଜକେଷ । ପତି, ପୁତ୍ର ଭାଇ, ଭଉଣୀ ଆଦି ସମସ୍ତ ସମ୍ମନ୍ଧକୁ ଭାଙ୍ଗ 
ଦେଇ ଆମେ ଆପଣଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସିଛୁ । କଣ ଏହା କୌଣସି ସାମାନ୍ୟ କଥା ? “ ଅତି 
ବିଲଂଘ୍ଯ” ଏହି ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ବା ସେମାନଙ୍କର ଆଜ୍ଞାକୁ ଲଂଘନ କରିବା ବଡ଼ କଠିନ 
ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଆମେ ତାହା ମଧ୍ଯ କରି ଦେଇଛୁ । ପରନ୍ତୁ ଆପଣ କିପରି କପଟୀ 
ଅଟନ୍ତି ? ନିଜେ ନିଜକୁ ଆମ ପାଖରୁ ଅଲଗା କରି ଅନ୍ତର୍ଵଧାନ ହୋଇଗଲେ, ଆପଣଙ୍କର 
ଆମ ପ୍ରତି ସାମାନ୍ୟ ମାତ୍ର ମଧ୍ଯ ଦୟା ଆସୁନାହିଁ ? ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଲୋକରେ ସେମାନେ କହୁଛନ୍ତି- 


ୟତ୍ତେ ସୁଜାତଚରଣାନ୍ବରୁହଂ ସ୍ତନେଷୁ 

ଭୀତାଃ ଶନୈଃ ପ୍ରିୟ ଦଧୀମହି କର୍କଶେଷୁ । 
ତେନାଟବୀମଟସି ତଦ୍‌ ବ୍ୟଥତେ ନ କିଂସ୍ବିତ୍‌ 
କୂପାଁଦିଭିତ୍ତ୍ରମତି ଧୀର୍ଭବଦାୟୁଷାଂ ନଃ ॥ (୧୦.୩୧.୧୯) 


ଭଗବାନ ଆପଣଙ୍କର ଏହି ଚରଣ କମଳ ଏତେ କୋମଳ ଯେ, ତାକୁ ଆମେ 
ନିଜର ବକ୍ଷ ସ୍ଥଳରେ ରଖୁବାକୁ ମଧ୍ଯ ଡରୁଛୁ, କାହିକି ନା ଆମକୁ ଲାଗୁଛି - ଆମର 
ବକ୍ଷସ୍ଥଳ ବହୁତ କଠିନ ଅଟେ । ଯେଉଁ ଚରଣକୁ ଆମ ବକ୍ଷସ୍ଥଳରେ ରଖୁବାକୁ ମଧ୍ଯ 
ଆମର ସଂକୋଚ ହେଉଛି, ଯେ ତାକୁ (ଚରଣ କମଳକୁ) କଷ୍, ହେବ, ସେହି ଚରଣରେ 
ଆପଣ ଏହି ଘୋର ରାତ୍ରି ସମୟରେ କଣ୍ଟା, ପଥର ଉପରେ ବୁଲୁଛନ୍ତି, ତଦ୍ଦାରା ଆମର 
ହୃଦୟ କିପରି ବ୍ୟାକୁଳିତ ହେଉଥୁବ, ତାକୁ କେତେ ପୀଡ଼ା ହେଉଥୁବ, କେତେ କଷ୍ଟ 
ହେଉଥିବ, କଣ ଆପଣଙ୍କୁ ଏହାର କିଛି ଅନୁମାନ ଅଛି ? କ'ଣ ଆପଣଙ୍କୁ ଏହି କଥା 
ବୁଝାପଡୁ ନାହି ? 


ଯଦି ଆମେ ଗୋପିମାନଙ୍କର ପ୍ରେମକୁ ବୁଝିପାରିବୁ ତ ଏହି ଗୋପି-ଗୀତାର 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଶ୍ଳୋକରେ ଏପରି ଅନେକ ସୁନ୍ଦର ଭାବ ଭରି ରହିଛି, ତାହା ଆମକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। ତେବେ ସେମାନେ ଏହିଭଳି ଗାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ, ଏବଂ ପୁଣି 
ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ ଅଧୀର ଅଧିୈର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପଡ଼ିଲେ “ ରୁରୁଦଃ ସୁସ୍ଵରଂ ରାଜନ୍‌ 
କୃଷ୍ଣଦର୍ଶନଲାଳସାଃ”' ( ୧୦,୩୨,. ୧) ସେମାନେ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଜୀବର 
ଯେତେବେଳେ ଏପରି ସ୍ଥିତି ହୋଇଯାଏ ଯ଼େ ସେ ଆଉ ରହିପାରେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ 
ସେ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗେ । ତେବେ ଏଠାରେ ଯେତେବେଳେ ଗୋପିମାନେ 


କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲା - “ ତାସାମାବିରଭୂଛୌରିଃ ସୁୟମାନମୁଖାମୁଜଃ”' ( ୧୦.୩୨,. ୨ ) 


॥ ୫୩୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲେ । ଧ୍ୟାନ ରଖୂବେ, ଭଗବତ୍‌ କଥା ଅଧ୍ବକ 
ଦସିବା ନିମନ୍ତେ ହୋଇନଥାଏ ¦ କାନ୍ଦିବା ନିମନ୍ତେ ହୋଇଥାଏ ¦ ନିଜ ଭିତରୁ କ୍ରନ୍ଦନ 
ଆସିବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ ସେହି କ୍ରନ୍ଦନ ଦ୍ଵାରା ଯେତେ ଅଭିମାନ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ସବୁ ସମ୍ପୂଷ୍ଚ ରୂପେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ୍‌ । ତାପରେ ଦେଖନ୍ତୁ ଭଗବାନ କିପରି 
ପ୍ରକଟ ହେଉଛନ୍ତି । ଏପରି ସୁନ୍ଦର ଭଗବାନ ଏଠାରେ ପ୍ରକଟିତ ହେଲେ । 


ଜହୁର୍ବିରହଜଂ ତାପଂ ପ୍ରାଞ୍ଞଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ୟଥା ଜନାଃ ॥ ( ୧୦.୩୨.୯) 


ଅନ୍ୟ ସାଧକଗଣ, ପରମାଗ୍ବାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରି ଯେଉଁଭଳି ସମସ୍ତ ଦୁଃଖକୁ 
ଭୁଲିଯାଆନ୍ତି, ସେହିଭଳି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇ ଗୋପିମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ଦୂର ହୋଇଗଲା। 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ପ୍ରେମ ବଡ଼ ବିଲକ୍ଷଣ ହୋଇଥାଏ, ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ଅଟେ | ଯେତେବେଳେ 
ଭଗବାନ ସମ୍ମୁଖରେ ନ ଥାଆନ୍ତି ତ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କର ବିୟୋଗରେ କାନ୍ଦୁଛନ୍ତି, 
ବିଳାପ କରୁଛନ୍ତି ଯେ କାହିକି ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସୁନାହାନ୍ତି, ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକଟିତ 
ହେଉଛନ୍ତି ତ ସେମାନେ ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ସହିତ କଳି କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଥାଆନ୍ତି 


ଏବେ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହେଲା ପରେ- “ ସଂସ୍ୁତ୍ୟ” ସେମାନେ 
ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କର ସ୍ତୁତି କରୁଛନ୍ତି “ ଇଷତ୍‌କୂପିତା ବଭାଷିରେ' ଏବଂ ଟିକିଏ କ୍ରୋଧ 
ଦେଖାଇ ସେମାନେ ତାଙ୍କ ସହିତ କଥା କହୁଛନ୍ତି । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ ମୁଁ ଆସିଲେ 
ତୁମେ ସବୁ କଳି କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରୁଛ । ମୁଁ ଯାଉଛି । “ ନାହିଁ, ନାହିଁ | ଯାଆନ୍ତୁ 
ନାହିଁ। ଭଗବାନ୍‌ ! ଗୋଟିଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଅଛି । ଆପଣ ତାର ଉତ୍ତର ଦେବେ ? ' ' ଭଗବାନ 
କହିଲେ, “ ହଁ, ଦେବି | ” ପରଶ୍ନଟି ବଡ଼ ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ତାର ଉତ୍ତର ଅତି 
ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ଦେଲେ । ସେମାନେ କହୁଛନ୍ତି - “ ଭଜତୋନୁଭଜନ୍ତ୍ୟେକ” ଜଗତରେ 
ଆମେ ଦେଖୁଛୁ ଯଦି ଜଣେ ଜଣକୁ ପ୍ରେମ କରୁଛି, ତ ସେ ମଧ୍ଯ ତା ବଦଳରେ ତାକୁ 
ପ୍ରେମ କରେ । ଏହାର ବିପରୀତ “ ଏକ ଏତଦ୍‌ବିପର୍ଯୟମ୍‌” କେହି କେହି ଏପରି 
ଥାଆନ୍ତି ଯେ ପ୍ରେମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ତ ସେ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି ପୁଣି ପ୍ରେମ କରୁ ନ ଥବା 
ବ୍ୟକ୍ତକୁ ମଧ୍ଯ ସେ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି । କିଛି ଲୋକ ଏହି ଦୁଇ ପ୍ରକାର ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କଠାରୁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଥାଆନ୍ତି । 


॥ ୫୪୦ | 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ନୋଭୟାଂଶ୍ଢ ଭଜନ୍ତ୍ୟେକ ଏତନ୍ମୋ ବହି ସାଧୁ ଭୋଃ || ( ୧୦.୩୨.୧୬) 


ଯେକି ନା ପ୍ରେମ କରୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି ନା ପ୍ରେମ ନ କରୁଥିବା 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି । ତେବେ ତିନି ପ୍ରକାର ଲୋକ ହେଲେ, ପ୍ରେମ କରୁଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପ୍ରେମ କରିବା, ପ୍ରେମ ନ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରେମ କରିବା ଏବଂ ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରେମ କରୁଥିବା ଅଥବା ପ୍ରେମ ନ କରୁଥିବା ଦୁଇ ପ୍ରକାର ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମ 
ନ କରନ୍ତି - ଏବେ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଆପଣଙ୍କୁ କେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଭଲ ଲାଗନ୍ତି ? ଅର୍ଥାତ 
ସେମାନଙ୍କର ଏତିକି କହିବା କଥା ଯେ - ଆମେ ଆପଣଙ୍କୁ ଏତେ ପ୍ରେମ କରୁଛୁ, କିନ୍ତୁ 
ଆପଣ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ତିଳେ ହେଲେ ପ୍ରେମ କରୁନାହାନ୍ତ । ଆମର ଏକାଙ୍ଗୀ ପ୍ରେମ 
ଚାଲୁଛି । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - 


ମିଥୋ ଭଜନ୍ତି ୟେ ସଖ୍ୟଃ ସ୍ଵାର୍ଥେକାନ୍ତୋଦ୍ୟମା ହିତେ ॥ ( ୧୦.୩୨.୧୭) 


ମୋତେ କେହି ପ୍ରେମ କରୁଛି, ସେଥୁପାଇଁ ମୁଁ ତାକୁ ପ୍ରେମ କରିବି, ଏହା ତ 
ସ୍ଵାର୍ଥୀ ପ୍ରେମ ଅଟେ । 


ନ ତତ୍ର ସୌହୂଦଂ ଧର୍ମଃ ସ୍ଵାର୍ଥାଥଂ ତଦ୍ଧି ନାନ୍ୟଥା ॥ ( ୧୦.୩୨.୧୭) 


ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ନିଜ ସ୍ଵାର୍ଥ ପାଇଁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି । ନା ସେଥ୍ବରେ କିଛି ଧର୍ମ 
ଅଛି ନା ଅଛି କୌଣସି ସୁହୃଦୟତା । ଆଛା, ଏବେ ଦ୍ବିତୀୟ ହେଉଛନ୍ତି - ଯେଉଁମାନେ 
ପ୍ରେମ ନ କରିବା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି । ଏଭଳି ଲୋକ କେଉଁମାନେ 
ଅଟନ୍ତି ? 


ଭଜନ୍ତ୍ୟଭଜତୋ ୟେ ବୈ କରୁଣାଃ ପିତରୋ ୟଥାଃ | ( ୧୦.୩୨.୧୮) 


କୁହାଯାଏ, ଏମାନେ କରୁଣାଶୀଳ ତଥା ସଜ୍ଜନ ଲୋକ ଅଟନ୍ତି । ଯେପରିକି 
ମାତା-ପିତା ନିଜ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରିଥାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଏପରି ହୋଇପାରେ ପିଲାଟ 
ତାର ପିତାକୁ ପ୍ରେମ ନ କରିପାରେ । ପ୍ରେମ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ଯେ ପ୍ରେମ କରେ 
ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ କ'ଣ କହିବା ? ତାକୁ ତ ବଡ଼ କୃତଘ୍ନ କୁହାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ତଥାପି ମ୍ 
ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରେମ ନ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରେମ କରେ ଅନ୍ୟ କାହାକୁ ପ୍ରେମ କରେ 
ନାହିଁ, ତେବେ ତାହା ହେଉଛି କରୁଣାଶୀଳ ପ୍ରେମ । ପୁଣି - 


॥ ୫୪୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭଜତୋପି ନ ବୈ କେଚିଦ୍‌ ଭଜନ୍ତ୍ୟଭଜତଃ କୁତଃ । 
ଆତ୍ମାରାମା ହ୍ୟାପ୍ତକାମା ଅକୃତଜ୍ଞା ଗୁରୁଦ୍ରୁହଃ || (୧୦.୩୨.୧୯) 


ଯେ ପ୍ରେମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ତଥା ପ୍ରେମ ନ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ, ଦୁହିଁଙ୍କୁ ପ୍ରେମ 
କରୁନାହିଁ, ସେମାନେ ଚାରିପ୍ରକାର ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ପ୍ରଥମରେ - ଯାହାର ସମ୍ମୁଖରେ 
କୌଣସି ଦ୍ବଵୈତ ଆଭାସ ହୋଇ ନ ଥାଏ, ସେମାନେ ଅବଧୂତ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତି, ଦ୍ବିତୀୟରେ - ଯେଉଁମାନେ କୃତକୃତ୍ୟ ହୋଇଗଲେଣି, ଯାହାକୁ ଦ୍ଵେତ 
ତ ଦେଖାଯାଉଛି, କିନ୍ତୁ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ହିଁ ଦେଖୁଥାଏ, ତୃତୀୟରେ 
- ଯେ ଜାଣେ ନାହିଁ ଯେ ତାକୁ କିଏ ପ୍ରେମ କରୁଛି କି ନାହିଁ, ଚତୁର୍ଥରେ - ସେମାନେ 
ବଡ଼ ପାପୀ ହୋଇଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ନିତ୍ୟାନ୍ତ ସ୍ଵାର୍ଥୀୀ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । 


ଭଗବାନଙ୍କର ଉତ୍ତରର ସାରକଥା ଏତିକି ଯେ - ପ୍ରେମ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ପ୍ରେମ କରିବାବାଲା “ ସ୍ଵାର୍ଥୀ୨ ଅଟେ, ପ୍ରେମ ନ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରେମ କରୁଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି “କରୁଣାଶୀଳ ପୁରୁଷ” ଅଟେ ଏବଂ ଯେ ଦୁହିଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ (ପ୍ରେମ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି 
ଓ ପ୍ରେମ ନ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପ୍ରେମ କରେ ନାହିଁ, ସେ ବ୍ୟକି “ ପାପୀ” ଅଥବା ପୁଣି 
“ ଆତ୍ମାରାମ, ଆପ୍ତକାମ ଅଥବା “ ଅକୃତଜ୍ଞ' | ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ମୁଁ ଏ ସମସ୍ତ 
ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଶ୍ରେଣୀ ତଥା ବର୍ଗରେ ଆସେ ନାହିଁ । 


ନାହଂ ତୁ ସଖ୍ୟୋ ଭଜତୋପି ଜନ୍ତୁନ୍‌ 
ଭଜାମ୍ୟଭିମୀଷାମନୁବୂତ୍ତିବୃତ୍ତୟେ । 

ୟଥାଧନୋ ଲବଚ୍ଧଧନେ ବିନଷ୍ଟେ 

ତଚ୍ଚିନ୍ତୟାନ୍ୟନ୍ନିଭୂତୋ ନ ବେଦ ॥ (୧୦.୩୨.୨୦) 


ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ମୁଁ ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରୁଛି । ସେମାନେ ଯାହା 
କହୁଛନ୍ତ- ମିଥ୍ଯା । ମିଥ୍ୟା ନମ୍ବର ଏକ । କିପରି ? ଯଦି ଆପଣଙ୍କର ଆମ ପ୍ରତି 
ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରେମ ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ ଆମକୁ ଛାଡ଼ିକରି କାହିଁକି ଚାଲିଯାଉଛନ୍ତି ? ଭଗବାନ 
ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି, ପ୍ରେମ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ପ୍ରେମ କରେ ନାହିଁ - କେବେ କେବେ 
ଏଭଳି ଜଣାପଡ଼େ, ତାହା କେବଳ ସେଇଥୁପାଇଁ ଯେ, ମୁଁ ଚାହୁଁଛି ମୋ ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କର 
ପ୍ରେମ ଆହୁରି ବଢ଼ିଯାଉ । ସେ କେବଳ ମୋହରି ଭିତରେ ହିଁ ବୁଡ଼ି ରହୁ । “ ୟଥାଧନୋ 
ଲବ୍ଧଧନେ ବିନଷ୍ଟେ ତଚ୍ଚିନ୍ତୟାନ୍ୟନ୍ନିଭୂତୋ ନ ବେଦ”” ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ କୌଣସି 
॥ ୫୪୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଦରିଦ୍ର ଲୋକକୁ ବହୁତ ପଇସା ମିଳିଯାଏ ଏବଂ ମିଳିବାପରେ ପୁଣି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, 
ତ ସେ କେତେ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଯାଏ ହ ପୁଣି ଦିନ ରାତି ତାକୁ ହିଁ ଚିନ୍ତନ କରୁଥାଏ । 
ସେଥୁପାଇଁ, ତୁମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଥରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା ପରେ ପୁଣି ମୁଁ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଇଥିଲି, 

ଯଦ୍ଦ୍୍‌ରା କି ତୁମ୍ଭେମାନେ ନିରନ୍ତର ମୋର ହିଁ ଧ୍ୟାନ କରି ମୋ ଭିତରେ ହି ବୁଡ଼ିଯାଇ 
ପାରିବ ଏବଂ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ । ମୁଁ ତ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ସଙ୍ଗରେ ମିଳିବାକୁ 
ଚାହୁଁଛି | ଦ୍ିତୀୟ କଥା ହେଉଛି, ଏଭଳି କୁହ ନାହିଁ ଯେ ମୁଁ କେଉଁ ଦୂରକୁ ଚାଲିଯାଇଥଲି | 
ଏଠାରେ ନ ଥିଲି । ମୁଁ ଏହିଠାରେ ହିଁ ଥିଲି । ତୁମେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସ୍ଫ୍ରାନକୁ ଯାଉଥିଲ, 
ମୁଁ ସେହି ସେହି ସ୍ଥାନରେ ଥିଲି । ପୁଣି ତୁମେ ସମସ୍ତେ ଯାହା ସବୁ କହୁଥିଲ, ତାହା ସବ 
ମୁଁ ଶୁଣୁଥିଲି । ତୁମେ ଯାହା ସବୁ କରୁଥୁଲ, ସେ ସମସ୍ତ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁଥିଲି । ମୁଁ ସବୁ 
ଜାଣିଛି । ମୁଁ କାହାକୁ ଛାଡ଼େ ନାହିଁ, ମୁଁ ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରେ । ତେବେ ପୁଣି, ନିଜର 
ସବୁ କିଛି ତ୍ୟାଗ କରି ଯେଉଁମାନେ ମୋ ନିକଟକୁ ଆସିଗଲେଣି, ମୁଁ ଭଲା ସେମାନଙ୍କୁ 
କିପରି ଛାଡ଼ି ପାରିବି ? 

ଏବଂ ମଦର୍ଥୋତ୍ପିତ ଲୋକବେଦ - 


ଏ 


ସ୍ଵାନାଂ ହି ବୋ ମୟ୍ୟନୁବୃତ୍ତୟେଃବଳାଃ । 
ମୟା ପରୋକ୍ଷଂ ଭଜତା ତିରୋହିତଂ 
ମାସୂୟିତୁଂ ମାହଁଥ ତତ୍‌ ପ୍ରିୟଂ ପ୍ରିୟାଃ || (୧୦,୩୨.୨୧) 


ତୁମେ ସମସ୍ତେ ତ ସବୁକିଛି ଛାଡ଼ି ମୋ ପାଖକୁ ଆସିଛ । ମୁଁ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ କିପରି 
ଛାଡ଼ି ପାରିବି ? ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ମନରେ ଏପରି ବିଚାର ଆସୁଛି ମଧ୍ଯ କିପରି ? ଏପରି 
ଦେଖୂଲେ ମହାନ୍‌ ମହାନ ସାଧୁମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସରଳତାରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ତୁମ୍ଭେମାନେ ସବୁ କିଛି ଛାଡ଼ିଦେଇଛ, ତେଣୁ ମୁଁ ତୁମର ହୋଇଗଲି, ତୁମ୍ଭେମାନେ ମୋ 
ହୋଇଗଲ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ଭଗବାନ ତ ସେମାନଙ୍କୁ ଏପରି ମଧ୍ଯ କହିଦେଲେ 
ଯେ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ତ୍ୟାଗ ଏପରି ଯେ ମୁଁ: ତାର ରଣ କେବେ ଶୁଝିପାରିବି ନାହିଁ । ମ 
ତ ଜନ୍ମ-ଜନ୍ମ ପାଇଁ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ରଣୀ ହୋଇ ରହିଲି । ଗୋପିମାନେ ଯେତେବେଳେ 
ଏପରି ବଚନ ଶୁଣିଲେ ତ ସେମାନଙ୍କର ଯେତେ ଶୋକ ଥଲା, ସେମାନଙ୍କ ମନରେ 
ଯେଉଁ ଅଭିଯୋଗ ଥଲା ତାହା ସବୁ ଦୂର ହୋଇଗଲ । ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ରାସକ୍ରୀଡ଼ା ପ୍ରାରମ୍ଭ କଲେ । 


॥ ୫୪୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ରାସୋତ୍ସବଃ ସମ୍ପ୍ରବୃତ୍ତୋ ଗୋପୀମଣ୍ଡଳମଣ୍ଡିତଃ 
ୟୋଗେଶ୍ଵରେଣ କୃଷ୍ଣେନ ତାସାଂ ମଧ୍ଧେ ଦ୍ଵୟୋର୍ଦ୍ଧୟୋଃ | ( ୧୦.୩୩.୩) 


ପ୍ରଥମେ ଦୁଇ-ଦୁଇ ଜଣ ଗୋପିମାନଙ୍କ ମଝିରେ ଜଣେ - ଜଣେ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅଛନ୍ତି । ପୁଣି ଜଣେ - ଜଣେ ଗୋପିଙ୍କ ସହିତ ଜଣେ - ଜଣେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅଛନ୍ତି। 
ଏହିପରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୀତିରେ ନୂତ୍ୟ ହେଉଛି । ଏବେ ଏପରି ଶଙ୍କା କରନ୍ତୁ ନାହିଁ ଯେ 
ଭଗବାନ ଏହି ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ସହିତ କିପରି ଏ ଲୀଳା କରୁଛନ୍ତି ? ଶୁକଦେବ ଜୀ କହିଲେ- 


ଏବଂ ପରିଷ୍ଵଙ୍ଗକରାଭିମର୍ଶ - 
ସ୍ବିଗ୍ରେକ୍ଷଣୋଦ୍ଦାମବିଲାସହାସୈଃ । 
ରେମେ ରମେଶୋ ବ୍ରଜସୁନ୍ଦରୀଭିଃ- 
ୟଥାର୍ଭକଃ ସ୍ଵପ୍ରତିବିମ୍ବବିଭ୍ରମଃ ॥ (୧୦.୩୩.୧୭) 


ଯଦିବା “ରେମେ ରମେଶୋ ବ୍ରଜସୁନ୍ଦରୀଭିଃଂ ଭଗବାନ ରମେଣ ବ୍ରଜର 
ସୁନ୍ଦରୀମାନଙ୍କ ସହିତ ରମଣ କରୁଛନ୍ତି, ତଥାପି ତାଙ୍କର ଏହି ରମଣ ସାମାନ୍ୟ ନୁହେଁ । 
ଏଠାରେ ଜଣେ ପୁରୁଷ ଅନ୍ୟ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ସହିତ ନୂତ୍ୟ କରୁଛି - ଏପରି ବୁଝିବା ଆଦୌ 
ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ତେବେ ପୁଣି ତାଙ୍କର ଏହି ରମଣ କେଉଁଭଳି ? ଯେପରିକି, କୌଣସି 
ଶିଶୁ ଅନେକ ଦର୍ପଣରେ ଅଥବା ଜଳପାତ୍ରରେ ନିଜର ହିଁ ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଦେଖୁ, ତାଙ୍କ ସହିତ 
ଖେଳିବାକୁ ଲାଗିଲାଣି । ଟିକିଏ ଭାବନ୍ତୁ, ସେହି ଶିଶୁଟି କାହା ସହିତ ଖେଳୁଛି ? ସେ 
ତ ବିମ୍ବ-ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଅଟେ, ତାକୁ ଆମେ ଭିନ୍ନ-ଭିନ୍ନ ବୁଝୁଛୁ, ବାସ୍ତବରେ ତାହା ଭିନ୍ୁ-ଭିନ୍ନ 
ନୁହେ । 


ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବଜୀ ଏଠାରେ ଅତି ସୁନ୍ଦର କଥା କହୁଛନ୍ତି “ ରେମେ ରମେଶୋ 
ବ୍ରଜ ସୁନ୍ଦରୀ ଭିର୍ୟଥାର୍ଭକଃ ସ୍ଵପ୍ରତିବିମ୍ବ ବିଭ୍ରମଃ” ( ୧୦.୩୩. ୧ ୭ ) ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ 
ଭଗବାନ ନିଜର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ସହିତ ଖେଳୁଛନ୍ତି । ତେବେ ସେଠାରେ କେଉଁଭଳି ବିକାର 
ଆସିଲା, କେଉଁ ଅଧର୍ମ ହେଲା, କେଉଁ ପାପ ଆସିଲା ଏବଂ କେଉଁ କଥା କ'ଣ ହୋଇଗଲା ? 
ରାସଲୀଳାର ରହସ୍ୟ ତ ଏହିଠାରେ ଆସିଗଲା । 


ଏବେ ସାମାନ୍ୟ ବିଚାର କରନ୍ତୁ, ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ ବୂତ୍ତଗୁଡ଼ିକ ଚୈତନ୍ୟର 
ଆଖପାଖରେ ବୁଲୁଥାଆନ୍ତି କି ନାହିଁ ? କେତୋଟି ବୂତ୍ତ ହୋଇଥାଏ 7 ଅସଂଖ୍ୟ ବୂଭ୍ତି 


॥ ୫୪୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ହୋଇଥାଏ । ଅନେକ ଲୋକଙ୍କର ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇଥାଏ । ପୁରାଣରେ 
ଗୋପିମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ୮୮, ୦ ୦ ୦ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି, ପୁଣି ଏହା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ ସେଠାରେ କୋଟିଏ ଗାଉ ଏବଂ କୋଟିଏ ବାଛୁରୀ ଥିଲେ । ପୁରାଣରେ ଏହି 
ପ୍ରକାର ବର୍୍ଚନ ଆସେ । ଲୋକମାନେ ଯେତେବେଳେ ଗୋକୁଳ-ବୂନ୍ଦାବନ ଦେଖ 
ଆସନ୍ତ, ତ କହିଥାଆନ୍ତି - ଏହା ତ ଅତି ଛୋଟ ଗୋକୁଳ | ଏଠାରେ ଏତେ ବାଛୁରୀ, 
ଗାଇ ଏବଂ ଗୋପାଳ, ଏତେ ସବୁ ଗୋପୀ କିପରି ରହୁଥିଲେ ? ଏବେ ସେ ଗୋକୁଳ 
ହେଉଛି ଏଇଠାରେ, ଏପରି କାହିଁକି ଭାବୁଛନ୍ତି ? ଜଣାନାହି, ଏହି ବିଶ୍ବରେ କେତେ 
ଭୌଗୋଳିକ ପରିବର୍ତନ ହୋଇଗାଲିଛି । ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ କିଛି ପୁଣି ବଦଳି ମଧ୍ଯ 
ଯାଇଥିବ। ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଉଛି- ଭଗବାନଙ୍କର ଲୀଳା ଦେଶ କାଳ ସାପେକ୍ଷ 
ହୋଇନଥାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ଦେଶକାଳ ଉପରେ ଅବଲମ୍ମିତ ହୋଇ ନ ଥାଏ । ଯେପରି 
ଦେଶ ହୋଇଥୁବ, ସେହିପରି ଲୀଳା ହେବ, ଏପରି ହୁଏ ନାହିଁ | ତାଙ୍କୁ ଯେପରି ଲୀଳା 
କରିବାକୁ ଅଛି, ସେହିପରି ଦେଶ ହୋଇଯାଏ । ତାଙ୍କୁ ଯେତିକି କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲୀଳା 
କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ, କାଳ ସେତିକି ଦୀର୍ଘ ହୋଇଯାଇଥାଏ । ଏଥୂପ୍ରତି ଧ୍ଯାନ ରଖୁବା 
ଉଚିତ୍‌ | 

ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମେ ସମସ୍ତେ ଆମ ନିଜର ହିଁ ଧର୍ମ ନିଜର ହିଁ ମାତା, ପରିମାଣ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ତୁଳନାତ୍ମକ ବିବେଚନ କରିଥାଉ । ଏହି ଭୁଲ ଆମଦ୍ଵାରା ବାରମ୍ବାର 
ହୋଇଥାଏ । ଯେତେବେଳେ ଆମକୁ କିଛି କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ, ତେବେ ଦେଶ-କାଳକୁ 
ଦେଖ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏପରି କିଛି ବିବଶତା ହୋଇ ନ 
ଥାଏ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯଦି କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ହୁଏ, ତ ତାଙ୍କର ପ୍ରୟୋଜନ ଅନୁସାରେ 
ଦେଶ ଛୋଟ-ବଡ଼ ହୋଇଯାଇଥାଏ, ସମୟ ଲଘୁ-ଦୀର୍ଘ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ | ସବୁ କିଛି 
ବଡ, ଛୋଟ ଅଥବା ସେ ଯେପରି ଗାହାଁନ୍ତି ସେହିପରି ହୋଇଯାଇଥାଏ । ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦେଶକାଳର ବନ୍ଧନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଆମ୍ଭେମାନେ ଶଶ୍ଵରଙ୍କର ଅର୍ଥକୁ ଠିକ ରୂପେ 
ବୁଝି ନାହୁଁ । ଭଶ୍ଵର କାହାକୁ କହନ୍ତି - ତାହା ଆମେ ବୁଝିପାରି ନାହୁଁ । 

ଏବେ ଏକ ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ନିଅନ୍ତୁ - ଦେଖ, ଆମକୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନକୁ ଯିବାର 
ଅଛି ଏବଂ ଯଦି ଉଡ଼ାଜାହାଜରେ ଯିବାର ଅଛି, ତେବେ ପ୍ରଥମେ ଏହା ଦେଖିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ 6 ଯେ ସେଠାରେ ବିମାନ ବନ୍ଦର ଅଛି କି ନାହିଁ ? ଉଡ଼ାଜାହାଜ ସେଠାକୁ ଯାଉଛି 
କି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଯଦି ପ୍ରଧାନ ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କର ଯିବାର ହୁଏ, ତେବେ ସେଠାରେ ବିମାନ 
ବନ୍ଦର ନିର୍ମାଣ ହୋଇଥାଏ । ଏଭଳି ହୁଏ ନାହି ଯେ ଯଦି ସେଠାରେ ବିମାନ ବନ୍ଦର 


|॥ ୫୪୫ |॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଥୁବ, ତେବେ ହି ଯିବେ । ତାଙ୍କର ଯିବାର ଅଛି, ସେଥୁପାଇଁ ସବୁକିଛି ତିଆରି ହୋଇଯିବ 
। ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ତଥା ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ପ୍ରଭେଦ ହୋଇଥାଏ । ମଣିଷ 
ଯଦି ଏହା କରିପାରେ, ତେବେ ଯେ ସର୍ବେଶ୍ର ଭଗବାନ ଅଟନ୍ି ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା କଣ 
କୌଣସି ଚିନ୍ତାର ବିଷୟ ହୋଇପାରେ କି ? ଯେତିକି ସମୟ ଅଥବା କାଳ ବଢ଼ାଇବାକୁ 
ଥିବ, ସେ ବଢ଼ାଇ ପାରିବେ, ଦେଶ ବଢ଼ାଇବାକୁ ହେବ, ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ବଢ଼ାଇବାକୁ 
ହେବ, ଯାହା କିଛି ବଢ଼ାଇବାକୁ ହେବ, ସେ ବଢ଼ାଇ ପାରିବେ | ଅଳ କରିବାକୁ ଚାହିଲେ 
ମଧ୍ଯ ଅଳ୍ପ କରିପାରିବେ । ଏ ସବୁର ବିସ୍ତାର ହୋଇପାରିବ, ଏ ସବୁର ସଙ୍କୋଚ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇପାରିବ । ସେଥ୍ରପାଇଁ ଏଭଳି ଚିନ୍ତା କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ ଏବଂ ଏଠାରେ ତ ପୁଣି 
ଲଗବାନ, ସ୍ଵୟଂ ନିଜ ସହିତ ହି ଖେଳୁଛନ୍ତି । 


କୃତ୍ଵା ତାବନ୍ତମାତ୍ମାନଂ ୟାବତୀଗୋଁପୟୋଷିତଃ । 
ରେମେ ସେ ଭଗବାଂସ୍ତାଭିରାତ୍ମାରାମୋଃପି ଲୀଳୟା || ( ୧୦.୩୩.୨୦) 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଆତ୍ମାରାମ ଅଚନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଲୀଳା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଥମେ ତ ଦୁଇ- 
ଦୁଇ ଗୋପିମାନଙ୍କ ମଝିରେ ଜଣେ ଉଗବାନ ଏବଂ ପୁଣି ସେଠାରେ ଯେତେ ଗୋପୀମାନେ 
ଥଲେ, ସେତେ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲେ, ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ସହିତ ଜଣେ ଜଣେ 
ଭଗବାନ । ଉପନିଷଦରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି - “ ପ୍ରତିବୋଧବିଦିତଂ ମତମ୍‌ ଅମୁତତ୍ସ୍‌ଂ 
ହି ବିନ୍ଦତେ” (କେନ. ଉପ, ୨-୪) ପ୍ରତ୍ଯେକ ବୃଭିରେ ଚୈତନ୍ୟ ଅଛନ୍ତି । ଦୁଇ 
ବୂଭିର ମଝିରେ ମଧ୍ଯ ଚୈତନ୍ୟ ଅଛନ୍ତି । ଅଛନ୍ତି କି ନାହିଁ ? ଏବେ ଏଠାରେ ଦେଖ, 
ଯେକୌଣସି ବିଷୟ ଦେଖବାକୁ ହେଲେ, ଏଥରେ ନିଜ- ନିଜର ଦୃଷି ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼ିଥାଏ | 
ଏଠାରେ ବିଚାର କରିବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ ଆମର ଧ୍ଧାନ କେଉଁଠାରେ ଅଛି । ଆମ୍ଭେମାନେ 
ବୃଭି ଆଡ଼କୁ ଧ୍ଯାନ ଦେଉଛୁ କି ଚୈତନ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ? ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଏକ ସାଧାରଣ 
ମନୁଷ୍ୟ ଭଳି ଧରନ୍ତୁ ନାହିଁ । ତାଙ୍କୁ ଆମେ ଦୁଇ ରୂପରେ ଦେଖ୍ପାରିବା । ଗୋଟିଏ 
ହେଉଛି ଛଶ୍ଵର ରୂପ ଏବଂ ପୁଣି ସେ ହି ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵରୂପ ମଧ୍ଯ ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ଯଦି ବ୍ରହ୍ମ 
ସ୍ବରୂପରେ ଦେଖୁବା, ତେବେ ଏହି ଲୀଳ ଅତି ସହଜରେ ବୁଝି ହୋଇଯିବ । ତାଙ୍କୁ 
ଇଶ୍ଵର ରୂପରେ ଦେଖୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ସହଜରେ ବୁଝି ହୋଇପାରିବ । ତେବେ ଏଠାରେ 
ଅଧର୍ମର ତ କୌଣସି କଥା ହିଁ ନାହିଁ । ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ହିଁ ଯେତେବେଳେ ଅନେକ- 
ଅନେକ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲେ, ତ ସେ ସ୍ଵୟଂ ନିଜ ସହିତ ତ ଖେଳ କରୁଛନ୍ତି। 
ବାସ୍ତବରେ, କଥା ଏତିକି ଯେ, ଆମର ଳଜୌଣସି ଜ୍ଞାନ ଆଦୌ ନାହିଁ । ଉପନିଷଦ 


। ୫୪୬ ॥ 


ଶମ ସ୍ରୀନ୍ଧ 


କହୁଛି - “ ଏକୋହଂ ବହୁସ୍ଯାମ୍‌”' ମୁଁ ଏକ ଏବଂ ମୁଁ ହିଁ ଅନେକ ହୋଇଯାଏ | ସେହି 
ଭଗବାନ ଯେ କି ଏକମାତ୍ର ଅଟନ୍ତି, ଅଦ୍ବିତୀୟ ଅଟନ୍ତି, ସେ ହିଁ ଅନେକ ହୋଇଗଲେଣି, 
ତେବେ ପୁଣି ଅନେକ ବସ୍ତୁ ବାସ୍ତବ ଅନେକ କେଉଁଠି ହେଲା ? “ ସୋକାମୟତ 
ବହୁସ୍ୟାଂ ପ୍ରଜାୟେୟେତି”” ( ତୈ.ଉପ.- ୨. ୬.୨ ) ସେହି ବ୍ରହ୍, ଭଗବାନ କାମନା 
କଲେ ଯେ ମୁଁ ଅନେକ ହେବି । ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସୃଷ୍ଟିରେ ବର୍ଭମାନ ସେ ହି ଦେଖାଯାଉଛି । 


ଯେତେବେଳେ ଆମେ ନିଜର ସୀମିତ ଦୃଷ୍ଟିରେ - ଯାହାକି ଏହି ଛୋଟ ଶରୀରରେ 
କେନ୍ଦ୍ରିତ ହୋଇଥାଏ - ତଦ୍ଦାାରା ବିଚାର କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରୁ, ସେତେବେଳେ ଏହା 
ହେଉଛି ମୁଁ, ଏହା ମୋର ଇତ୍ୟାଦି ବୁଝିଥାଉ ଏବଂ ଭଗବାନ ଅଧର୍ମ କଲେ, ଚୋରି 
କଲେ, ମିଥ୍ୟା କହିଲେ - ଏପରି କହିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଉ । ଏମିତି ସବୁ କଣ 
କହିବା କଥା ? ଜଣେ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଦୋଷ ଦେବା ? ଆଗକୁ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ 
ମଧ୍ଯ ଏହିପରି ହିଁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ପରିଛନ୍ତି । ବାସ୍ତବରେ ତ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ହିଁ ସେ ଏପରି 
ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରିଛନ୍ତ । ସେ ଜାଣିଥୁଲେ ଯେ ପରେ କେହି ମୁଢ଼ତା ହେତୁ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ 
କରିବେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ଶଙ୍କା ନିବାରଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ହିଁ ପରୀକ୍ଷିତ ଜୀ 
ସେହି ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥିଲେ । ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାରେ ମଧ୍ଯ, ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ 
ଯେତେବେଳେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ମୁଁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ବିବସ୍ଵାନଙ୍କୁ ଦେଲି, ତା 
ପରେ ସେ ମନୁଙ୍କୁ ଦେଲେ, ପୁଣି ମନୁ ଇକ୍ଷ୍ମାକୁଙ୍କୁ ଦେଲେ, ସେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନ 
ପଗଚାରୁଛନ୍ତି - ଭଗବାନ ଆପଣଙ୍କର ଜନ୍ମ ତ ଏହି ନିକଟ ଅତୀତରେ ହୋଇଛି ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କର ଜନ୍ମ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ହୋଇଥଲା, ତେବେ ଆପଣ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ସେମାନଙ୍କୁ 
କିପରି ଦେଲେ ? 

ଭଗବାନ ଶଙ୍କରାଗ୍ନର୍ଯ୍ୟ ଜୀ ନିଜ ଭାଷ୍ୟରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଅର୍ଜୁନ 
ନିଜ ପାଇଁ ପଗରି ନାହାନ୍ତି । “ ମୂର୍ଖାଣାଂ ଶଙ୍କା ମାଭୂତ” ଆଗକୁ ମୁର୍ଖ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଭଗବାନଙ୍କର ଭଗବତ୍ତା ବିଷୟରେ କୌଣସି ଶଙ୍କା ନ ହେଉ, ସେଥୁପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ 
ସେଠାରେ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ଵ ପଗରିଛନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ନିଜର ଭଶ୍ଵରତ୍ଵ ପ୍ରକଟ 
କରି କହୁଛନ୍ତି - “ ବହୁନି ମେ ବ୍ୟତୀତାନି ଜନ୍ମାନି”” ଏହା ପୂର୍ବରୁ ମଧ ମୋର ବହୁତ 
ଥର ଜନ୍ମ ହୋଇଯାଇଛି । 

ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ପରୀକ୍ଷିତ ଯେଉଁ ପ୍ରେମରସରେ ବୁଡ଼ି ରହିଛନ୍ତି, ଭଲା ସେ ଏପରି 
ପ୍ରଶ୍ନ କାହିଁକି କରିବେ ? କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଏପରି ଶଙ୍କା ହୋଇଥାଏ । ହୋଇଥାଏ 


॥ ୫୪୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


7 ? ଏହି ଲୌକିକ ଧର୍ମ ପ୍ରଭୂତି ଯାହା ସବୁ କିଛି, ତାହା ଆମ ଭଳି ଭେଦ ଦୃଷ୍ଟି ଥବା 
ଲୋକମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଅଭେଦ ଅଥବା ଅଦ୍ଵୈତ ଦୃଷ୍ଟି ଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ 
ଚିମନ୍ତେ ଏହି ସବୁ ଧର୍ମ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ। ଏହି କଥାକୁ ଆମେ ଭୁଲି ଯାଉଛନ୍ତି । ଯଦି 
ଆମେ ସ୍ଵୟଂ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଧର୍ମକୁ ହିଁ ଦେଖବା, ତ ବିଦ୍ଯାର୍ଥୀ ଜୀବନରେ ଆମର 
ଯେଉଁ ଧର୍ମ ହୋଇଥାଏ, ତାହା ଗୃହସ୍ଫାଶ୍ରମରେ ରହିନଥାଏ । ଗୂହସ୍ଥର ଧର୍ମ ବାନପ୍ରସ୍ଥ୍‌ 
ଏବଂ ସନ୍ୟାସରେ ମଧ୍ଯ ରହିନଥାଏ । ଗୋଟିଏ ଧର୍ମରେ ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତ ନିଜର ଧର୍ମକୁ 
ଧ୍ୟାନରେ ରଖ ଯଦି ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମାଟରଣକୁ ଦେଖେ, ତେବେ ସେ ଅଧର୍ମ କଲା 
ଭଳି ହି ତାକୁ ଦେଖାଯାଏ । ଏହି ଜଗତରେ ଏହିଭଳି ହିଁ ଚାଲିଛି । ଜଣେ ହିନ୍ଦୁ କୌଣସି 
ମୁସଲମାନକୁ ଦେଖୁଛି ତ ତାକୁ ଲାଗୁଛି ସେ ବହୁତ ଅଧର୍ମ କରୁଛି, କାରଣ ସେ ତାକୁ 
( ମୁସଲମାନକୂ) ମଧ୍ଯ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିରେ ହିଁ ଦେଖୁଛି । ମୁସଲମାନଙ୍କୁ ଲାଗୁଛି, ଏମାନେ 
ବହୁତ ଅଧର୍ମ କରୁଛନ୍ତି, ମୂର୍ଭିଂପୂଜା କରୁଛନ୍ତି । ତୃତୀୟକୁ ଆଉ କିଛି ହିଁ “ ଅଧର୍ମ” 

ଲାଗୁଛି । ତେବେ ସମସ୍ତେ ନିଜ-ନିଜର ସୀମିତ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ନେଇ ବସିଯାଇଛନ୍ତି । ସେହି 
ଅନୁସାରେ ଅନ୍ୟାମାନଙ୍କୁ ଦେଖ ଚାଲିଛନ୍ତି । ଏହି କାରଣରୁ ବସ୍ତୁସ୍ତିତିକୁ ବୁଝିବା ନିମନ୍ତେ 
ଭୁଲ ହୋଇଯାଇଥାଏ ଚଗ୍ଲିଛି । 


ଏବେ ଏଠାରେ, ଆମ୍ଭେମାନେ ମଧ୍ଯ ଯେତେବେ ଜୀବ-ଭାବରେ ବସି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଆଡ଼କୁ ଚାହୁଁ, ତେବେ ଆମକୁ ଏହିଭଳି ଲାଗିଥାଏ ଯେ ଛଶ୍ଵର ଅଧର୍ମ କରୁଛନ୍ତି । ଧର୍ମ 
ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ଲୋକମାନଙ୍କର ନିଜ ନିଜର କଳ୍ପନା ହୋଇଥାଏ, ନିଜ ନିଜର ଧାରଣା 
ହୋଇଥାଏ । ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି, ଆମେ ଯାହା କରୁଛୁ, ତାହା ହିଁ ସତ୍ୟ । ଯଦି ଆମର 


ଏ ଏ ଓ 


କହୁଥିବା ଧର୍ମକୁ ପାଳନ କରିବ, ତେବେ ହଁ ତୁମକୁ ସ୍ବଵଗ ମଳବ । 


ଗୋଟିଏ ବିନୋଦପୂର୍ଣ୍ଣ ରୋଚକ କାହାଣୀ ମୁଁ ପଢ଼ିଥିଲି । ଜଣେ ଲୋକର ମ୍ତ୍ୟୁ 
ହେଲା । ସେ କ୍ୟାଥାଲିକ ଥ୍ବଲା । ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ମାନଙ୍କର ପ୍ରୋଟେଷ୍ଟେଣ୍ଟ ଏବଂ କ୍ୟାଥାଲିକ୍‌ 
- ଏ ଦୁଇଟି ମୁଖ୍ୟ ବିଭେଦ ଅଟନ୍ତି | ସେ ଦିନ କେଜାଣି କିପରି ଦେବଦୂତଙ୍କ ପାଖରେ 
କିଛି ସମୟ ଥୁଲା, ସେ ଦିନ ତାଙ୍କର ବିଶେଷ କାର୍ଯ୍ୟ ନ ଥ୍ବଲା । ସେ ମୂତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
କହିଲେ- ତୁମେ ତ ନୂଆ, ଚାଲ ମୁଁ ତୁମରକୁ ସ୍ବର୍ଗ ଦେଖାଇ ଆଣିବି | ସେମାନେ 
ସାଙ୍ଗହୋଇ ଚାଲିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ବସିଥିବାର ଦେଖାଗଲା, 
ତ ସେ ପଚାରିଲା ଏ କିଏ ? ( ଦେବଦୂତ) କହିଲେ, ଏ ଜଣକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମୀ ଅଟନ୍ତି | 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପାଳନ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି । ପୁଣି ସେ ଆଉ ଜଣକୁ ଦେଖୁ ପରଚାରିଲାନ୍ତ ସେ 


॥ ୫୪୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀକ୍ଧ 


କିଏ ଅଟନ୍ତି ? ସେ ହିନ୍ଦୁ ଅଟନ୍ତି, ପୁଣି ଏ ଜଣକ ମୁସଲମାନ ଅଟନ୍ତି । ପୁଣି ଗୋଟି" 
ପାଚେରୀ ଦେଖାଗଲା । ତାର ଆରପାଖରୁ କିଛି ଶୁଣାଯାଉଥଲା । କିଛି ହସ-ଖୁସିର ସ୍ଵର 
ଶୁଣାଯାଉଥୁୁଲା । ସେ ପଚାରିଲା - ସେଠାରେ କ'ଣ ଅଛି ? ସେଠାରେ କ୍ଯୟାଥାଲିକମାନେ 
ବସିଛନ୍ତି । ଜୋରରେ କୁହନ୍ତୁ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କୁ ଜଣାନାହିଁ ଯେ ଏଠାରେ ଅନ୍ୟ 
ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ବସିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ଲାଗୁଛି ଯେ ସେହିମାନେ ହଁ କେବଳ ସ୍ବର୍ଗକୁ 
ଆସିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ, ଅନ୍ୟ କେହି ସ୍ଵର୍ଗକୁ ଯାଇପାରିବେ ନାହିଁ । ଦେଖଲେ ? 
ସବୁ କିଛି ନିଜ-ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିର ତାଦାତମ୍ମ୍‌ ଅଟେ ଏବଂ ତଦନୁସାରେ ଭଲ-ମନ୍ଦ, ଧର୍ମ- 
ଅଧର୍ମ, ସତ୍ୟ-ମିଥ୍ଯା ବିରର କରିଥାଉ । ଏହା କିପରି ମୂର୍ଖାମୀର ପରିଚୟ | ଗୋଟିଏ 
ମାପ କାଠିରେ ଆମେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ତଉଲି ଥାଉ । ଏପରି କ 'ଣ ହୋଇପାରେ ? ତେବେ 
କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କର୍ମକୁ ଜୀବ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନୁହେଁ, ଭଶ୍ଵର ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଦେଖବାକୁ ଶିଖୁବା ଉଚିତ୍‌ । ଏବେ ଏଠାରେ ସେହି କଥା । ଯେତେବେଳେ ରାସଲୀଳା 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲା ତ ପରୀକ୍ଷିତ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ ଯେ- 


ସଂସ୍ଫାପନାୟ ଧର୍ମସ୍ୟ ପ୍ରଶମାୟେତରସ୍ୟ ଚ । 
ଅବତୀର୍ଣ୍ରୋ ହି ଭଗବାନଂଶେନ ଜଗଦୀଶ୍ବରଃ || ( ୧୦,୩୩.୨୭) 


ଭଗବାନ ! ଆପଣ ହି ତ କହିଥ୍ରଲେ ଯେ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନା 
କରିବା ନିମନ୍ତେ, ଅଧର୍ମର ନାଶ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ସ କଥଂ ଧର୍ମସେତୁନାଂ ବକ୍ତା କର୍ତାଭିରକ୍ଷିତା ॥ ( ୧୦.୩୩.୨୮) 


ତେବେ ଧର୍ମସେତୁର ପାଳନ କରୁଥିବା ଭଗବାନ ଅନ୍ୟ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ସହିତ ନୃତ୍ୟ 
କରିବାର ଅଧର୍ମ କାର୍ଯ୍ୟ କିପରି କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ? 


॥ ୫୪୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌. ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆପ୍ତକାମୋ ଯଦୁପତିଃ କୃତବାନ୍‌ ବୈ ଜୁଗୁସ୍ପିତମ୍‌ ॥ ( ୧୦.୩୩. ୨୯) 
ଏଠାରେ ତ ସେ ଅତି ନିନ୍ଦନୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଦେଲେ । 
କିମଭିପ୍ରାୟ ଏତଂ ନଃ ସଂଶୟଂ ଛିନ୍ଧି ସୁବ୍ରତ ॥ (୧୦ .୩୩. ୨୯) 


କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଭାବୁଛି ଯେ ଅବଶ୍ୟ ହିଁ ଏଥରେ କୌଣସି ବିଶେଷ ଭାବ ଅଛି, ଏହାର 
କୌଣସି ବିଶେଷ ପ୍ରୟୋଜନ ରହିଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ଅଛି, ପ୍ରଶ୍ନ ଅଛି, 
କିନ୍ତୁ ତାହା ଶ୍ରଦ୍ଧା ରହିତ ନୁହେଁ । ଏହି ଲୀଳାର ବିଶେଷ ଅଭିପ୍ରାୟ ତ ନିଶ୍ଚୟ ଅଛି, 
କାରଣ ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ଆପ୍ତକାମ । ଧର୍ମର ସଂସ୍ଥାପନା ନିମନ୍ତେ ସେ ଅବତାର 
ନେଇଛନ୍ତି, ପୁଣି ସେ ଅଧର୍ମ କାମ କିପରି କରିବେ ? ପରୀକ୍ଷିତ କହୁଛନ୍ତି, ମୋର ଏହି 
ସନ୍ଦେହକୁ ଆପଣ ଦୂର କରନ୍ତୁ । ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବଜୀ କହୁଛନ୍ତି - 


ଧର୍ମବ୍ୟତିକ୍ରମୋ ଦୃଷ୍ଟ ଭଶ୍ଵରାଣାଂ ଚ ସାହସମ୍‌ । 
ତେଜୀୟସାଂ ନ ଦୋଷାୟ ବହ୍ଲେଃ ସର୍ବଭୁଜୋ ୟଥା ॥ ( ୧୦.୩୩.୩୦ ) 


ତେଜସ୍ଵୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ଧର୍ମ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟର ଧର୍ମଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । 
ଦେଖ, ଅଗ୍ନି ତେଜସ୍ଵୀ, ସେଥୁରେ ଯାହା କିଛି ପକାଇଲେ ମଧ୍ଯ, ସେ ତାକୁ ନାଶ 
କରିଦେଇଥାଏ । ଅଗ୍ନି ସମସ୍ତ ଦ୍ରବ୍ୟକୁ ଭକ୍ଷଣ କରିପାରେ । ସେଥିରେ ଆପଣ କାଠ 
ଦିଅନ୍ତୁ, କାଗଜ ପକାନ୍ତୁ, ତେଲ ପକାନ୍ତୁ, ଘିଅ ପକାନ୍ତୁ ଅଥବା କୌଣସି ମଣିଷକୁ ପକାନ୍ତୁ 
- ମୂତ ବା ଜୀବିତ, ଯାହା କିଛି ପକାନ୍ତୁ ନା କାହିକି ସେହି ସବୁକୁ ନାଶ କରିଦିଏ । ଯଦି 
ଘରକୁ ପକାଇ ଦେବେ ତ ଘର ମଧ୍ଯ ଜଳିଯିବ । ସେ ସବୁକିଛି ଖାଇପାରେ । ଏବେ 
ଯଦି କେହି କହନ୍ତି ଅଗ୍ନି ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭକ୍ଷଣ କରୁଛି, ମୁଁ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭକ୍ଷଣ କରିବି, 
ତ ତାକୁ ଏତିକି ହି କହିବା ଉଚିତ ଯେ - କର, କରିସାରି ଦେଖ ! କହିବାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ଅଗ୍ନିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଏକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହିଛି । ସାମର୍ଥ୍ୟଶାଳୀର ଯୋଗ୍ୟତା, ତାର ଧର୍ମ 
ଏ ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ହୋଇଥାଏ । ତା ସହିତ ପ୍ରତ୍ୟେକକୁ ସମାନ କରିପାରିବ ନାହିଁ। 


ନୈତତ୍‌ ସମାଚରେଜ୍ଜାତୁ ମନସାପି ହ୍ୟନୀଶ୍ବରଃ ॥ ( ୧୦,୩୩.,୩୧) 


ଅନୀଶ୍ଵର, ଅସାମର୍ଥ୍ୟଶାଳୀ ଜୀବକୁ କେବେ ଭୁଲରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ସମାନ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଏହି ଜଗତରେ ଆମେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଯେକୌଣସି ଅଫିସରେ ଯଦି 
କେହି ଚତୁଥ୍ଥଶ୍ରେଣୀ କର୍ମଗ୍‌ରୀ ଅଫିସରଙ୍କ ସହ ସମାନ ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ, 


॥ ୫୫୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କ୍ଦଧ 


ତେବେ ତାର ଗତି କଣ ହୋଲଥାଏ ?୨ କେହି ଯଦି ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ସହିତ ସମାନ 
ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବ ତ ବିଗ୍ନଦର କରନ୍ତୁ କଣ ହେବ ? ଏପରି ସମାନତା କରିପାରିବା 
ନାହଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଯୋଗ୍ୟତାକୁ ବୁଝି, ସେହି ଅନୁଯାୟୀ ରହିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ | 
ତେବେ ଏଠାରେ କୁହାଯାଉଛି, ମନରେ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ଭେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ସମକକ୍ଷ 
ହେବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ରାବଣ ଭଗବାନଙ୍କର ସମାନ 
ହେବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କଲା । ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଆଦି, ସମସ୍ତ ଅସୁର ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ସହ 
ସମାନ ହେବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରୟାସ କରି ମରିଯାଇଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସେବକ ହୋଇ ରହନ୍ତି, ଦେଖନ୍ତୁ ସେମାନେ କେତେ ମହାନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି | ହନୁମାନ 
ଜୀ କେବେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ସମକକ୍ଷ ହେବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରୟତ୍ନ କରିନାହାନ୍ତି । 
କୌଣସି ଶିଷ୍ୟ ଗୁରୁଙ୍କ ସହିତ ସମକକ୍ଷ ହେବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରୟତ୍ନ କଲେ ଚଳିବ କି ? 
ତେବେ ସେ ନିଜକୁ ହିଁ ନଷ୍ଟ କରିଦେବ । କହୁଛନ୍ତି - 


ବିନଶ୍ୟତ୍ୟାଚରନ୍‌ ମୌଢ୍ୟାଦ୍ୟଥାରୁଦ୍ରୋବ୍ଧଜଂ ବିଷମ୍‌ || ( ୧୦.୩୩.୩୧) 


କେହି ଯଦି କହନ୍ତି, ଭଗବାନ ଶିବଜୀ ବିଷପାନ କରିଥିଲେ, ସେଥୁପାଇଁ ମୁଁ ମଧ୍ଯ 
ବିଷ ପିଇବି, ତେବେ ତାକୁ ମୁଢ଼ତା ନ କହି ଆଉ କଣ କହିବ ? କେହି ପୁଣି କହନ୍ତି- 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅନେକ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ସହିତ ବିବାହ କରିଥିଲେନ୍ତ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ 
ସହିତ ରହିବି । ତେବେ ତାକୁ ଏତିକି କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ତୁମେ ଗୋଟିଏ କାମ 
କର । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଲୀଳାର ପ୍ରାରମ୍ଭ ପୂତନା ବଧଠାରୁ ହୋଇଥିଲା । ସେହି 
ପୂତନା-ବଧରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଥମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ବିଷ ଗଖୁବାକୁ ପଡ଼ିଥିଲା । ତେବେ ତୁମେ 
ମଧ୍ଧ ଟିକିଏ ବିଷ ଖାଇ ଦେଖେଇ ଦିଅ, ତାପରେ ରାସ ଲୀଳା କରିବା କଥା ତ କରିବେ। 
ବିଷ ଖାଇବା ପରେ ଜୀବିତ ରହିଲେ ସିନା ଆଗକୁ କଥା ଆସିବ । ଭଗବାନ ଅଗ୍ନିପାନ 
କରିଥ୍ବଲେ, ତାହା ମଧ୍ଯ କର | କହିଲେ - ମୁଁ ସିଗାରେଟ୍‌ ପିଉଛି | ସିଗାରେଟ୍‌ ନୁହେଁ, 
ଅଗ୍ନିପାନ କରି ଦେଖାଅ । କାଳୀୟ ଉପରେ ନୃତ୍ୟ କରି ଦେଖାଅ । ଆମ୍ଭେମାନେ ତ 
ଏପରି ଯେ, ସାପର ନାମ ଧରୁ ଧରୁ ହିଁ ଭୟରେ ଦୌତଡ଼ୁଛୁ । ଭଗବାନ ଗୋବର୍ଵନ 
ଉଠାଇଥିଲେ । ଆମଦ୍ଵାରା ଗୋଟିଏ ବାକ୍ସ ମଧ୍ଯ ଉଠାଇଯାଇପାରୁ ନାହି, ସେଥୁପାଇଁ ମଧ 
ଆମକୁ ଅନ୍ୟ ଜଣକର ସାହାଯ୍ୟ ନେବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ 
ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୀଳାର ସମାନତା କେହି କରିପାରନ୍ତି ତେବେ କରି ଦେଖାଅ, ଅନ୍ୟଥା 
ମୁଢ଼ ଭଳି ପ୍ରଳାପ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଏହାକୁ ଧ୍ଧାନରେ ରଖୁବା ଆବଶ୍ୟକ । 


|॥ ୫୫୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭଶ୍ଵରାଣାଂ ବଚଃ ସତ୍ୟଂ ତଥୈବାଚରିତଂ କ୍ଵଟିତ ॥| ( ୧୦.୩୩.୩୨ ) 


ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି - ଏ ଯେଉଁ ଭଗବାନ ଅଟନ୍ତି, ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ବଚନ 
ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ହେଉଛି ଆଚରଣ । କେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ତାଙ୍କର ବଚନ ଏବଂ ଆଚରଣ 
ଦୁଇଟି ଯାକ ଆମ ନିମନ୍ତେ ଅନୁକରଣୀୟ ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ବହୁତ ସମୟରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ବଚନ ହି ଅନୁକରଣୀୟ ହୋଇଥାଏ, ତାଙ୍କର ଆଚରଣ ନୁହେଁ | ଏହାର 
ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ, ତାଙ୍କର ସେହି ଆଚରଣ ଭୁଲ ଅଟେ । ଏଭଳି କଥା ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ 
ତାହା ହେଉଛି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଧର୍ମ, ଏହି କଥାକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖୁବା ଉଚିତ । ଯଦି କେବେ 
କୁହାଯାଏ ଯେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯାହା କହିଛନ୍ତି - ତାହା କର, ଯାହା କରିଛନ୍ତି ତାକୁ 
କରନାହିଁ - ତେବେ ତାର ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ - ସେ ଯାହା କରିଛନ୍ତି ଅଧର୍ମ କରିଛନି, 
କିନ୍ତୁ ସେ ନିଜର (ଭଶ୍ଵରଙ୍କର) ଧର୍ମ ପାଳନ କରିଛନ୍ତି । ଆମେ ସବୁ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ନିଜର ହିଁ ଧର୍ମକୁ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ । ଜୀବ ତାଙ୍କ ସମାନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ତେଷାଂ ୟତ ସ୍ଵବେଟେଯୁକ୍ତଂ ବୂଦ୍ଧିମାଂସ୍ତତ୍‌ ସମାଚରେତ୍‌ || ( ୧୦ .୩୩.୩୨ ) 
ବିଚାର ପୁର୍ବକ, ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ଆଚରଣ ତାଙ୍କ ଉପଦେଶ ଅନୁଯାୟୀ ହୋଇଥୁବ, 

ଆମ ନିମନ୍ତେ ଉପଯୁକ୍ତ ହୋଇଥିବ, ତାକୁ ହି ଅନୁକରଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 
କୁଶଲାଚରିତେନୈଷାମିହ ସ୍ଵାର୍ଥୋ ନ ବିଦ୍ୟତେ ॥ ( ୧୦.୩୩.୩୩) 


ଯେକୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ସମର୍ଥ ଲୋକମାନଙ୍କର ନିଜର କୌଣସି ସ୍ଵାର୍ଥ ନ ଥାଏ। 
ସେମାନେ ତ ଅହଂକାର ରହିତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ କୌଣସି 
ଦୋଷ ଲାଗେ ନାହ । ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ କିପରି ଦୋଷ ଲାଗିପାରିବ । 


ଅନୁଗ୍ରହାୟ ଭୂତାନାଂ ମାନୁଷଂ ଦେହମାସ୍ଥିତଃ । 
ଭଜତେ ତାଦୃଶ କ୍ରୀଡ଼ା ୟାଃ ଶ୍ରୁତ୍ଵା ତତ୍ପରୋ ଭବେତ୍‌॥ ( ୧୦ .୩୩.୩୭) 


ଭଗବାନ ତ ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ଅନୁଗ୍ରହ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଏଠାକୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ରୂପନେଇ ଆସିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ ଏପରି ଲୀଳା କରିଛନ୍ତି ଯେ, ଆମେ ସମସ୍ତେ ସେହି 
ଲୀଳା ଶ୍ରବଣ କରି ତାଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରି ପାରିବା ଓ ଚିନ୍ତନ କରିପାରିବା । ପୁଣି ତାର 
ଚିନ୍ତନ କରି କରି ଆମର ମନ ଭଗଦାନବ୍ଦାଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯିବ । ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖରେ କାମନାର, ବିକାରର, ଅଧର୍ମ ଆଦିର ତ କଳନା ମଧ କରି ହେବ ନାହିଁ | 


॥ ୫୫୨ | 


ଦଶମ ସ୍ବୀକ୍ଧ 


ଭଗବାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ତ ଅନ୍ୟ ବୋଲି କେହି ନାହିଁ, ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅନ୍ୟ କିଏ ଅଛି ? 
ସବୁ ରୂପରେ ସେ ହିଁ ଏକ ସତ୍ତା ବିଦ୍ୟମାନ ଭାସମାନ ହେଉଛି । 


ୟତ୍ପାଦପଙ୍କଳଜପରାଗନିଷେବଦୂପ୍ତା 

ୟୋଗ ପ୍ରଭାବ ବିଧୁତାଖୂଲ କର୍ମବନ୍ଧାଃ । 

ସ୍ପୈରଂ ଚରନ୍ତି ମୁନୟୋପି ନ ନହ୍ଯମାନା - 
ସ୍ତସ୍ୟେଚ୍ଛୟାଭବପୁଷଃ କୁତ ଏବ ବନ୍ଧଃ || ( ୧୦,.୩୩.୩୫ ) 


ଭଗବାନଙ୍କର ତ ସ୍କରଣ କରି, ସାକ୍ଷାତକାର କରି ସମସ୍ତ ରଷି-ମୁନୀ, ତ୍ଯାଗୀ, 
ଯୋଗୀ ସମସ୍ତ କାମକ୍ରୋଧାଦିର ସମସ୍ତ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ଏପରି ଭଗବାନଙ୍କର 
କଣ କୌଣସି ବନ୍ଧନ ଆସିପାରେ ୮ ନିଷ୍କାମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଯେ କାମନା କରେ, 
ସେ ସ୍ଵୟଂ ନିଷ୍କାମ ହୋଇଯାଏ । ଭଗବାନ ସକାର ହୋଇଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏପରି 
ଶଙ୍କା କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । 


ଏହିପରି ଭାବରେ, ଭଗବାନ ବୁନ୍ଦାବନରେ ଭିନ୍ନ-ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଲୀଳା ସବୁ 
କରୁଛନ୍ତି, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦିତ କରୁଛନ୍ତି, କେତେ ସୁନ୍ଦର କଥା । ଏହି ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କର 
ଭାଗ୍ୟ ଭଳି ସମାନ ଭାଗ୍ୟ କିଏ ପାଇବ ? ଏମାନଙ୍କର ତୁଳନା କାହା ସହିତ କରାଯାଇ 
ପାରିବ ? ଏମାନଙ୍କର ତୁଳନା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ସୂରଦାସ ଜୀ ଅତି 
ସୁନ୍ଦର ପଦ ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କର ଭାଗ୍ୟ ତ ଏପରି ଯେ ତାର ତୁଳନା 
ତଥା ଉପମା ଜଗତରେ ହିଁ ନାହିଁ । ତାର ସମାନ କେହି ହେବେ ନାହିଁ । 


ବ୍ରଜବାସୀ କୋଉ ପଟତର ନାହୀ । 

ବ୍ରହ୍ଲ ସନକ, ଶିବ ଧ୍ଯାନ ନ ପାର୍ବେ, ଇନକୀ ଜୁଠନି ଲୈ-ଲୈ ଖାହିଁ । 

ବ୍ରହ୍ମାଦି ଦେବତା, ସନକାଦି ମୁନି ଏବଂ ଶିବଜୀ ଯାହାକୁ ଧ୍ୟାନରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିପାରୁନାହାନ୍ତି, ସେହି ଭଗବାନ ହି ଏହି ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କର ଅଇଁଠାକୁ ନେଇ ନେଇ 
ଖାଉଛନ୍ତି । 

ଧନ୍ୟ ନନ୍ଦ, ଧନି ଜନନି ଯଶୋଦା, ଧନ୍ୟ ଜହାଁ ଅବତାର କହ୍ନାଇ । 

ଧନ୍ୟ-ଧନ୍ୟ ବୃନ୍ଦାବନ କେ ତରୁ, ଜହାଁ ବିହରତ ତ୍ରିଭୁବନ କେ ରାଇ । 


ବ୍ରଜ-ବାସୀ କୋଉ ... 
॥ ୫୫୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନନ୍ଦ ବାବା ଧନ୍ୟ, ମାତା ଯଶୋଦାଜୀ ମଧ୍ଯ ଧନ୍ଯ ଅଟନ୍ତି । ଯେଉଁଠାରେ 
ଭଗବାନ ଅବତାର ନେଲେ ଏବଂ ବିହାର କଲେ, ସେହି ବୃନ୍ଦାବନର ବୃକ୍ଷ-ଲତା ମଧ୍ଯ 
ଧନ୍ୟ ଅଟେ ! 
ହଳଧର କହୌ ଛାକ ଜେଁବତ ସଂଗ, 
ମିଠୌ ଲଗତ ସରାହତ ଯାଇ । 
ସୂରଦାସ ପ୍ରଭୁ ବିଶ୍ଵମ୍ଭର ହରି, 
ସୋ ଗ୍ଵାଲିନ କେ କୌନ ଅଘାଇ । 
ବ୍ରଜ-ବାସୀ କୋଉ ... 
ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ବସି ଭୋଜନ କରୁଛନ୍ତି । ହଳଧର-ବଳରାମ ଜୀଙ୍କୁ 
ବାରମ୍ବାର କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଦେଖ, ଏହି ଭୋଜନ କେତେ ମଧୁର ଅଟେ, କେତେ ମିଠା 
ଅଟେ । ବିଶ୍ଵମ୍ଭର- ବିଶ୍ଵର ଭରଣ ପୋଷଣ କରୁଥିବ ଭଗବାନ ହାତରେ ଦହୀ, ଭାତ 
ନେଇ ଭୋଜନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ବସିଛନ୍ତି । 
ମହାରାସର ବର୍ଣ୍ଣନ ହେଲା, ତା ପରେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର ଶଙ୍କାର ନିବାରଣ 
ମଧ୍ଯ କରାଗଲା । 
ସୁଦର୍ଶନ ଓ ଶଙ୍ଖଂଚୂଡ଼ର ଉଦ୍ଧାର 


ଏ ସବୁ ପରେ, ଥରେ ଶିବରାତ୍ରି ଦିନ ଅମ୍ବିକା ବନରେ ଯାଇ, ନନ୍ଦ ଆଦି ସମସ୍ତ 
ଗୋପାଳମାନେ ପଶୁପତି ଭଗବାନଙ୍କର ପୁଜା କଲେ, ଦେବୀ ଜୀଙ୍କର ପୂଜା କଲେ 
ଏବଂ ଆହୁରି ଦାନ, ପୁଣ୍ଯ ଆଦି ଅନେକ ସତକର୍ମ କରିବା ପରେ, ସେ ଦିନ ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ସେହି ନଦୀ କୂଳରେ ହି ଶୋଇଗଲେ । ତେବେ ସେଠାରେ ଏକ ଅଜଗର 
ନନ୍ଦବାବାଙ୍କୁ ଧରି ନେଲା । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ସତକର୍ମ ତ କଲେ, ପରନ୍ତୁ 
ତାପରେ ସମସ୍ତେ ଶୋଇଗଲେ ତାର ଅର୍ଥ ସତର୍କ ରହିଲେ ନାହିଁ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଅଜଗର 
ଆସିଗଲା । ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ଯଦି ସତକର୍ମ କରି ସତର୍କ ନ ରହିଲ, ତେବେ 
ଅହଂକାର ରୂପୀ ଅଜଗର ଆସିଥାଏ ଏବଂ ସେ ଆମକୁ ଗିଳି ଦେବାକୁ ହି ଜଗି ବସିଥାଏ। 
ଭଗବାନ ସେହି ଅଜଗର ଠାରୁ ନନ୍ଦବାବାଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେଲେ ଏବଂ ନିଜର ଚରଣ 
ସ୍ପର୍ଶ ଦ୍ଵାରା ଅଜଗର ହୋଇଥିବା ସୁଦର୍ଶନକୁ ଅଜଗର ଯୋନିରୁ ମୁକ୍ତ କରାଇ ଦେଲେ । 
ତାକୁ ତା ନିଜର ପୂର୍ବରୂପ ବିଦ୍ୟାଧର ରୂପର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲା । ତାର ପୂର୍ବ ନାମ 


॥ ୫୫୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


“ ସୁଦର୍ଶନ” ଥିଲା | ଅଙ୍ଗିରା ରଷିଙ୍କର ଅଭିଶାପ ହେତୁ ସେ ଅଜଗର ହୋଇଯାଇଥିଲା | 
ତେବେ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ନିଜର ପିତାଜୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ କରାଇଦେଲେ ଏବଂ ତା 
ସହିତ ସେହି ଅଜଗରକୁ ମଧ୍ଯ ଉଦ୍ଧାର କରିଦେଲେ । 


ପୁଣି ଥରେ ବସନ୍ତ ରତୁର ରାତ୍ରି ସମୟରେ ଯେତେବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତଥା 
ବଳରାମଜୀ ଗୋପିମାନଙ୍କ ସହିତ ନୃତ୍ୟ କରି ଗୀତ ଗାଇ ଗାଇ ବିହାର କରୁଥିଲେ, 
ସେତେବେଳେ “ ଶଖଂଟୁଡ଼” ନାମକ ଏକ ଯକ୍ଷ, ଯେ କି କୁବେରଙ୍କର ଅନୁଚର ଥିଲା, 
ସେ ଆସି ଗୋପିମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଚାଲିଗଲା। ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ସେହି ଶଙ୍ଖଟୂଡ଼କୁ 
ବଧ କରିଦେଲେ । ତାର ଚୂଡ଼ାମଣୀ ବାହାର କରି ବଳରାମ ଜୀଙ୍କୁ ଦେଇ ଦେଲେ । 


ଯୁଗଳ ଗୀତ 


ଏହାପରେ ଯୁଗଳ ଗୀତର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସେ । ଯଦି କେବେ ଭଗବାନ ଗୋଚଗାରଣ 
ନିମନ୍ତେ ( ଗାଇମାନଙ୍କୁ ଚରାଇବା) ବନକୁ ଯାଉଥିଲେ, ତ ତାଙ୍କ ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ ସମସ୍ତ 
ଗୋପି ଭଗବାନଙ୍କ ଲୀଳାର ଧ୍ଯାନ କରୁଥିଲେ । ତାଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରି ଗୀତ ଗାଉଥୁିଲେ । 
ପୁଣି ସନ୍ଧ୍ୟା ସମୟରେ, ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସୁଥିଲେ ତ ତାଙ୍କର 
ଦର୍ଶନ କରୁଥିଲେ । ସେଥ୍ରପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ଏବଂ ଦର୍ଶନର ଅଭାବରେ ସ୍କରଣ 
କରିଗଲିବା, ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସାଧନା ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଆଉ ଅଧ୍ରକା କଣ ବା 
ଆମେ କରିପାରିବା ? ଦେଖନ୍ତୁ, ଏବେ ଆମେ କେଉଁଠାରେ ଅଛନ୍ତି ? ଗୋକୁଳରେ, 
ବୃନ୍ଦାବନରେ ଅଛନ୍ତିନ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏବେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ସମୂହରେ ବସିଅଛନ୍ତି। 
ଏହି ସ୍ତ୍ରିତିରେ ତ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କର ଲୀଳାର ସ୍କରଣ ହି ତ କରିପାରିବା । ଏହା ଅତି 
ସୁଲଭ ଅଟେ । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ କିଛି ବଡ଼ ହୋଇଗଲେଣି, ଆଠବର୍ଷର ହୋଇଗଲେଣି | 
ଭଗବାନ ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ ସେ ସବୁବେଳେ ବୃନ୍ଦାବନରେ ହି ରହିପାରିବେ ନାହିଁ । 
ଭଗବାନ ବିଚାର କଲେ, କିଛି ସମୟ ପରେ ମୋତେ ଏଠାରୁ ଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ, କିନ୍ତୁ ତା 
ପୂର୍ବରୁ, ଏପରି ହୋଇଯିବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ ଏହି ଗୋକୁଳବାସୀ ମୋ ଭକ୍ତିରେ ନିମଗ୍ନ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ, ଡୁବି ଯାଆନ୍ତୁ | ପୁଣି ତା ପରେ ସେମାନଙ୍କର ଭକ୍ତିରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର 
ବିଘ୍ନ ମଧ୍ଯ ଆସିପାରିବ ନାହିଁ । ଭଗବାନ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ହିଁ 
ଏହିପରି ହୋଇଥାଏ ଯେ ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ (ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ) କୌଣସି କଥା ଅଥବା 
ପ୍ରବଚନ - ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ଗଲୁଛି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଘରର କାମ-କାର୍ଯ୍ୟ ଛାଡ଼ି ଦେଇ 


|॥ ୫୫୫ |॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଟନ 


ମଧ୍ଯ ପ୍ରବଚନରେ ପହଞ୍ଚୁ ଯାଇଥାଉ, ଶୁଣିଥାଉ, କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ତାର ସମାପ୍ରିର 
ଦିନ ଆସେ ତ ଆମେ ବିଚାର କରୁ ଏବେ ଆମେ କଣ କରିବୁ ? ଏହା ଅଭାବରେ କଣ 
ହେବ ? ସେତେବେଳେ ଆମେ ୯“ ଦୂରଦର୍ଶନ” ଦେଖୁବାରେ ଅଥବା ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ବିଷୟରେ ଲାଗିଯାଉ । ଏହି କାରଣରୁ ଆମର ଭାବ ଦୃଢ଼ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ପକ୍କା 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ସତ୍‌ସଙ୍ଗରେ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ମିଳିଲା ତାର ଧାରଣ କରି 
ରଖୁବା ଉଚିତ, ଯେପରି ଜୀବନରେ ସତତ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥିବ, ସେହି ରସାନୁଭୁତିରେ 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିଘ୍ନ ଆସିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । 


କେବେ-କେବେ ଏପରି ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଲୋକମାନେ ଜଣକ ପରେ ଜଣକୁ 
ଗୁରୁ କରୁଥାଆନ୍ତ । ଅଥବା ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ୟ କେହି ଜଣେ ସାଧନାର ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ବାର୍ଗ ତାଙ୍କୁ କହନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନେ ସେହି ମାର୍ଗରେ ଚାଲିବାକୁ ଲାଗନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ଯେଉଁ ସାଧନ ମାର୍ଗ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇଥାଏ ତାକୁ ଛାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତି, ଅନ୍ୟ 
ସାଧନା କରିବାରେ ଲାଗିଯାଆନ୍ତି । ଏଭଳି ଲୋକମାନେ କୌଣସି ସାଧନାର ଦୃଢ଼ 
ହୋଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେହି ସାଧକମାନଙ୍କର ବଡ଼ ଦୁଃଖଦ ସ୍ତ୍ରତି ହୋଇଯାଏ । 


ଏବେ ଏଠାରେ ଆଗକୁ ଯେଉଁ ବଣ୍ତନ ଅଛି, ତାକୁ ଯଦି ଲୀଳା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବା 
ତ ଭଗବାନ ବିଗ୍ଚର କରୁଛନ୍ତି, ମୋତେ ଏଠାରୁ ଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ, ତେବେ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଏବେ ଯେଉଁ ଅସୁରମାନେ ଏଠି-ସେଠି ଲୁଚି ରହିଛନ୍ତି, ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମାରିବା 
ପରେ ଯିବି, ଯଦ୍ବାରା ଏମାନଙ୍କୁ ଆଗକୁ ସେମାନେ କୌଣସି କଷ୍ଟ ଦେଇପାରିବେ ନାହିଁ। 
ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଦେଖୂବା ପାଇଁ ଏହା ଏକ ସାମାନ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟି । କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଗମ୍ଭୀର ଦୃଷ୍ଟି 
ହେଉଛି ଯେ - ସମସ୍ତ ବ୍ରଜବାସୀ ଭଗବାନଙ୍କର ସାନ୍ନିଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଭକ୍ତି ରସରେ ବୁଡ଼ି 
ରହିଛନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ଯେଉଁ ଅସୁରମାନେ ଆସିବେ, ସେମାନେ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର 
ପ୍ରକାରର ଅଟନ୍ତି । ଯେଉଁ ଲୋକ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ନେଇ ବିରୋଧୀ ହୋଇ ଆସିଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ତଥାପି ଭଲ । କିନ୍ତୁ ଯଦି କେହି ( ଅସୁର) ଭକ୍ତ ବେଶରେ ଆସିଯାଏ ଏବଂ 
ଆମକୁ ଧୋକା ଦେଇ ଚାଲିଯାଏ ତ ତାହା ଅତି ଦୁଃଖଦ ଘଟଣା ହେବ। ହଁ କି ନୁହେଁ ? 


ଯେପରିକି ଘରକୁ ଚେର ଯଦି ଆସିଯାଆନ୍ତି ତ ଲୋକମାନେ ସାବଧାନ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଯଦି କେହି ସାଧୁ“ ବେଶ ଧାରଣ କରି ଆସନ୍ତି ଏବଂ କୌଣସି 
ଚମତ୍କାର କରି କିଛି ଦେଖେଇ ଦିଅନ୍ତି । ତେବେ ତାଙ୍କୁ ଲାଗେ, ଆରେ | ଏ ସାଧୁ ତ 
ଜଣେ ସିଦ୍ଧ ଭଳି ଜଣାପଡ଼ୁଛନ୍ତି, ( ଏବଂ ଆପଣଙ୍କୁ ମୂର୍ଖ ବନେଇଦିଅନ୍ତି) ଏବଂ ସେ 


॥ ୫୫୬ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଯେତେବେଳେ କହନ୍ତି - ତୁମେ ପାଞ୍ଚ ଟଙ୍କା ଆଣ, ମୁଁ ତାକୁ ଦଶ ଟଙ୍କା କରିଦେବି ଏବଂ 
ଆପଣଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଦେଖାଇ ଦିଏ, ତେବେ ଆମେ କହୁ ଏହି ସାଧୁ ବେଶଧାରୀ ପାଞ୍ଚକୁ 
ଦଶ କରି ଦେଖାଉଛନ୍ତି । ପୁଣି ସେ କହନ୍ତି - ଶହେ ଟଙ୍କା ନେଇ ଆସ । ତାହା 
ଦେଲାପରେ ସେ ଦୁଇଶହ ଟଙ୍କା କରିଦିଅନ୍ତି । ପୁଣି ଏକ ହଜାର, ତାପରେ ଦଶହଜାର... 
ଏବଂ ସେ ନୋଟ ବାହାର କରି ସାଧୁଙ୍କୁ ଦେଇଥାଆନ୍ତି । ପୁଣି ଅଗ୍ନନକ ଦେଖନ୍ତି ଯେ 
ସାଧୁ ଜଣକ ଉଭାନ୍‌ ହୋଇଗଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏପରି କରିବାର କଣ ଆବଶ୍ୟକତା 
ଥିଲା ? 


ଅରିଷ୍ଟାସୁର, କେଶୀ ତଥା ବ୍ୟୋମାସୁରଙ୍କର ଉଦ୍ଧାର 


ଭଗବାନ ଚାହୁଁନାହାନ୍ତି ଯେ, ସେଠାରେ ( ବ୍ରଜଭୂମିରେ) ଏପରି କେହି ଆସନ୍ତୁ | 
ଭଗବାନ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଯେ ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କର ଭକ୍ତି ନିରାପଦ ରହୁ, ସେଥୁରେ କୌଣସି 
ବିଘ୍ନ, କୌଣସି ବ୍ୟବଧାନ ନ ଆସୁ | ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଅରିଷ୍ଟାସୁର, କେଶୀ ତଥା ବ୍ୟୋମାସୁର 
ଏହି ତିନି ବେଶଧାରୀ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ନାଶ କରିଦେଲେ । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, କେବେ କେବେ ଧର୍ମ ନାମରେ ଅଧର୍ମ କଥା ଶିକ୍ଷା ଦେଉଥବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ଆମ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁଥାଆନ୍ତି । ତାକୁ ଅରିଷ୍ଟାସୁର ଅଥବା ବୃଷଭାସୁର କୁହାଯାଇଛି । 
ବୃଷଭର ଅର୍ଥ ବଳଦ, ତାକୁ ଧର୍ମର ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଯଦି 
କୌଣସି ଅସୁର, ବୃଷଭର ବେଶ ଧାରଣ କରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧର୍ମର ରୂପ ଧାରଣ କରି 
ଆସିଯାଏ ତ ତାହା ଅତି ଦୁଃଖଦାୟକ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ । ଯେପରିକି ଜୀବନରେ 
କେବେ କେବେ ମିଥ୍ୟା ଧର୍ମର ଉପଦେଶ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ 
ମିଳିଯାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ବାସ୍ତବିକ ଧର୍ମମାର୍ଗ ଓ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗଠାରୁ ବିଚ୍ୟୁତ 
କରିଦେଇଥାଆନ୍ତି । ଭଗବାନ ଏହି ମିଥ୍ୟା ଧର୍ମବାଲାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନାଶ କରିଦେଲେ । 
ଅରିଷ୍ଟାସୁର ( ବୃଷଭାସୁର) ର ବଧ କରିଦେଲେ । 


ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କୁ ଜଣା ନାହିଁ ଯେ ଆଗକୁ କଣ ହେବ । ଏବେ କଂସକୁ 
ପ୍ରେରଣା ହେଲା, କାରଣ ନାରଦ ଜୀ ଯାଇ ତାର କାନରେ କିଛି କହି ଆସିଲେ । 
“ଆରେ । ତୁ ଏତେ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ଗୋକୁଳ ପଠାଇଲୁ। କିନ୍ତୁ ସେହି ଛୋଟ ବାଳକଟି 
ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମାରିଦେଲା । ଜଣାଅଛି ! ସେ ହିଁ ତ ତୋର କାଳ ଅଟେ । ତୁ କିଛି 
ବୁଝିପାରୁ ନାହୁଁ, ସେ ହଁ କୃଷ୍ଣ ଅଟନ୍ତି । ସେ ହିଁ ଦେବକୀଙ୍କର ଅଷ୍ଟମ ଗର୍ଭ-ଅଷ୍ଟମ ପୁତ୍ର 
ଅଟନ୍ତି । ” ଏପରି ଭାବରେ ନାରଦ ଜୀ ତାଙ୍କୁ କହିଦେଲେ । ତାପରେ କଂସ ଦେବକୀ 
॥ ୫୫୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତଥା ବସୁଦେବ ଜୀଙ୍କୁ ପୁନର୍ବାର କାରାଗୃହରେ ରଖୁଦେଲ ଏବଂ ପୁଣି କେଶୀକୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଓ ବଳରାମଜୀଙ୍କୁ ମାରିବା ନିମନ୍ତେ ବୃନ୍ଦାବନ ପଠାଇଦେଲ । 


ପୁଣି ସେ ବିଚାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲା - ଏବେ ମୁଁ କଣ କରିବି ? ସେ ଏକ 
ଯୋଜନା ପ୍ରସ୍ତୁତ କଲ । କଂସ ସ୍ଵୟଂ ମଧ୍ଯ ବଡ଼ ଉଚ୍ଚମାନର ପହଲିମାନ ଥିଲା । ତାର 
କୁସ୍ତୀ କରିବାରେ ଖୁବ ଆଗ୍ରହ ଥୁଲା । ତା ନିକଟରେ କେତେକ ବଡ଼ ବଡ଼ ପହଲିମାନ 
ଥିଲେ । ଯେଉଁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଗଣୂର ଏବଂ ମୁଷ୍ଠିକାସୁର ଦୁହେଁ ମୁଖ୍ୟ ଥିଲେ । ତାଙ୍କ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଅନ୍ୟ କେହି ତିଷ୍ଠିପାରୁ ନ ଥିଲେ । ତା ପାଖରେ କୁବଳୟାପୀଡ଼ ନାମକ ଏକ 
ବଡ଼ ଭୟଙ୍କର ବଳଶାଳୀ ହାତୀ ମଧ୍ଯ ଥିଲା । ସେ ବିଗ୍ତର କଲା ଏଠାରେ ଏକ 
ମଲ୍ଲଯୁଦ୍ଧର ଆୟୋଜନ କରିବାକୁ ହେବ । ସେଥୁରେ ମଲ୍ଲଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଏକ ଧନୁଷ- 
ଯଜ୍ଞର ଆୟୋଜନ କରି ଏହି ଉତ୍ସବର ଆଳରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତଥା ବଳରାମଙ୍କୁ ଏଠାକୁ 
ଆସିବା ନିମନ୍ତେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା । ଏଠାକୁ ଡାକି ଆଣି କୁବଳୟାପୀକ୍ଷ ହାତୀକୁ ସେ 
ଦୁଇଜଣଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଛାଡ଼ି ଦେବା । ସେମାନେ କୁବଳୟାପୀଡ଼ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ମରିଯିବେ, 
ନଚେତ୍‌ ପୁଣି ସେମାନଙ୍କୁ କୁସ୍ତୀ କରିବା ନିମନ୍ତେ କହିବା । ଏବେ ଏଠାରେ ଧ୍ଧାନ 
ରଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ସମୟରେ ଏଗାର ବର୍ଷର ବାଳକ ଅଟନ୍ତି | ଯେତେବେଳେ 
କି ଗଣୁର ଏବଂ ମୁଷ୍ଟିକ ବଡ଼ ବଡ଼ ପହଲମାନ ଅଟନ୍ତି । କହୁଛନ୍ତି - ଏମାନଙ୍କ ସହିତ 
ସେମାନଙ୍କର କୁସ୍ତୀ କରାଇ ଦେବେ । ତେବେ ସେମାନେ ଏମାନଙ୍କୁ ଧରି ଚୂର୍ଣ୍ତ 
କରିଦେବେ । ଏହିଭଳି ଯୋଜନା କରି କଂସ ଏହି ଦୁଇଜଣଙ୍କୁ ( ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ବଳରାମଜୀଙ୍କୁ) 
ଆଣିବା ନିମନ୍ତେ ଅକ୍ରୁର ଜୀଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟକୁ ବ୍ରଜକୁ ପଠାଉଛନ୍ତି । 


ଏହା ଭିତରେ କେଶୀ ଯେ କି ପ୍ରଥମେ ହୟଗ୍ରୀବ ନାମକ ଅସୁର ଥୁଲା, ଯେ କି 
ପ୍ରଳୟ ସମୟରେ ବେଦକୁ ଚୋରାଇ ନେଇଥିଲା, ସେ ଘୋଡ଼ା ରୂପରେ ହୁଁକାର କରି 
ବ୍ରଜରେ ପହଞ୍ଚାଲା । (ଏବଂ ସେ ବେଦକୁ ଲୁଗଇ ଦେଇଥାଏ ।) ଘୋଡ଼ା ସ୍ଵଭାବ 
ଯୋଗୁଁ - ଘୋର ଧ୍ଵନୀ କରୁଥାଏ । କେଶୀ ମଧ୍ଯ ବହୁତ ଜୋରରେ ଶବ୍ଦ କରି ବ୍ରଜର 
ସମସ୍ତଙ୍କ ମନରେ ଭୟ ସୂଷ୍ଟି କରାଇଦେଲା । ଏଠାରେ ବୁଝିବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ ବେଦର 
ଅଧ୍ୟୟନ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତିର ବିରୋଧୀ ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଯଦି ଏପରି ହୁଏ ତ, ବାସ୍ତବିକ 
ତାହା ବେଦାର୍ଥର ବିରୋଧ୍ର ଅଟେ, ତାର ତିରସ୍କାର କରିବା କଥା | ସେଥିପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଏହି କେଶୀ ନାମକ ଅସୁରକୁ ବଧ କରିଦେଲେ । 


॥ ୫୫୮ ॥ 


ନଶମ ଘ୍ଠନ୍ଧ 


ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ କେତେଥର ଏପରି ହୋଇଥାଏ, କେଜାଣି କେଉଁଠାରୁ କେହି 
ଆସିଯାଆନି ଏବଂ କହିବାକୁ ଲାଗନ୍ତି, “ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ବେଦ ପଢ଼ାଇବି | ” ସେ ବେଦର 
ବାସ୍ତବିକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ ତ ଗ୍ନପ୍ନ ରଖ୍ପଦିଏ ଏବଂ ବେଦ ପଢ଼ାଇବା ଆଳରେ ସେ ଆମକୁ 
ଆଉ କିଛି ଶିଖାଇବାରେ ଲାଗିଯାଏ। ଏପରି ଆସୁରୀ ବେଦବାଦୀମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କର ଭକ୍ତି ଖଣ୍ଡିତ ହୋଇନଯାଉ, ଏପରି ବିଚାର କରି ଭଗବାନ ତାଙ୍କର 
ସେହି ଖଣ୍ଡନ ମାର୍ଗକୁ, ନିମିତ୍ତକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେଲେ, ସେହି ବେଦ ବିରୁଦ୍ଧ ମାର୍ଗକୁ 
ଅବରୁଦ୍ଧ କରିଦେଲେ । କେଶୀକୁ ନାଶ କରିଦେଲେ । 


ସେତେବେଳେ ନାରଦ ଜୀ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସି ତାଙ୍କର ସ୍ତୁତି କରୁଛନ୍ତି । 
କହୁଛନ୍ତି, “ କେଶୀର ବଧ କରି ଆପଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ତାର ଭୟରୁ ମୁକ୍ତ କରି ଆନନ୍ଦିତ କରି 
ଦେଲେ।” ପୁଣି ଆଗକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହେବାକୁ ଥିବା ସଂହାର ତଥା ବିଶିଷ୍ଟ 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ସେ କହି ଶୁଣାଇଲେ । ତା ପରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରୁ ବିଦାୟ ନେଇ ସେ 
ସେଠାରୁ ଗଲିଗଲେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, କେହି କେହି ବ୍ୟୋମାସୁର ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ଏହି ବ୍ୟୋମାସୁର କିଏ ? 
ଜଣାଅଛି । ଏ ଆମକୁ ଭକ୍ତି ମାର୍ଗରୁ ବିଚ୍ୟୁତ କରି ଆମର ଯୋଗ ସମାଧ୍ଵକୁ ଜଡ଼ 
ସମାଧ୍ରେ ଅଥବା ପୁଣି ଆମକୁ ଶୂନ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଦେଇଥାଏ । ଯେ ଏପରି କରିଥାଏ, 
ସେ “ ବ୍ୟୋମସୁର” ଅଟେ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ବ୍ରଜକୁ ଆସିଥିବା ସେହି ବ୍ୟୋମାସୁରକୁ 
ବଧ କଲେ । 


ଅରିଷ୍ଟାସୁର ( ବୃଷଭାସୁର), କେଶୀ ତଥା ବ୍ୟୋମାସୁର ଏହି ତିନିଜଣଙ୍କୁ ଭଗବାନ 
ବଧ କଲେ, ଯନ୍ଦ୍‌ରା କି ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କୁ ନିରନ୍ତର ଭକ୍ତି ରସ ମିଳୁଥାଉ । ଏବେ ଏହା 
ଧ୍ଧାନରେ ରଖୁବା କଥା ଯେ ଭକ୍ତି ରସର ପୁଷ୍ଟି ବିୟୋଗରେ ଅଧ୍ଵକ ହୋଇଥାଏ । 
ବିୟୋଗ ଭକ୍ତି ରସକୁ ବଢ଼ାଇଥାଏ । କାରଣ ବିୟୋଗରେ ନିରନ୍ତର ସ୍କରଣ ଚାଲିଥାଏ । 
ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ଏମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଗର ରତି ତ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି, ଏବେ 
ବିୟୋଗର ରତି ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । ତଦ୍ଦ୍ନାରା ଭକ୍ତି ରସ ଦୃଢ଼ ହୋଇଥାଏ । 
ଯେପରି କି, ଦୁଧକୁ ଯଦି କଞ୍ଚା ରଖାଯାଏ ତ ତାହା ଫାଟିଯିବ ( ଛାଡ଼ିଯିବ) । ଯଦି ତାକୁ 
ଗରମ କରି (ଫୁଟାଇ) ରଖାଯାଏ, ତେବେ ତାହା ଛିଡ଼େ ନାହିଁ । ଏପରି ଦେଖୁଲେ ତ 
ଆମେ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଗରମ ହୋଇ ରହିଛୁ, ପରନ୍ତୁ ଏହି ତାପ ସଂଯୋଗ ରହିତ ବିୟୋଗର 
ତାପ ଅଟେ । ସଂଯୋଗ ପରେ ଯେଉଁ ବିୟୋଗ ହୋଇଥାଏ, ତାର ତାପ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର 


॥ ୫୫୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ହୋଇଥାଏ । ତାହା ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ପୁର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ନିଷ୍ବାବାନ କରିଦେଇଥାଏ । ଭଗବାନ 
ବିଗ୍ର କରୁଛନ୍ତି ଯେ ସଂଯୋଗର ରସ ତ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ଆସ୍ଵାଦନ କରିଛନ୍ତି, 
ଏବେ ଏମାନଙ୍କୁ ବିୟୋଗର ରସକୁ କିଛି ପରିମାଣରେ ଅନୁଭବ କରାଇବା । ସେଥୁପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଯିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତିରେ ଲାଗି ଯାଇଛନ୍ତି । 


ଅକ୍ରୁର ଜୀଙ୍କର ବ୍ରଜଯାତ୍ରା 


ଅକୂର ଜୀ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଠାରେ ଭକ୍ତି ଭାବ ରଖୁଥିଲେ, ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ 
ନିଜର ଚାଗ (କକା) ଭଳି ସମ୍ମାନ ଦେଉଥିଲେ । ସେ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମୀୟସ୍ଵଜନ ହିଁ 
ଅଟନ୍ତି। ବହୁତ ବଡ଼ ବଂଶ ଅଟେ । ଅକୂର ଜୀଙ୍କର ବୟସ ମଧ୍ୟ ଅଧ୍ରକ ଥିଲା । 
ଭଗବାନ ଏବେ ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧ କରିଦେବାକୁ କୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନଙ୍କୁ କିଏ 
ଆଣିପାରିବ ? କୂର ତ ତାଙ୍କୁ ଆଣିପାରିବ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଥୁରାକୁ 
ଆଣିବା ନିମନ୍ତେ କଂସ ଅକୂରଙ୍କୁ ପଠାଇଲା । ସେ ପ୍ରଥମେ କେତେକ କୂର ଲୋକଙ୍କୁ 
ପଠାଇଥିଲା, ତ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସଂହାର ହୋଇଗଲା, ସମସ୍ତେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ | 
କହିଲେ କ୍ରୁର ଲୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କର କ୍ଷତି କରିପାରିବା ନାହିଁ । କୂରମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏଠାକୁ ଆଣିପାରିବୁ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏବେ ଅକୂରଙ୍କୁ ପଠାଉଛନ୍ତି, 
ଯେପରିକି ସେ ପ୍ରେମ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କୁ ଏଠାକୁ ଆଣିପାରିବ । ଅକୂରଙ୍କୁ ତ ସେ ମନା 
କରିବେ ନାହିଁ । 


ଏପରି ବିଚାର କରି, ନିଜର ଏହି କୁଯୋଜନାକୁ ଅକୂରଜୀଙ୍କୁ ଶୁଣାଇ କଂସ 
ତାଙ୍କୁ କହୁଛି, “ ଆପଣ ନନ୍ଦ ଗ୍ରାମକୁ ଯାଆନ୍ତୁ ଏବଂ କୁହନ୍ତୁ ଯେ ମଥୁରାରେ ଏକ ବିରାଟ 
ଗମ୍ଭୀର ଧନୁଷ-ଯଜ୍ଞର ଆୟୋଜନ କରାଯାଉଛି । ଆପଣ ତାକୁ ଦେଖୁବାକୁ ଚାଲନ୍ତୁ । 
ଏଭଳି କହି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତଥା ବଳରାମଙ୍କ ସହିତ ସେମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଆସନ୍ତୁ ।” କଂସର 
ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ଜାଣିଲା ପରେ ଅକୁରଜୀଙ୍କୁ ତ ଭଲ ଲାଗିଲା ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସେ ବିଗର 
କରୁଛନ୍ତି । ଏହି ଆଳରେ ମୋତେ ବୂନ୍ଦାବନ ଯିବାକୁ ମିଳିବ, ସେଠାରେ ମୋତେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ମିଳିବ । ସେମାନଙ୍କୁ ସାଥ୍ରେ ଆଣିବାର ସୌଭାଗ୍ୟ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବ । ମୋର ଆଉ କଣ ଆବଶ୍ୟକ ?¢ ସେ ତ ଭଗବାନ, ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଅଟନ୍ତି । ସେ 
ତ କଂସକୁ ଡରିବା ବାଲା ନୁହେଁ । ମୋତେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁପାଇଁ ବ୍ୟସ୍ତ ହେବାର କୌଣସି 
ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ । 


॥ ୫୬୦ | 


ଦଶମ ସ୍ବରୀନ୍ଧ 


ଏପରି ବିଗ୍ର କରି, ଅକୂରଜୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆଣିବା ନିମନ୍ତେ ରଥରେ ଚଢ଼ି 
ମଧୁରାରୁ ବୃନ୍ଦାବନ ଆଡ଼କୁ ବାହାରି ଗଲେ । ରାସ୍ତାରେ ଅକୁର ଜୀ ମନୋରଥ ( କଳ୍ପନା) 
କରି ଚାଲିଛନ୍ତି - ମୁଁ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଯାଉଛି, ଯେ କି ସମସ୍ତ 
ପ୍ୁଥିବୀର ଭାରକୁ ହରଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଏଠାରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି, ଯେ ସେଠାରେ 
ନନ୍ଦବାବା ଏବଂ ଯଶୋଦା ଜୀଙ୍କୁ ନିଜ ବାଳ ଲୀଳାର ସୁଖ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି, ବାଛୁରୀ 
ତଥା ଗାଭମାନଙ୍କୁ ଚରାଇଛନ୍ତି । ଗୋପାଳ ବାଳକମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଶି ସେ ମାଖନ 
ଗେରୀ ଲୀଳା କଲେ, ଜଣାନାହିଁ ଆହୁରି କେତେ କେତେ ଲୀଳାମାନ ସବୁ କରିଛନ୍ତି । 
ଗୋପିମାନଙ୍କ ସହିତ ବିହାର ମଧ୍ଯ କରିଛନ୍ତି । ସେହି ଭଗବାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ମୋତେ 
ଏବେ ହେବ । ଏପରି (କଳ୍ପନା) ମନୋରଥ କରି କରି ଏବେ ଅକୂର ଜୀ ଭୂମିକୁ 
ଅନୁସରଣ କରି ଯାଉଛନ୍ତି, ଯେ କାହିଁ କେଉଁଠାରେ ତ ଭଗବାନଙ୍କର ଚରଣ ଚିହ୍ନ 
ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ ? କାରଣ ସେ ତ ଏଇଠାରେ କେଉଁଠି ଗାଲିଥବେ, ବୁଲିଥୁବେ । 
ଗଲୁ-ଚାଲୁ ତାଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଚରଣ-ଚିହ୍୍‌ର ଦର୍ଶନ ମଧ ହୋଇଗଲା | ଦର୍ଶନ ପାଉ 
ପାଉ ଅକୂରଜୀ ରଥ ଉପରୁ ଡେଇଁ ପଡ଼ୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସେହିଠାରେ ଗଡ଼ି ଯାଉଛନ୍ତି । ପୁଣି 
ସେହି ଚିହ୍ନକୁ ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ ପ୍ରଣିପାତ କରୁଛନ୍ତି । 


ତାପରେ, ଆଗକୁ ଯାଇ ଅକୂର ଜୀ ଦେଖିଲେ ଯ଼େ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜୀ ଓ ବଳରାମ ଜୀ 
ଦୁଇଜଣ ଗୋ ଦୋହନ ସ୍ଥାନରେ ଉପସ୍ଥିତ ଅଛନ୍ତି । ସେ ଦୁଇଜଣଙ୍କର ଅତି ଶୋଭନ 
ବେଶ-ଭୂଷା ତଥା ରୂପ ଲାବଣ୍ୟକୁ ଦେଖ ଅକୂର ଜୀ ମୁଗ୍ଧ ହୋଇଗଲେ । ପ୍ରେମ 
ଭାବରେ ଓତଃପ୍ରୋତ ହୋଇ ସେ ପୁଣି ରଥରୁ କୁଦି ପଡ଼ିଲେ ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ- ବଳରାମ 
ଦୁହିଙ୍କ ଚରଣରେ ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ ଲୋଟିଗଲେ । ତାଙ୍କ ଆଖୁରୁ ଅଶ୍ରୁଧାରା ବହିବାକୁ ଲାଗିଲା। 
ଭଗବାନ ଅତି ପ୍ରେମରେ ତାଙ୍କୁ ହୃଦୟରେ ଲଗାଇଲେ । ପୁଣି ବଳରାମ ଜୀ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କୁ 
ହୃଦୟରେ ଲଗାଇଲେ ଏବଂ ଦୁଇଭାଇ ମିଶି ତାଙ୍କ ହାତ ଧରି ତାଙ୍କୁ ଘରକୁ ନେଇ 
ଆସିଲେ ଏବଂ ସେଠାରେ ତାଙ୍କର ଅତି ଉତ୍ତମ ରୂପେ ସ୍ଵାଗତ ସତ୍କାର କଲେ । 
ନନ୍ଦବାବା ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ସମ୍ମାନ କଲେ ଏବଂ ଅତି ପ୍ରେମ ପୂର୍ବକ ତାଙ୍କର କୁଶଳ ମଙ୍ଗଳ 
ପଚାରିଲେ | ମଥୁରାର ସମାଚାର ମଧ୍ୟ ପଚାରିଲେ | 


ମଥୁରାରୁ ଆସିବା ସମୟରେ ଅକୂର ଜୀଙ୍କ ମନରେ ଭାବନା ଆସୁଥିଲା ଯେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମୋତେ ଗଗ-ଚାଗ ସମ୍ବୋଧନ କରି ଡାକିବେ, ପୁଣି ମଥୁରାକୁ ଆସିଲେ ମୋ 
ଘରକୁ ମଧ୍ଯ ଆସିବେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ଆସୁ ଆସୁ ପ୍ରଣାମ କଲାପରେ ଭଗବାନ 
ତାଙ୍କ ସହିତ ସେହିଭଳି କଥା ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ । ତାଙ୍କ ଇଛାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କଲେ । କେବଳ 
॥ ୫୬୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏତିକି ନୁହେଁ, ଭଗବାନ ତ ତାଙ୍କର ପାଦ ମଧ୍ଯ ଆଉଁଷି ଦେଉଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର କ୍ଲାନ୍ତି ଦୂର 
କରିଛନ୍ତି । ପୁଣି ରାତ୍ରିରେ ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତେ ଏ ପାଖ, ସେ ପାଖ ହୋଇଗଲେ, 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କୁ ପଚାରୁଛନ୍ତି ଯେ ମଥୁରାର ସ୍ଥିତି କଂଣ ? ସେଠାକାର ଖବର 
କ'ଣ ? ଅକୁର କହିଲେ - ଆପଣଙ୍କୁ କଣ ଖବର କହିବି ? ସେଠାରେ ଆପଣଙ୍କ 
ମାତା, ପିତାଙ୍କୁ କଂସ ଜେଲରେ ରଖୁଛି । ନିଜର ପିତା ଉଗ୍ରସେନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଜେଲରେ 
ଭଭିକରି ସେ ନିଜେ ରାଜା ହୋଇ ବସିଛି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବହୁତ କଷ୍ଟ ଦେଉଛି । ଏବେ 
ଶିଘ୍ର ତାର ସଂହାର ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । ଭଗବାନ କହିଲେ, ଠିକ ଅଛି, ଯିବା ନିମନ୍ତେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତି କରନ୍ତୁ । 


ଯେତେବେଳେ ବ୍ରଜରେ ଏହି ଖବର ପ୍ରଗ୍ର ହୋଇଗଲା ଯେ ଅକୂର ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ନେଇଯବା ପାଇଁ ଆସିଛନ୍ତି, ତ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ - ତାଙ୍କ ନାମ 
ଅକୂର କିଏ ଦେଲା ? ଏ ଅକୂର ନା କୂର ? ଦେଖନ୍ତୁ, ଗୋକୁଳରେ ପଦାର୍ପଣ କରିବାଠାରୁ 
ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କର ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଯେପରି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, ତାକୁ 
ଆମେ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କର ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କିଭଳି ପ୍ରେମ ଅଛି, ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କ 
ସହିତ ମଧ୍ଯ କିପରି ପ୍ରେମ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ମଧ୍ଯ ଆମେ ଜାଣିଛନ୍ତି । ସେହି ଭଗବାନ 
ସେଠାରୁ ଚାଲିଯିବେ, ଏହା ଶୁଣି ସେ ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ତ୍ରିତି କିପରି ହୋଇଯାଇଥିବ, 
ଆମ୍ଭେମାନେ ତାର କଳ୍ପନା ମଧ୍ଯ କରିପାରିବା ନାହିଁ । ଆମେ ଗୋପିମାନଙ୍କର ପ୍ରେମ 
ମଧ୍ଯ ଦେଖିଛନ୍ତି ଯେ କିପରି ସେମାନେ ନିଜର ବକ୍ଷସ୍ଥଳରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣ 
ରଖ୍ବବା ପାଇଁ ଡରୁଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଲାଗୁଛି ଯେ- ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣ ଏତେ କୋମଳ 
ଯେ ଯାହା ଅପେକ୍ଷା ସେମାନଙ୍କର ନିଜର ବକ୍ଷସ୍ଥ୍ଳ ମଧ୍ଯ ଅତି କଠୋର | ସେହି ଅତି 
ସୁକୋମଳ ଚରଣ ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବନରେ ବୁଲୁଛନ୍ତି, ଏପରି ଚିନ୍ତା କରି କରି ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ 
ଦୁଃଖ ହେଉଛି, ଏପରି ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଭକି, ପ୍ରେମ, ସେମାନଙ୍କୁ ଯେତେବେଳେ ଏହି 
ସମାଚାର ମିଳିଲା, ତ ସେମାନେ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ଭଗବାନ କରନ୍ତୁ ଏହି 
ଖବର ମିଥ୍ୟା ହେଉ । ଏହା ଜନରବ ହୋଇଥାଉ । ଏହି ସମାଚାର ସତ୍ୟ ନ ହେଉ । 
କିନ୍ତୁ କଣ କରାଯିବ, ଯେଉଁ କଥାକୁ ଆମେ ଜନରବ ହୋଇଥାଉ ବୋଲି ଭାବିଥାଉ, 
ତାହା ପ୍ରାୟ ସତ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ଗୋପୀମାନେ ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ ଧନୁ-ଯଜ୍ଞ ତ କେବଳ 
ଏକ ବାହାନା ଅଟେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଥରେ ଏଠାରୁ ରଲିଗଲା ପରେ ଆଉ କେବେ ଆସିବେ 
ନାହି । ସେମାନଙ୍କୁ ଜଣାଅଛି ଯେ ଭଗବାନ ଯେଉଁଠିକୁ ଯିବେ ଲୋକମାନେ ସେଠାରେ 
ତାଙ୍କୁ ଅଟକାଇବାକୁ ଚାହିଁବେ, ବସାଇ ରଖିବେ, ତାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିବାଜୁ ଚାହିବେ ନାହିଁ । 
॥ ୫୬୨ ॥ 


„ଶମ ସ୍ରୀନ୍ଧ 


ପୁଣି ସେମାନେ ବିଗ୍ତର କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଏଠାରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଅପାଠୁଆ 
ଗୋପୀ, ଆମକୁ ତ କିଛି ଜଣାନାହିଁ, ନା ଢଙ୍ଗରେ ବସ୍ବ ପିନ୍ଧିବାକୁ ଆସେ, ନା ଢଙ୍ଗରେ 
କଥା କହି ଆସେ, ନା ଢଙ୍ଗରେ ବସିବା, ଉଠିବା ଆସେ | ଭଗବାନ ଯେଉଁ ସହରକୁ 
ଯିବେ, ସେଠାରେ ତ ବଡ଼ ବଡ଼ ମହଲ ଥବ । ସେଠାର ପୁଅ, ଝିଅ, ସ୍କୀ-ପୁରୁଷ 
ସମସ୍ପେ ପଢ଼ା-ଲେଖା ଜାଣିଥୁବେ । ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖ ମୋହିତ ହୋଇ 
ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ରହିବାକୁ ଲାଗିବେ । ସେଠାରେ ସେ ଆମକୁ କାହିକି ମନେ ପକାଇବେ ? 
ଅଧ୍ରକନ୍ତୁ, ଆମେ ସମସ୍ତେ ତ ତାଙ୍କ ମା'ଙ୍କ ନିକଟରେ ସେମାନଙ୍କ ନାମରେ ଅଭିଯୋଗ 
କରୁଥିଲୁ ନା ? ଏହିଭଳି ଚିନ୍ତା କରି କରି ସେମାନଙ୍କର ହୃଦୟ ପୂର୍ବଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧକ 
ଦୁଃଖୂ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଭାବୁଥିଲେ ଯେ ଏହି ସମାଗର ମିଥ୍ୟା 
ହେଉ, କିନ୍ତୁ ତାହା ସତ୍ୟ ହେଲା । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଣ ବଳରାମଙ୍କର ମଥୁରାଗମନ 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କଂସର ନିମନ୍ତ୍ରଣ ବିଷୟରେ ନନ୍ଦବାବାଙ୍କୁ କହିଲେ ଏବଂ ନନ୍ଦବାବା 
ସମସ୍ତ ଗୋପାଳମାନଙ୍କୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ ଯେ କାଲି ପ୍ରଭାତ ସମୟରେ ସେହି ଉତ୍ସବରେ 
ସମ୍ମିଳିତ ହେବା ନିମନ୍ତେ ମଥୁରା ଯାତ୍ରା କରିବାକୁ ହେବ, ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତି କରିନିଅ | 
ଦୁଧ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସାମଗ୍ରୀ ଏକତ୍ରିତ କରି ନିଅ ଏବଂ ଶଗଡ଼ ଗାଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ସଜାଡ଼ି ନିଅ। 
ତା ପରଦିନ ଶଗଡ଼ ଗାଡ଼ିରେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଲଦା ହେଲା । ଅକୁର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ 
ବଳରାମଙ୍କୁ ନିଜ ରଥରେ ବସିବା ପାଇଁ କହିଲେ । ତା ପରେ ନନ୍ଦ ଆଦି ଗୋପାଳମାନେ 
ତଥା ଗୋପବାଳକମାନେ ସମସ୍ତେ ନିଜ ନିଜର ଶଗଡ଼ ଗାଡ଼ିରେ ବସିଗଲେ । ସେମାନଙ୍କୁ 
ଜଣାନାହି ଯେ ଏହି କୃଷ୍ଣ ତଥା ବଳରାମ ଏବେ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଏଠାରୁ ରାଲିଯିବେ 
କାରଣ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଅତି ସିଧା ସାଧା ସରଳ ପ୍ରକୃତିର ଅଟନ୍ତି। ତେବେ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରସ୍ତୁତି ପରେ ସମସ୍ତେ ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ କଲେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କିଭଳି ଅଟନ୍ତି । ସେହି ସମୟରେ ସେ ଗୋପୀମାନଙ୍କ ସହିତ 
କଥା ମଧ୍ଯ କରୁନାହାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଉ ହିଁ ନାହାନ୍ତି । ସେହି ରଥରେ ବସି 
ରହିଲେ ଏବଂ ସେମାନେ ବିଗ୍‌ରୀ ପ୍ରତିକ୍ଷା କରୁଥିଲେ ଯେ ଆମ ପାଖକୁ ଆସି କିଛି ତ 
କଥା ହୋଇଯିବେ, କିଛି ସାନ୍ତ୍ଵନା ଦେଇଯିବେ । କିନ୍ତୁ ସେ ଯାଉନାହାନ୍ତି । ସେହି 
ସମୟରେ ଲଜ୍ଜ୍ୟା ଛାଡ଼ି ସେମାନେ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଭଗବାନ ଦେଖିଲେ, କିନ୍ତୁ 
ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖକୁ ଯିବା ପାଇଁ ସାହାସ ବାନ୍ଧି ପାରୁନାହାଡ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ ଯଦି 


॥ ୫୬୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲି, ତେବେ ମୁଁ ସେଠାରୁ ଆସିପାରିବି ନାହିଁ । ଏପରି ବିଚାର 
କରି ସେ ଜଣେ ଦୂତକୁ ପଠାଇଲେ । ଦୂତକୁ କହିଲେ ଯେ ସେଠାକୁ ଯାଇ ସେମାନଙ୍କୁ 
କୁହ ଯେ “ ଆୟାସ୍ୟ ଇତି” ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଳିବା ପାଇଁ ପୁନର୍ବାର ଆସିବି | 
“ ମୁଁ ଫେରି ଆସିବି” ଏହି କଥାଟି ସ୍ଵୟଂ କରିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର ସାହାସ ହେଲା ନାହିଁ | 
ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରଥ ଚାଲିବାର ଧୂଳି ଉଡ଼ୁଥିବାର ଦେଖାଯାଉଥିଲା, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନେ 
ସେହିଠାରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇ ତାକୁ ଦେଖୁଥୁଲେ । ସେମାନେ ଫେରି ଆସି କଣ କରିବେ ? 
ଜାଣନ୍ତୁ ଯେ, ସେମାନଙ୍କର ତ ପ୍ରାଣ ଗଲିଯାଇଛି । 


ସନ୍ଥ ମୀରାବାଭ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ପଦ ଲେଖୁଛନ୍ତି । “ସଖୀ ଲାଜ ବୈରନ 
ଭଭ” ନିଜର ସଖୀକୁ କହୁଛନ୍ତି- ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଚାଲିଯିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲି | ଡେଇଁ 
ପଡ଼ି ରଥରେ ବସିବାକୁ କିନ୍ତୁ ଏହି ଲଜା- ସଂକୋଚ ମୋର ଶତୃ ହୋଇଗଲା । ମୁଁ 
ଏହିଠାରେ ରହିଗଲି । ଗୋଟିଏ କ୍ଷଣର ଭୁଲ ପାଇଁ ଏବେ ମୋତେ ସବୁଦିନ ପାଇଁ 
ଏଠାରେ କାନ୍ଦିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ମୁଁ ବାଳଗୋପାଳଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ କାହିଁକି ଗଲି ନାହିଁ ? 
“ସଖୀ ଲାଜ ବୈରନ ଭଭ” | ଦେଖନ୍ତୁ, ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କର ପ୍ରେମ ହେଉଛି ଏହିପରି | 


ଭଗବାନ ଏମାନଙ୍କୁ ଏହିଠାରେ ବୁନ୍ଦାବନରେ ଛାଡ଼ି ଆଗକୁ ଚାଲିଲେ । ସମସ୍ତ 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ସାଥୁରେ ହିଁ ରହିବା ଉଚିତ୍‌, ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ନୁହେଁ | ରଥ 
ଚଳାଇ ଅକୂର ଆଗକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । ରାସ୍ତାରେ ଯମୁନା ଜୀଙ୍କ କୂଳରେ ସେ କିଛି ସମୟ 
ରହିଯାଉଛନ୍ତି, କାରଣ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ନିରନ୍ତର ଗଲୁଥିଲେ । ସେ ଭାବିଲେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ, 
ବଳରାମଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ କିଛି ସମୟ ବିଶ୍ରାମ କରିବାକୁ ଦେବି ଏବଂ ସନ୍ଧ୍ୟାବନ୍ଦନ କରିନିଅନ୍ତୁ | 
ତେଣୁ ସେ ସେଠାରେ ରହିଛନ୍ତି । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ବଳରାମ ଦୁହେଁ ହାତ, ମୁହଁ 
ଧୋଇ ଜଳପାନ କଲେ ଏବଂ ପୁଣି ଲେଉଟି ଆସି ରଥରେ ବସିଗଲେ । 


ତାପରେ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଆଜ୍ଞା ନେଇ ନଦୀକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, ସେଠାରେ ବ୍ରହ୍ମ 
ହ୍ରଦରେ ସ୍ନାନ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ତାପରେ ଜଳରେ ବୁଡ଼ି ଯେତେବେଳେ ଜପ କରୁଛନ୍ତି, 
ସେତେବେଳେ ଏକ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଘଟଣା ଘଟିଲା ଯେ ନଦୀ ଜଳ ଭିତରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ 
ବଳରାମ ତାଙ୍କୁ ( ଅକୂରଜୀ) ଦୃଶ୍ୟ ହେଲେ । କହିଲେ, ମୁଁ ତ ସେମାନଙ୍କୁ ସେଠାରେ 
( ରଥ ଉପରେ] ଛାଡ଼ି କରି ଆସିଥିଲି, ଏଠାକୁ ସେମାନେ କିପରି ଆସିଗଲେ ? ମୁଣ୍ଡ 
ଉପରକୁ ଉଠାଇ ସେ ସେହିଠାରୁ ଦୃଷ୍ଟ ଫେରାଇ ଦେଖୁଛନ୍ତି ତ ସେ ଦୁହେଁ ସେହିଠାରେ 
ରଥ ଉପରେ ବସଛନ୍ତ । ପୁଣିଥରେ ଯେତେବେଳେ ଜଳ ଭିତରେ ଦେଖୂଲେ, ତ 


॥ ୫୬୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ସେମାନେ ଏହିଠାରେ ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି । ଅକୂର ବୁଝିପାରିଲେ ନାହିଁ ଯେ ଏହା ସବୁ 
କ'ଣ ହେଉଛି ? ପୁଣି କିଛି ସମୟ ପରେ, ନଦୀ ଗର୍ଭରେ ଭଗବାନ କ୍ଷୀର ସାଗରରେ 
ଶୟନ କଲାଭଳି ଦୃଶ୍ୟ, ନିଜର ସେହି ବିଷ୍ଣୁ ରୂପରେ ଦର୍ଶନ ଅକୂରଙ୍କୁ କରାଇଲେ । 
ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପର ଦର୍ଶନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କର ( ଅକୂରଙ୍କର) ଇଛା ଥୁଲା, ଭଗବାନ 
ତାଙ୍କର ସେହି ଇଛାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଦେଲେ । ଅକୂର ଦର୍ଶନ କଲେ, ପୁଣି ତାଙ୍କର ସ୍ତୁତି 
କରି ସେ ଫେରି ଆସିଲେ । ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ କକା, 
ଆପଣଙ୍କର କାହିକି ବିସ୍ମୟ ହେଉଛି ? ଆପଣ କ'ଣ ଜଳ ଭିତରେ କିଛି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ଦେଖଲେ କି ? ତ ଅକୂର କହିଲେ, “ ଆପଣଙ୍କ ଦର୍ଶନ ହେଲା ତ ସମସ୍ତ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ଦେଖନେଲି । ସେ ସମସ୍ତ ଆପଣଙ୍କ ଭିତରେ ହିଁ ଅଛି । ପୁଣି ରଥରେ ଚଢ଼ି ପୁନର୍ବାର 
ରଥ ଚଳାଇ ସେମାନେ ଆଗକୁ ବଢ଼ିଲେ। 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ବଳରାମଙ୍କୁ ନେଇ ଅକୂର ଜୀଙ୍କର ରଥ ଯେତେବେଳେ ମଥୁରାରେ 
ପ୍ରବେଶ କରୁଛି, ସେତେବେଳେ ଅକୂରଜୀ କହୁଛନ୍ତି, “ ଭଗବାନ ଆପଣ ମୋ ଘରକୁ 
ଚାଲନ୍ତୁ ।” ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ଘରକୁ ନିଶ୍ଚୟ ଆସିବି, କିନ୍ତୁ ପରେ 
ଆସିବି । ଏବେ ଆପଣ ଆମ ଦୁଇଜଣଙ୍କୁ ଏହିଠାରେ ଓହ୍ଲାଇ ଦିଅନ୍ତୁ ୮7” ସେତେବେଳକୁ 
ନନ୍ଦବାବା ତଥା ସମସ୍ତ ଗୋପାଳ, ଗୋପବାଳକମାନେ ମଧ୍ଯ ଆସି ମିଳିଗଲେ । ସେମାନେ 
ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁ ସାରି ଏମାନଙ୍କୁ ଅପେକ୍ଷା କରିଥୁଲେ । ଅକୂର କହିଲେ, “ ଆପଣ 
ମଥୁରାକୁ ପ୍ରଥମ ଥର ପାଇଁ ଆସିଛନ୍ତି । ଆପଣଙ୍କୁ ଏଠାରେ କିଛି ଜଣାନାହି । ଏଠାରେ 
ମୁଁ ଆପଣମାନଙ୍କୁ କିପରି ଏଇଭଳି ଛାଡ଼ି ଦେଇଯିବି ?” ସେମାନେ କହିଲେ, “ ନାହିଁ, 
ଆପଣ ଆମକୁ ଏହିଠାରେ ଛାଡ଼ି ଘରକୁ ଯାଆନ୍ତୁ ଏବଂ କଂସକୁ ଯାହା ସମାଗ୍ର ଦେବା 
କଥା ଦେଇ ଦିଅନ୍ତୁ ।” 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମଥୁରା ପ୍ରବେଶ 


ରଥରୁ ଓହ୍ଲାଇ ଭଗବାନ ମଥୁରାରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଛନ୍ତି । ଭଗବାନ ଜାଣି ଶୁଣି 
ଓହ୍ଲାଇ ପଡ଼ିଲେ । ସେଇଥ୍ଵପାଇଁ ଯେ ମଥୁରାର ଗଳି ଭିତରେ ଯାଇ ଯେଉଁଠାରେ 
ତାଙ୍କର ଭକ୍ତମାନେ ବସିଥୁଲେ, ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦେବାକୁ ହେବ । ସେହି ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ କରିବାକୁ ହେବ । ତାହା ସହିତ, ଭଗବାନ ସେଠାରେ 
କଂସ ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅସୁର ଓ ଦୁଷ୍ଟ ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ଭୟର ସଂଚ୍ଧର ମଧ୍ଯ 
କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ପୁଣି ଦେଖନ୍ତୁ ଏତିକିବେଳେ କଂଣ ହେଲା ? ଜଣେ ଧୋବା 


॥ ୫୬୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କଂସର ବହୁତ ଲୁଗାପଟା ନେଇ ଯାଉଥିଲା । ତାର ବହୁତ ଅଭିମାନ ଥିଲା ଯେ ସେ 
କଂସର ଧୋବା । ପ୍ରାୟ ଯେଉଁମାନେ ବଡ଼ ଲୋକଙ୍କର ଚାକର ହୋଇଥାଆନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର 
ଏହିଭଳି ଅଭିମାନ ହୋଇଥାଏ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେହି ଧୋବାକୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ଏଥିରେ ଆମର 
ଯୋଗ୍ୟ ଯେଉଁ ବସ୍ତ୍ର ଅଛି ଆମକୁ ଦେଇ ଦିଅ ।” ସେ ଧୋବା ବସ୍ତ୍ର ଦେଲା ନାହିଁ । 
(ସେହି ଧୋବା କିଏ, ଜଣାଅଛି ? ଏ ହେଉଛି ସେହି ଧୋବା ଯେ ରାମ ଅବତାର 
ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଧୋବା ଥଲା । ଏବେ ମଧ୍ଯ ତାର ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ, ରାମ 
ଅବତାରରେ ଭଗବାନ ତାର କିଛି କରିନଥିଲେ । ପରନ୍ତୁ ଏବେ ଭଗବାନ ତାକୁ ମଧ୍ଯ 
ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ଦେଖଲେ ସେ ବସ୍ତ୍ର ଦେଲା ନାହିଁ, ତ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାକୁ ଏକ ରପୁଡ଼ା ଦେଲେ । ସେ ସେହିଥରେ ଗଡ଼ି ପଡ଼ିଲା ଏବଂ 
ତାର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲା । ଭଗବାନ ତାଂଠାରୁ ବସ୍ତ୍ର ନେଲେ । 


ନିଜର ଗୋପାଳ ମଣ୍ଡଳୀକୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ବସ୍କ୍ଵ ଦେଇଦେଲେ । ସେମାନଙ୍କୁ 
କହିଲେ - ତୁମ୍ଭେମାନେ ମଧ୍ଯ ପିନ୍ଧି ନିଅ । ଯାହାକୁ ଯାହା ପସନ୍ଦ ନିଜେ ଏହିଠାରୁ ନେଇ 
ପିନ୍ଧି ନିଅ । ଜଣାନାହି, ସହରରେ ଏହି ବସ୍ତ୍ର କିପରି ପିନ୍ଧାଯାଏ କେଜାଣି ? କୌଣସି 
ଉପାୟରେ ହେଉ ପିନ୍ଧି ନିଅ । ଏବେ ଭଗବାନ ତ ବହୁତ ସାନ ଅଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେହି 
ବସ୍ତ୍ର ସବୁ ବଡ଼ ବଡ଼ ଥୁଲା। ସେହି ସମୟରେ ସେଠାରେ ଏକ ଦର୍ଜୀ ଆସି ପହଞ୍ଚଗଲା। 
ତା ମନରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ବହୁତ ପ୍ରେମ ଥିଲା । ସେ କହୁଛି - ମୁଁ ତାକୁ ଆପଣଙ୍କ 
ମାପ ଅନୁସାରେ ସିଲେଇ କରିଦେଉଛି । ଭଗବାନ କହିଲେ - ନେଇଯାଆଅ । ଦର୍ଜୀ 
ତାଙ୍କର ବସ୍ତ୍ର ସିଲେଇ କରିଦେଲେ । ଭଗବାନ ତାକୁ କଲ୍ୟାଣ କଲେ । ପୁଣି ଜଣେ 
ମାଳୀକୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କୃପା କଲେ । 


କୁବ୍‌ଜା ପ୍ରତି କୃପା 


ଏହିଭଳି ଭାବରେ ମଥୁରାରେ ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କ ଉପରେ ନିଜର 
ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରୁଛନ୍ତି । ପ୍ରଥମେ ସେ ଧୋବାକୁ ମାରିଦେଲେ । ମଥୁରାର ଲୋକମାନେ 
କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ଆରେ ! କଂସର ଧୋବୀକୁ ମାରିବା ନିମନ୍ତେ କାହାର ସାହାସ 
ହେଲା ? କଂସର ସେବକକୁ ଗୋଟିଏ ଗ୍ବପୁଡ଼ାରେ ମାରି ଦେଲା ୨ ତୁରନ୍ତ ଏହି 
ସମାଗର ପ୍ରଗର ହୋଇଗଲା । ମଥୁରାରେ କୁଚ୍ଜା ନାମରେ ଜଣେ କୁଜୀ ସ୍କ୍ବରୀଲୋକ 
ରହୁଥିଲା । ସେ କଂସ ପାଖରେ ରହି ସୈରିନ୍ଧ୍ୀୀର କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲା । କଂସ ନିମନ୍ତେ ସେ 
ଅଙ୍ଗରାଗ, ଚନ୍ଦନ ଆଦି ନେଇ ଯାଉଥିଲା ଏବଂ ତାରି ସେବାରେ ରହିଥିଲା । ଏହା 


॥ ୫୬୬ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଦେଖ ଭଗବାନ ତାକୁ ସୁନ୍ଦରୀ କହି ସମ୍ବୋଧ୍ବତ କଲେ ଏବଂ ତାକୁ ଚନ୍ଦନ ଓ ଅଙ୍ଗରାଗ 
ମାଗିଲେ । ସେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କଲେ । ପୁଣି ଜଣାନାହିଁ କଣ ହେଲା ଯେ 
ସେ ( ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ) ତା ନିକଟକୁ ଗଲେ, ତା ( ଚିବୁକ) ଥୋଡ଼ିକୁ ଧରି ନିଜର ପାଦକୁ ତାର 
ପାଦ ଉପରେ ରଖୁ ଯେମିତି ତାକୁ ଉପରକୁ କରିଛନ୍ତି, ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ସେ ସିଧା ହୋଇଗଲା 
ସୁନ୍ଦରୀ ତ ସେ ପୁର୍ବରୁ ଥିଲା । ଏବେ ସେ ସର୍ବାଙ୍ଗ ସୁନ୍ଦରୀ ହୋଇଗଲା । କିନ୍ତୁ ମେ 
କୁବ୍‌ଜାର ମନ ଅତି ଶୁଦ୍ଧ ନ ଥଲା । ତା ମନରେ କୌଣସି ଲଜ୍ଜ୍ୟା, ସଂକୋଚ ମଧ୍ଯ ନ 
ଥିଲା । ସେହି ମଝିରାସ୍ତାରେ ହିଁ ସେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଉଭରୀୟ ଧରି ନେଲା । କହିଲା - 
ମୋ ସହିତ ମୋ ଘରକୁ ଚାଲ । ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ କମ୍‌ ନୁହଁନ୍ତ । କହୁଛନ୍ତି - ଏବେ ତୁମେ 
ଯାଅ, ତୁମ ଘରକୁ ମୁଁ ପରେ ଆସିବି । ଭଗବାନ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ବଚନ ଦେଇ ଦେଲେ । 
ପରେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ପୁର୍ଣ୍ଣ କଲେ। 


ଧନୁ-ଭଙ୍ଗଂ 


ମଥୁରା ନଗରୀର ଦର୍ଶନ କରି ଆଗକୁ ଯାଉ ଯାଉ ସେ ଯଜ୍ଞ ମଣ୍ଡପରେ ପହଞ୍ଚୁ 
ଗଲେ । ସେଠାରେ ସେହି ଯଜ୍ଞମଣ୍ଡପର ମଧ୍ଯଭାଗରେ ସେହି ଧନୁ ରଖାଯାଇଥିଲା । 
ରକ୍ଷକମାନେ ଅଟକାଇବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସେ ଅଟକିଲେ ନାହିଁ । ଭଗବାନ ତାକୁ (ଧନୁ) 
ଉଠାଇ ଡୋରି ଚଢ଼ାଇ ତାକୁ ଭାଙ୍ଗିଦେଲେ । ପୁଣି ସେ ଭଙ୍ଗା ଧନୁ ଦ୍ଵାରା ବଳରାମଜୀ 
ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେହି ଦୁଷ୍ଟ ରକ୍ଷକମାନଙ୍କୁ କେବଳ ନୁହେଁ, ଅଧକନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କୁ ସହାୟତା 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ପଠାଯାଇଥିବା କଂସର ଅନ୍ୟ ସୈନ୍ୟାମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମାରିଦେଲେ। ଅତି 
ଶୀଘ୍ର ନଗରର ସମସ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏହି ଖବର ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଗଲା । 


କଂସର ଆଉ ଯେତେ ବସ୍ତୁ ସେଠାରେ ଥିଲା, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୋଟି-ଗୋଟି 
କରି ସେ ସମସ୍ତକୁ ନଷ୍ଟ କରି ଦେଲେ । ଏହି ସବୁ ଦେଖୂ କଂସ ପକ୍ଷର ଲୋକମାନଙ୍କ 
ମନରେ ପ୍ରବଳ ଭୟ ହେଲା, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ଥୁଲେ 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଅତି ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଗଲେ । ସେମାନେ କହିବାକୁ ଲାଗଲେ - ବହୁତ 
ଭଲ ହେଲା, ଏବେ ଏହି କଂସକୁ ତାର କରିଥ୍ଵବା କର୍ମର ଫଳ ସବୁ ମିଳିଯିବ । ଏହିପରି 
ମଥୁରାରେ ବିଚରଣ କରି ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ସମୟରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ବଳରାମ ତଥା 
ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ସାଥୀ ଗୋପାଳବାଳକ ନିଜ ଶିବିରରେ ପହଞ୍ଚିଲେ । ଭୋଜନ 
ଆଦି ସମାପ୍ତି କରି ସେହି ରାତ୍ରି ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ସେହିଠାରେ ହି ବିଶ୍ରାମ କଲେ । 
କଂସର ସମସ୍ତ ଯୋଜନା ଜାଣିଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତେ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇ ଶୋଇଗଲେ । 


॥ ୫୬୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କଂସକୁ ସମସ୍ତ ଘଟଣା ଜଣାପଡ଼ିଲା ପରେ, ସେ ବହୁତ ଡ଼ରିଗଲା, ତାକୁ ରାତିରେ ନିଦ 
ମଧ୍ଯ ଆସିନଥିଲା । 


କୁବଳୟାପୀଡ଼ର ଉଦ୍ଧାର 


ତା ପରଦିନ ଭଗବାନ ରଙ୍ଗଶାଳାରେ ପହଞ୍ଚୁ ଦ୍ବାରରେ ଠିଆ ହୋଇଥୁବା ମଦମତ୍ 
କୁବଳୟାପୀଡ଼ ହାତୀକୁ ଝୁଲୁଥ୍ବାର ଦେଖୂଲେ। ଯିବା ପାଇଁ ରାସ୍ତା ଗହିବାରୁ ମହନ୍ତ 
ହାତୀକୁ କ୍ରୋଧ୍ତ କରାଇ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆଗେଇଲା । ଭଗବାନ ତା ସହିତ କିଛି 
ସମୟ ଖେଳିବା ପରେ ତାର ଶୁଣ୍ଢକୁ ଧରି ତାକୁ ଫୋପାଡ଼ି ଦେଲେ । ପୁଣି ତାକୁ ଗ୍ବପି 
ଧରି ତାର ଦୁଇଦାନ୍ତକୁ ଉପାଡ଼ି ଦେଲେ । ଗୋଟିଏ ଦାନ୍ତକୁ ବଳରାମଙ୍କୁ ଦେଇ ଦେଲେ 
ଏବଂ ଅନ୍ୟଟିକୁ ନିଜ ପାଖରେ ରଖୁଦେଲେ । 


ସେହି ରଙ୍ଗଶାଳାରେ ଭିତରେ କଂସ ସବୁଠାରୁ ଉଚ୍ଚ ମଞ୍ଚ ଉପରେ ବସିଛି । 
ମଥୁରାବାସୀ ତଥା ସମସ୍ତ ଦେଶରୁ ଆସିଥିବା ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ସଜ୍ଜା ଯାଇଥୁବା 
ରଙ୍ଗଶାଳାରେ ପହଞ୍ଚି ଯଥୋଚିତ ସ୍ଥାନରେ ବସି ଯାଇଛନ୍ତି । ଯଦ୍ୟପି କଂସ ଖୁବ ଶାନ୍ତ 
ଥିଲା, ତଥାପି କୁବଳୟାପୀଡ଼ର ମୃତ୍ୟୁର ସମାଗ୍ର ଯେତେବେଳେ ତାକୁ ମିଳିଲା, 
ସେତେବେଳେ କଂସ ଅତି ଭୟଭୀତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ପୁଣି ତାକୁ ଲାଗିଲା ଯେ, 
ଏବେ ରାଣୁର ଏବଂ ମୁଷ୍ଟିକ ମୋର ଦୁଇଜଣ ବିଶିଷ୍ଟ ପହିଲିମାନ ବଞ୍ଚୁ ରହିଛନ୍ତି । ସେ 
ଦୁହେଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ମାରିପାରିବେ । ଏବେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଏହିପରି ହିଁ ଲାଗୁଥୁଲା । ଏଭଳି 
ଆଶା ତ କିଛି ନ ଥିଲା, ପୁଣି ମଧ୍ଯ ସେ ଏକ ମିଥ୍ଯା ଆଶା ନେଇ ବସିଥିଲା । 


ବୂତୌ ଗୋପୈଃ କତିପୟୈର୍ବଲଦେବଜନାର୍ଦନୌ । 
ରଙ୍ଗଂ ବିବିଶତୂ ରାଜନ୍‌ ଗଜଦନ୍ତବରାୟୁଧୌ ॥ ( ୧୦.୧୩.୧୬) 


କୁବଳୟାପୀଡ଼ ହାତୀର ଦାନ୍ତକୁ ଶତସ୍ସ ଭଳି ଧାରଣ କରି ବଳରାମ ତଥା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ, 
ଗୋପବାଳକମାନଙ୍କ ସହିତ ସେହି ରଙ୍ଗଶାଳାରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଛନ୍ତି । ସେତେବେଳେ 
ସେଠାରେ ଉପସ୍ଥିତ ସମସ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ ନିଜ-ନିଜର ଭାବାନୁରୂପ ଭିନ୍ନ- 
ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରରେ ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି । ତୁଳସୀ ଦାସ ଜୀ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ରାମାୟଣରେ ଏହା 
କହିଛନ୍ତି । 


। ୫୬୮ ॥ 


ନଶମ ୟନ୍ଧ 


ଜିହ୍ନ କେଁ ରହି ଭାବନା ଜୈସୀ । ପ୍ରଭୁ ମୁରତି ତିହ୍ମ ଦେଖୀ ତୈସୀ । 
( ରାମଚରିତ ମାନସ- ୧- ୨୪ ୦-୪) 


ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଜୀ ଯଜ୍ଞଶାଳାରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ, ସେତେବେଳେ 
ସେଠାରେ ଯେତେ ସବୁ ଲୋକମାନେ ବସିଥ୍ରଲେ, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଜୀଙ୍କୁ 
ନିଜ- ନିଜର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂଲେ - ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ଭିନ୍ନ-ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଥିଲେ । ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖନ୍ତୁ - 


ମଲ୍ଲାନାମଶନିର୍ନ୍ବଣାଂ ନରବରଃ 
ସ୍ତ୍ରୀଣାଂ ସ୍ମରୋ ମୂର୍ରିମାନ 
ଗୋପାନାଂ ସ୍ଵଜନେଃସତାଂ କ୍ଷିତିଭୂଜାଂ 
ଶାସ୍ତା ସ୍ଵପିତ୍ରୋଃ ଶିଶୁଃ । 
ମୂତ୍ୟୁର୍ଭୋଜପତେର୍ବିରାଡ଼ବିଦୁଷାଂ 
ତତ୍ତ୍ଵଂ ପରଂ ଯୋଗିନାଂ 
ବୃଷ୍ଣନାଂ ପରଦେବତେତି ବିଦିତୋ 
ରଙ୍ଗଂ ଗତଃ ସାଗ୍ରଜଃ । | (୧୦.୪୩.୧୭) 


“ ମଲ୍ଲାନାଂ”” - ଯେଉଁ ବଡ଼ ବଡ଼ ପହିଲମାନ୍‌ ଥିଲେ, ସେମାନଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ 

ଏ ତ ଆମର କାଳ ଆସୁଅଛି । ଅନ୍ୟ ଯେଉଁମାନେ ଥିଲେ - “ ନୁଣାଂ ”” - ସେମାନଙ୍କୁ 
ଲାଗିଲା ଯେ ଇଏ ତ ନରରତ୍ନ (ସ୍ଵରୂପ) ଅଟନ୍ତି । ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଏତେ ସୁନ୍ଦର ତ କେହି ନାହାନ୍ତି । “ ସ୍ତ୍ରୀଣାଂ ସ୍ମରୋ ମୂର୍ଭିମାନ୍‌ ” - ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ଲାଗିଲା 
ଯେ ଏ ତ ମୁଭିମାନ କାମଦେବ ଅଟନ୍ତି । କାମଦେବ ହୁଁ ଏଠାରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି । 
“ ଗୋପାନାଂ ସୃଜନୋ”' - ଗୋପବାଳକମାନଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଇଏ ତ ଆମ ନିଜର ଏବଂ 
“ ଅସତାଂ କ୍ଷିତିଭୁଜାଂ ଶାସ୍ତା” - ଯେଉଁ ଅସତ୍‌ ଲୋକମାନେ ଥିଲେ, ଦୁଷ୍ଟ ରାଜାମାନେ 
ଥିଲେ, ସେମାନଙ୍କୁ ଲାଗିଲା - ଇଏ ତ ଆମର ଶାସକ ଅଟେ ।| “ ସପିତ୍ରୋଃ ଶିଶୁଃ”' 
_ ବୟୋଃଜ୍ୟେଷ ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ ଥିଲେ, ସେମାନଙ ଲାଗିଲା ଏ ତ ଆମରି 
ବାଳକ ଅଟେ । ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ନିଜର ହି ପିଲା ଯେପରି 
ସେହିଭଳି ସ୍ନେହ ଉଛୁଳି ଉଠିଲା । “ ମୃତ୍ୟୁର୍ଭୋଜପତେ”' - କଂସକୁ ଜଣାଗଲା ଏ ତ 
|॥ ୫୬୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମୋର ମୃତ୍ୟୁ ଅଟେ । “ ବିରାଟ ବିଦୂଷାମ”' - ବିଦ୍ଵାନ ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କୁ ଦେଖୁ 
ବିରାଟ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ମନେ ପକାଇଲେ | “ ତତ୍ତଵଂ ପରଂ ୟୋଗିନାଂ” - ଯୋଗୀଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ସେ ପରମ ତତ୍ତ୍ଵ ରୂପରେ ଦେଖା ଯାଉଥିଲେ । “ ବୃଷ୍ିିନାଂ ପରଦେବତେତି ବିଦିତୋ' 
- ବୃଷ୍ଣିବଂଶକୁ ତ ଲାଗିଲା ଏ ହେଉଛନ୍ତି ପରମଦେବତା । ପରମାତ୍ମା ହିଁ ଏଠାକୁ 
ଆସିଛନ୍ତି । ଏହିପରି ଯାହାର ଯେଉଁଭଳି ଭାବନା ଥିଲା, ସେହିଭଳି ଭାବରେ ଭଗବାନ 


ସେହି - ସେହି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦେବାକୁ ଲାଗିଲେ । 
ରଣୂୁର, ମୁଷ୍ଟିକ ପ୍ରଭୂତିଙ୍କର ଉଦ୍ଧାର 


ତାପରେ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ବଳରାମଙ୍କୁ ଦେଖୂ ରଣୁର କହୁଛି - “ ମୁଁ ଶୁଣିଛି, 
ତୁମ୍ଭେମାନେ ଯୁଦ୍ଧରେ, କୁସ୍ତିରେ ଅତି ନିପୁଣ ଅଟ । ଆସ, ଏଠାରେ କୁସ୍ତ କରି 
ମହାରାଜା (କଂସ ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା । ତାଙ୍କ ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରିବା ଆମ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କର 
କରଉ୍ଭବ୍ୟ ଅଟେ । ବନ-ଜଙ୍ଗଲରେ ତୁମେ ନିଶ୍ଚିତ ମଲ୍ଲଯୁଦ୍ଧ କରୁଥିଲ । ତୁମେ ଦୁହେଁ 
କେତେ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମାରିଛ, ଏହା ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଶୁଣିଛି । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଦୁର୍ବଳ 
ଥିଲେ । ଏବେ ଅସଲ ଲୋକ ସହିତ ତୁମର ପାଳି ପଡ଼ିଛି ।”” ସେତେବେଳେ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ” ମୁଁ ତ ଅତି ଛୋଟ ବାଳକ ଅଟେ ଆଉ ତୁମେ ଏତେ 
ବଡ଼ । ମଲ୍ଲ ଯୁଦ୍ଧ ତ ସମାନ ବଳବାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ହେବା ଉଚିତ । ଏଠାରେ କ'ଣ 
କିଛି ସମାନତା ଅଛି । ମୁଁ ତୁମ ସହିତ କିପରି ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ?” ଏବେ ଚାଣୁର କହୁଛି, 
“ ନା ତୁମେ ଦୁହେଁ ଛୋଟ ନା କିଶୋର । ତୁମ୍ଭେମାନେ ତ ବଡ଼ ବଳବାନ ଅଟ । 
ହଜାରେ ହାତୀର ବଳକୁ ଧାରଣ କରିଥିବା କୁବଳୟାପୀଡ଼କୁ ମଧ୍ଯ ତୁମେ ଅତି ସହଜରେ 
ମାରି ଦେଲ । ଗଲ, ଏବେ ମୋ ସହିତ ତୁମେ କୁସ୍ତି ଲଢ଼ ।” ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - 
“ଲଢ଼ିବାକୁ ଯଦି ଅଛି ତେବେ ଲଢ଼।” ତେବେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସହିତ ରଣୁର ଏବଂ 
ବଳରାମଙ୍କ ସହିତ ମୁଷ୍ଟିକ ମଲ୍ଲଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭ କଲେ । 


ରଙ୍ଗଶାଳାରେ ବସିଥିବା ସ୍ତ୍ରୀମାନେ, ଅତି ବୃଦ୍ଧବ୍ୟକ୍ତିମାନେ କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ - 
“ କିପରି ଦୃଷ୍ଟତା ହେଉଛି ? ଏଠାରେ ଏସବୁ କେଉଁଭଳି ଅଧର୍ମ ହେଉଛି ? ଏଠାରେ 
ଆମର ବସିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଏତେ ବଡ଼ ଏହି ରାକ୍ଷସ-ଅସୁର ଏବଂ ଛୋଟିଆ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ। ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କଣ କିଛି ସମାନତା ଅଛି ? ଏମାନଙ୍କର ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ଠିକ 
ନୁହେଁ । କେହି କିଛି କହୁନାହାନ୍ତି କାହିକି ? ” ସେଠାରେ ସମସ୍ତେ ଏହିଭଳି କହିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ । ଭଗବାନ କିଛି ସମୟ ଏପାଖ ସେପାଖ ହୋଇ ପୁଣି ସେହି ଗରଣୁରକୁ 


୫୭୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ହାତରେ ଉଠାଲ ଭୁମି ଉପରେ ପିଟି ଦେଲେ । ଗଣୂରର ମ୍ତ୍ୟୁ ହୋଇଗଲା । 
ସେତେବେଳକ୍ଲ୍‌ ବଳରାମ ମଧ୍ୟ ସେହି ମୁଷ୍ଟିକାସୁରକୁ ବଧ କରିଦେଲେ | ପୁଣି ଭଗବାନ 
ଶଳ ତୋଶଳ ଏବଂ ବଳରାମ କୂଟକୁ ମଧ୍ଯ ବଧ କରିଦେଲେ । ଶେଷ ପହିଲମାନ 
ମାନେ ଭୟରେ ପଳାଇଗଲେ । 


କଂସର ଉଦ୍ଧାର 


ଏଠାରେ କଂସକୁ ଭୟ ମଧ୍ଯ ଲାଗୁଛି, ତଥାପି ସେ କ୍ରୋଧାନ୍ଵିତ ହୋଇ ଚିତ୍କାର 
କରି କହିବାକୁ ଲାଗିଲା - 


ହତେଷୁ ମଲ୍ଲବର୍ୟ୍ୟେଷୁ ବିଦ୍ୃତେଷୁ ଚ ଭୋଜରାଟ୍‌ । 
ନ୍ୟବାରୟତ୍‌ ସ୍ଵତୂର୍ୟାଣି ବାକ୍ୟଂ ଚେଦମୁବାଚ ହ ॥ ( ୧୦,୪୪,୩୧) 
ନିଃସାରୟତ ଦୁର୍ବୃତ୍ତୋ ବସୁଦେବାତ୍ମଜୌ ପୁରାତ୍‌ । 
ଧନଂ ହରତ ଗୋପାନାଂ ନନ୍ଦଂ ବଧ୍ଧୀତ ଦୁର୍ମତିମ୍‌ ॥ ( ୧୦.୪୪,୩୨) 


ବସୁଦେବଙ୍କର ଏହି ଦୁଇପୁତ୍ର ମହାଦୁଷ୍ଟ ଅଟନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କୁ ଏଠାରୁ ବାହାର 
କରିଦିଅ, ଏମାନଙ୍କୁ ମାର, ଗୋପମାନେ ମଧ୍ଯ ଏଠାକୁ ଆସିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଧନ 
ଚୋରାଇ ନିଅ । ଦୁର୍ବୁଦ୍ି ନନ୍ଦକୁ ବାନ୍ଧି ଜେଲରେ ପୁରାଇ ଦିଅ, ବସୁଦେବଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ 
ମାରିଦିଅ । ଉଗ୍ରସେନ ମୋର ପିତା ଅଚନ୍ତ, କିନ୍ତୁ ସେ ମଧ୍ଯ ମୋର ଶତ୍ରୁପକ୍ଷର 
ହୋଇଗଲେଣି । ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖୁବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । 
ଉଗ୍ରସେନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମାରିଦିଅ । ଏହିପରି ଭାବରେ ସେ ଭୟରେ ଅଧୀର ହୋଇ ବକିବାକୁ 
ଲାଗିଲା । ସେ ସ୍ଵୟଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପାଖକୁ ଯିବାକୁ ସାହାସ କରିପାରିଲା ନାହିଁ । ଭଗବାନ 
ତଳେ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ କଂସ ଉପରେ ମଞ୍ଚରେ ଅଛି । ସେ ଚିକ୍କାର କରୁଛି, ତାକୁ 
ଭୟ ମଧ୍ୟ ଲାଗୁଛି । ତେବେ ଭଗବାନ ହଠାତ୍‌ ଡେଇଁ ପଡ଼ିଲେ ଏବଂ ସିଧା ମଞ୍ଚ 
ଉପରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ । 


॥ ୫୭୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ତଂ ଖନଡ୍ଗପାଣିଂ ବିଚରନ୍ତମାଶୁ 
ଶ୍ୟେନଂ ୟଥା ଦକ୍ଷିଣ ସବ୍ଯମମ୍ବରେ । 
ସମଗ୍ରହୀଦ୍‌ ଦୁର୍ବିଷହୋଗ୍ରତେଜା 
ୟଥୋରଗଂ ତାର୍ଷ୍ୟସୁତଃ ପ୍ରସହ୍ଯ ॥ ( ୧୦.୪ ୪.୩୬) 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ କଂସ ଖଣ୍ଡା ତଥା ଢାଲ ଉଠାଇ ନେଲା । ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ 
ପ୍ରହାର କରିବା ପାଇଁ ବାଜପକ୍ଷୀ ଭଳି ସେ ବାମ ଡାହାଣ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା। ତେବେ 
ଯେପରି ଗରୁଡ଼ ପକ୍ଷୀ ସର୍ପକୁ ଝପଟି ପଡ଼ି ଧରିନିଏ, ସେହିପରି ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ତାକୁ 
ଧରିନେଲେ । ତାର ମୁକୁଟ ତଳେ ପଡ଼ିଗଲା । “ ପ୍ରଗୂହ କେଶେଷୁ ଚଲତ୍‌ କିରୀଟଂ” 
( ୧୦.୪୪.୩୭ ) ତାର କେଶକୁ ଧରି ଭଗବାନ “ ନିପାତ୍ୟ ରଙ୍ଗୋପରି ତୁଗଙଂମଞ୍ଚମ୍‌' 
(୧୦.୪୪.୩୭) ତାକୁ ମଧ୍ଯ ମଞ୍ଚରୁ ତଳେ ପକାଇ ଦେଲେ ଏବଂ - 


ତସ୍ୟୋପରିଷ୍ଟାତ୍‌ ସ୍ଵବୟମବ୍ଗନାଭଃ 
ପପାତ ବିଶ୍ବାଶ୍ରୟ ଆତ୍ମତନ୍ତ୍ରଃ ॥ ( ୧୦.୪୪.୩୭) 


ନିଜେ ମଧ୍ଯ ତଳକୁ କଂସ ଉପରକୁ ଡେଇଁ ପଡ଼ିଲେ । ସେତିକିବେଳକୁ ତାର 
ପ୍ରାଣ ଗଲିଯାଇଥିଲା । ତାର ଶ୍ଵାସ ରୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଯାଇଥିଲା । ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ 
ତା ଉପରକୁ ଡେଇଁ ପଡ଼ିଲେ ସେତେବେଳେ ହିଁ ସେ ମୂତ୍ୟୁବରଣ କରିଥିଲା । ଦେଖନ୍ତୁ, 
କଂସକୁ ମାରିବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କିଛି କରିବାକୁ ପଡ଼ିନଥିଲା, କୌଣସି ଅସ୍ତ୍ର-ଶସ୍ତ୍ର 
ଉଠାଇବାକୁ ପଡ଼ିନଥିଲା । ହାତ ମଧ୍ଯ ଉଠାଇବାକୁ ପଡ଼ିନଥୁଲା । 


ହାହେତି ଶବ୍ଦଃ ସୁମହାଂସ୍ତଦାଭୂ- 

ଦୁଦୀରିତଃ ସର୍ବଜନୈର୍ନରେନ୍ଦ୍ର ॥ ( ୧୦.୪୪.୩୮) 
ସ ନିତ୍ୟଦୋଦ୍ଵଧିଗ୍ନଧ୍ୟା ତମୀଶ୍ବୀରଂ 

ପିବନ୍‌ ବଦନ୍‌ ବା ବିଚରନ୍‌ ସ୍ଵପଞ୍ଚ୍‌ବସନ୍‌ । 

ଦଦର୍ଶ ଚକ୍ରାୟୁଧମଗ୍ରତୋ ୟ - 

ସ୍ତଦେବ ରୂପଂ ଦୂରବାପମାପ ॥ ( ୧୦.୪୪.୩୯ ) 


॥ ୫୭୨ |॥ 


ଦଶମ ସ୍ରୀନ୍ଧ 


କଂସ ନିଜର ଭୟ ହେତୁ ଗଲିଲେ-ବୁଲିଲେ, ବସିଲେ-ଉଠିଲେ, ଶୋଇଲେ- 
ଉଠିଲେ, ଖାଇଲେ-ପିଇଲେ ସବୁ ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଚିନ୍ତନ କରୁଥିଲା | ସେଥୁପାଇଁ 
ମୃତ୍ୟୁ ସମୟରେ ତାକୁ ଶଙ୍ଖ-ଚକ୍ର, ଗଦାଧାରୀ ଭଗବାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ହେଲା । ଭୟ 
କାରଣରୁ ସେ ନିଜର ମନକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ସେହି ରୂପରେ ଲଗାଇ ରଖୁଥଲା । ତେଣୁ 
ସେ ସେହି ରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲା । ତାକୁ ସାରୂପ୍ୟ ମୁକ୍ତ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲା । 


ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ କଂସର ବଧ କରିଦେଲେ, 
ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ¦ କାହାକୁ ନୁ ବିଶ୍ଵାସ ହିଁ ହେଉ ନ ଥିଲା ଯେ 
ଯିଏ ଆମକୁ ଏତେ ତ୍ରସ୍ତ କରି ଆସୁଥୁଲା, ସେ ଏକ ମୁହୁର୍ତରେ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କଲା । 
ଆମେ ଦେଖୁ-ଦେଖୁ ହିଁ ସେ ଶେଷ ହୋଇଗଲା । ଆରେ ! ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଜୀଙ୍କୁ 
ତ ରାବଣ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାରେ କିଛି ରସ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥିଲା । ସେ ରାବଣ ବଡ଼ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥିଲା । ଏହା (କଂସ) ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କୁ କିଛି କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିଲା ନାହ। 
ତାର ଶ୍ଵାସ ଆପେ ଆପେ ରୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲା । ଏହିଭଳି ଭାବରେ କଂସର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲା । 


କଂସର ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ବୁଝାଇ ଦେବା ପରେ, ସମସ୍ତ 
ମୂତମାନଙ୍କର କ୍ରିୟା-କର୍ମ ସମାପ୍ତ କରି ଭଗବାନ ଜେଲକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । ଦେବକୀ- 
ବସୁଦେବଙ୍କୁ ସେଠାରୁ ମୁକ୍ତ କରି, ସେମାନଙ୍କର ଚରଣ ସ୍ପର୍ଶ କରୁଛନ୍ତି । ତଥାପି ମଧ୍ଯ 
ସେ ଦୁହେଁ ନିଜର ଏହି ପୁତ୍ରକୁ ହୃଦୟରେ ଲଗାଇ ପାରୁନାହାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ଲାଗୁଥୁଲା 
ଯେ ଜଗଦୀଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିଜର ପୁତ୍ର କିପରି ମାନିବା ? ଏହା ଦେଖୁଁ, ସ୍ଵଜନମୋହିନୀ ମାୟା 
ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କର ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ ବିମୋହିତ କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ମୋର 
ଏଠାରେ ଉପସ୍ତୁିତି ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ଏତେ ଏତେ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏଠାରେ 
ଏହିଭଳି କଷ୍ଟ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିଲା | ଆମ ଜୀବନର ଏତେଗୁଡ଼ିଏ ଦିନ ବ୍ୟର୍ଥ ହୋଇଗଲା 
ଆମେ ଆପଣମାନଙ୍କର କୌଣସି ସେବା କରିପାରିଲୁ ନାହିଁ । ଆପଣ ଆମକୁ କ୍ଷମା 

କରିଦିଅନ୍ତୁ । ଭଗବାନଙ୍କର ଏଭଳି କଥା ଶୁଣି ଦେବକୀ- ବସୁଦେବ ମୋହିତ ହୋଇଗଲେ 
ଏବଂ ନିଜର ପୁତ୍ରଙ୍କୁ କୋଳକୁ ଉଠାଇ ନେଲେ । ପୁଣି ତାଙ୍କୁ ହୃଦୟରେ ଲଗାଇ 
ସେମାନେ ଆନନ୍ଦ ମଗ୍ନ ହୋଇଗଲେ । ଏହିପରି ବସୁଦେବ-ଦେବଦୀଙ୍କୁ ସାନ୍ତ୍ଵନା ଦେଇ 
ପୁଣି ଭଗବାନ ଉଗ୍ରସେନଙ୍କୁ ଜେଲରୁ ମୁକ୍ତ କଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ସମସ୍ତଙ୍କର ଇଛା ଥଲା 
ଯେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ମଥୁରାର ରାଜା ହୁଅନ୍ତୁ, କିନ୍ତୁ ସେ ସ୍ଵୟଂ ରାଜା ହେଲେ ନାହିଁ। 
ସେ ଉଗ୍ରସେନଙ୍କୁ ହିଁ ରାଜା କଲେ, ତାଙ୍କର ରାଜ୍ୟାଭିଷେକ ମଧ୍ଯ କରାଇଲେ । 


॥ ୫୭୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତାପରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ, ବଳରାମ ଦୁହେଁ ଯାଇ ନନ୍ଦବାବାଙ୍କୁ ହୃଦୟରେ ଲଗାଇ ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରିୟ ବଚନ କହୁଛନ୍ତି । ବହୁତ ଅନୁନୟ ବିନୟ କରି କହୁଛନ୍ତି, “ ଯେଉଁମାନେ 
ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ପାଳନ ପୋଷଣ କରନ୍ତି, ସେହିମାନେ ହିଁ ତାଙ୍କର ମାତା- 
ପିତା ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ଏବେ ଆପଣମାନେ ସମସ୍ତେ ବ୍ରଜକୁ ଯାଆନ୍ତୁ । ଆମେ ଜାଣିଛୁ 
ଯେ ଆମ ବିନା ଆପଣମାନଙ୍କୁ ସେଠାରେ ଭଲ ଲାଗିବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଏବେ ଏଠାରେ 
ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସୁଖ ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ଅଛି । ଆମେ ପୁଣି କେବେ ଆପଣମାନଙ୍କ 
ପାଖକୁ ବୁଲିବାକୁ ଆସିବୁ” ଏହିଭଳି ଭାବରେ ବୁଝାଇ ଆଦର ସମ୍ମାନ ପୂର୍ବକ ନନ୍ଦବାବା 
ଏବଂ ଅନ୍ୟ ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କୁ ବିଦାୟ ଦେଲେ । ନନ୍ଦବାବାଙ୍କର ହୃଦୟ ଭରି ଉଠିଲା | 
ଲୋତକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଚକ୍ଷୁରେ ଅନ୍ୟ ଗୋପମାନଙ୍କ ସହିତ ସେ ବୃନ୍ଦାବନ ଫେରି ଆସିଲେ । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ” ବଵଳରାମଙ୍କର ଗୁରୁକୂଳ ଗମନ 


ଏବେ ବସୁଦେବ ଭାବୁଛନ୍ତି, ଏମାନେ ମୋର ପୁତ୍ର, ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ ଏମାନଙ୍କର 
କୌଣସି ସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯ କରିନାହିଁ । ଏହିପରି ବିଗ୍ର କରି ଗର୍ଗାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କର 
ଯଜ୍ଞୋପବିତ ସଂସ୍କାର କରାଇଲେ । ପୁଣି ବିଦ୍ୟା ଅଧ୍ଯୟନ ନିମନ୍ତେ ସେମାନଙ୍କୁ ସାନ୍ଦୀପନି 
ମୁନିଙ୍କର ଗୁରୁକୁଳକୁ ପଠାଇ ଦିଆଗଲା । ଯାହାଙ୍କର ନିଃଶ୍ବାସ ହିଁ ଗରିବେଦ ଅଟେ, 
ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ବେଦ ଅଧ୍ୟୟନ ନିମନ୍ତେ ପଠାଇ ଦିଆଗଲା । କିନ୍ତୁ ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଭଗବାନ ପରମ୍ପରାକୁ ପାଳନ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଗୁରୁକୁଳକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । ସେମାନେ 
କେଉଁଠାକୁ ଗଲେ ? ସାନ୍ଦୀପନି ସାଧନାଳୟ, ସାନ୍ଦୀପନି ରଷିଙ୍କର ଆଶ୍ରମ - ଯାହାକି 
ଉଜ୍ିୟନୀରେ ଥିଲା, ଭଗବାନ ସେଠାକୁ ଗଲେ | ଗୁରୁଙ୍କ ଗୃହରେ ରହି ତାଙ୍କର ସେବା 
କରି, ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ | ଗୁରୁ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଅତି ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । ତେଣୁ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ ” ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କଣ ଗୁରୁ ଦକ୍ଷିଣା ଆଣିବି ? ମୋତେ 
କୁହନ୍ତୁ ?' ' ଗୁରୁଜୀ ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀଙ୍କ ସହ ପରାମର୍ଶ କରି କହିଲେ - ପ୍ରଭାସ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସମୁଦ୍ରରେ ବୁଡ଼ି ଯାଇ ମୋର ପୁତ୍ର ମୃତ୍ୟୁବରଣ କଲା । ତୁମେ ତାକୁ ଫେରାଇ ନେଇ 


ଆସ । 


ଭଗବାନ ବଳରାମଙ୍କ ସହିତ ଖୋଜିବାକୁ ଯାଇ ଯମରାଜାଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚ 
ସେହି ମୃତପୁତ୍ରକୁ ଫେରାଇ ଆଣୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣାରେ ଗୁରୁଙ୍କୁ ସମର୍ପଣ କରୁଛନ୍ତି । 
ଗୁରୁପତ୍ନୀ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଯାଉଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଅଶେଷ ଆଶୀର୍ବାଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି। 


। ୫୭୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀକ୍ଧ 


ଗୁରୁକୂଳରୁ ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ମଥୁରା €' ରି ଆସିଲେ ସେତେବେଳେ 
ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କୁ ଭେଟିଲେ, ତାଙ୍କୁ ଦେଖ ସମସ୍ତେ ପରମାନନ୍ଦରେ ବୁଡ଼ିଗଲେ | ସେଠାରେ 
ମଧ୍ଯ କିଛି ସମୟ ଏପରି ଭାବରେ ବିତିଗଲା । ସେତେବେଳେ ଗୋକୁଳ କଥା ମନେ 
ପକାଇ ଭଗବାନ ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ଗୋକୁଳର ସମସ୍ତ ଗୋପି ତାଙ୍କ ବିରହରେ ବ୍ୟାକୁଳ 
ହେଉଥିବେ । ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ମରଣ ହୋଇଆସିଲା ଯେ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ କହିଥିଲି ଯେ 
ମୁଁ ଫେରି ଆସିବି, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ରାଜ-କାର୍ଯ୍ୟରେ ମୁଁ ଏପରି ବ୍ୟସ୍ତ ଯେ ଏଠାରୁ 
ବାହାରିବା ଅତି କଠିନ ହେଉଛି । ଭଗବାନ ବିଚାର କଲେ ଯେ ଉଦ୍ଧବ ତ ମୋଂଠାରୁ 
କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ, ମୁଁ କାହିକି ତାକୁ ସେଠାକୁ ପଠାଇ ନ ଦେବି ? 


ଉଦ୍ଧବ ଜୀଙ୍କର ବ୍ରଜଯାତ୍ରା 


ଉଦ୍ଧବ ଜୀଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଉତ୍ସବ ମୁଭି କୁହାଯାଏ । ଆପଣ ମନ୍ଦିରରେ 
ଦେଖଥବେ । ଗୋଟିଏ ତ ମୂଖ୍ୟ ମୂର୍ତି ହୋଇଥାଏ, ଯାହାକି ପ୍ରାଣ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ 
ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ଉତ୍ସବ ମୂର୍ଭି ଅଟେ, କାରଣ ଯଦି କୌଣସି ଉତ୍ସବ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ 
କୌଣସି ଶୋଭାଯାତ୍ରା ବାହାରିବାର ଥାଏ ତେବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ମୂର୍ଭିକୁ ଉଠାଯାଏ ନାହିଁ । 
ଅନ୍ୟ ଯେଉଁ ଉତ୍ସବ ମୁର୍ଭି ଥାଏ, ତାକୁ ହି ରଖୁ ଯାତ୍ରା ବାହାର କରାଯାଏ । ଉଦ୍ଧବ ଜୀ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ପରମ ସଖା ଅଟନ୍ତି, ବୃଷ୍ଣିକୁଳର ପ୍ରଧାନ ପୁରୁଷ ଅଟନ୍ତି, ବୃହସ୍ପତିଙ୍କର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶିଷ୍ୟ ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମନ୍ତ୍ରୀ ମଧ୍ଯ ଅଟନ୍ତି । 


ଦିନେ ଭଗବାନ ଉଦ୍ଧବ ଜୀଙ୍କୁ ଡାକି ତାଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ମୋର ସନ୍ଦେଶ ନେଇ 
(ତୁମେ) ବ୍ରଜ ଭୂମିକୁ ଯାଅ ଏବଂ ମୋର ନନ୍ଦବାବା, ଯଶୋଦା ମା, ଗୋପ, 
ଗୋପବାଳକମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ଗୋପୀମାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରାଅ ।” ଏହିପରି କେହି ଭଗବାନ 
ଉଦ୍ଧବ ଜୀଙ୍କୁ ଗୋପୀମାନଙ୍କ ନିକଟକୁ ପଠାଇଲେ । ଗୋଟିଏ କଥା ହେଉଛି ଉଦ୍ଧବ 
ଦେଖୁବା ପାଇଁ ଠିକ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ ଭଳି ହି ଅଟନ୍ତି । ତେବେ ନିଜ ଭଳି ବିଗ୍‌ର କରି, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉଦ୍ଧବ ଗଲା ତ ମୁଁ ହିଁ ଗଲି ଏଇ ବିଚାର କରି, ତାଙ୍କୁ ବ୍ରଜକୁ ପଠାଇ ଦେଲେ। 
ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଉଛି, ଉଦ୍ଧବ ଜୀଙ୍କର ନିଜର ଜ୍ଞାନର ସାମାନ୍ୟ ଅଭିମାନ ମଧ୍ଯ ଥୁଲା। 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେତେବେଳେ ଗୋପୀମାନଙ୍କୁ ମନେ ପକାଉଥୁଲେ, ସେତେବେଳେ 
ସେ କହୁଥୁଲେ - ଆପଣ କଣ ସବୁବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ମନେ ପକାଉଅଛନ୍ତି । ଉଦ୍ଧବ 
ଜୀଙ୍କୁ ଖୁବ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗୁଥିଲା ଯେ, ସେମାନଙ୍କଠାରେ ଏପରି କ”ଣ ଅଛି ? ଗ୍ରାମର 
ଅପାଠୁଆ ସ୍ତ୍ରୀ ହିଁ ତ ସେମାନେ, କେବେ କଣ ଟିକେ ମାଖନ ଆଦି ଖୁଆଇ ଦେଉଥୁବେ, 


|॥ ୫୭୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତ ସେମାନଙ୍କୁ ଏତେ କଂଣ ମନେ ପକାଇବେ ୧ ତାଙ୍କୁ (ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ) ଗୋପୀମାନଙ୍କର 
ମାହାତ୍ମ୍ୟ ଜଣା ହିଁ ନ ଥୁଲା । ଭଗବାନ ଚାହୁଁଥିଲେ ଯେ ଉଦ୍ଧବଙ୍କର ଯେଉଁ ଅଭିମାନ 
ଅଛି, ତାହା ନଷ୍ଟ ହେଉ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଟିକିଏ ଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରେମର ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ । 
ଏପରି ବିଚାର କରି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉଦ୍ଧବ ଜୀଙ୍କୁ ବ୍ରଜକୁ ପଠାଇ ଦେଲେ । 


ଭଗବାନଙ୍କର ସନ୍ଦେଶ ନେଇ ଉଦ୍ଧବଜୀ ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ସମୟରେ ଯାଇ ବ୍ରଜରେ 
ପହଞ୍ଚୁଲେ । ସେହି ସମୟରେ ଗୋବସ୍ସାମାନେ ଘରକୁ ଫେରୁଥିଲେ । ଭ୍ରମରମାନେ 
ଗୁଂଜନ କରୁଥିଲେ । ପକ୍ଷୀମାନେ ସଙ୍ଗୀତ ଗାନ (କୂଜନ) କରୁଥିଲେ । ଚତୁର୍ଦ୍ଦିଗରେ 
ପ୍ରସ୍ତୁଟିତ ପୁଷ୍ପର ସମ୍ଭାର ଥିଲା । ବ୍ରଜବାସୀ ଗୋପ-ଗୋପୀ ସୁନ୍ଦର ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରି 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ। ବଳରାମଙ୍କର ଲୀଳା ଗାନ କରୁଥିଲେ । ସମସ୍ତଙ୍କ ଘରେ ଦୀପ ଜଳାଇଥିଲେ। 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଘରେ ନିତ୍ୟ ପୂଜା କରାଯାଇଥିଲା । ଉଦ୍ଧବ ଜୀଙ୍କୁ ବୋଧ ହେଲା ଯେପରି 
କେହି ହେଲେ ଏଠାରେ ଦୁଃଖୀ ନାହାନ୍ତି । ସମସ୍ତେ ଆନନ୍ଦରେ ଅଛନ୍ତି । 


ସେ ନନ୍ଦବାବାଙ୍କ ଘରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ । ତାଙ୍କୁ ଭେଟିବା ପରେ ନନ୍ଦବାବା ବହୁତ 
ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । ତାଙ୍କୁ ହୃଦୟରେ ଲଗାଇ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଭଳି ହି ତାଙ୍କୁ ଆଦର ସତ୍କାର 
କରି ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରେମ ପୂର୍ବକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଲୀଳାମାନ ବର୍ଣ୍ଣନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 
ସତେ ଯେପରି ତାଙ୍କ ମନ ଭିତରେ ସମସ୍ତ ସ୍ମୃତିଗୁଡ଼ିକ ଏକ ସହିତ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯାଇଛି । 
ପୁଣି ସେ ମଥୁରାର ସମସ୍ତଙ୍କର କୁଶଳ ପଚରିଲେ ଏବଂ ତାପରେ ଉଦ୍ଧବ ଜୀଙ୍କୁ 
କହୁଛନ୍ତ ଯେ - ଦେଖ ଇଏ ହେଉଛନ୍ତି ତାଙ୍କର ମା,, ଏମାନେ ଗୋପାଳବାଳକ ଏବଂ 
ଗୋପ-ଗୋପୀମାନେ । ସେ କଣ କେବେ ଏଠାକାର କଥା ମନେ ପକାନ୍ତି ? ଯଶୋଦା 
ମା' ନିକଟରେ ହିଁ ବସିଥିଲେ । ସେ କିଛି ମଧ୍ଯ କହିଲେ ନାହିଁ, ବାସ୍‌ ତାଙ୍କ ଆଖୁରୁ 
ଅଶ୍ରୁଧାରା ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଗ୍ନଲିଲା । ବାତ୍ସଲ୍ୟ ମମତାର ଆଧ୍କ୍ୟ ହେତୁ ତାଙ୍କ ସ୍ତନରୁ 
କ୍ଷୀରର ଧାରା ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଯାଉଥିଲା । ସେଠାରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ନଵେହକୁ ଦେଖୁ 
ଉଦ୍ଧବ ଜୀ ପରମାନନ୍ଦରେ ଡୁବିଗଲେ । ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 
ଉଦ୍ଧବ ଜୀ ସେମାନଙ୍କୁ ବହୁତ ପ୍ରକାର ବୁଝାଇଲେ ଏବଂ କହିଲେ - ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ ସେ ଆସିବେ । ସାରା ରାତି କେବଳ କଥାବାଭ୍ଭାରେ ବିତିଗଲା। 


॥ ୫୭୬ | 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଉଦ୍ଧବ ଜୀଙ୍କର ଗୋପୀମାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବାଦ 


ତା ପର ଦିନ ଗୋପୀମାନେ ଉଦ୍ଧବ ଜୀଙ୍କୁ ଭେଟିଲେ । ଦୂରରୁ ଦେଖୁଲେ 
ଉଦ୍ଧବ ଜୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଭଳି ଦେଖାଯାଉଥିଲେ । ତେଣୁ ପ୍ରଥମେ ତ ଗୋପୀମାନଙ୍କୁ 
ଲାଗିଲା, ଆରେ 1 ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆସିଗଲେ କି ? କିନ୍ତୁ ଯେତେ ଯେତେ ସେମାନେ ପାଖକୁ 
ଆସିଲେ ତ ଭାବୁଛନ୍ତି - ତାଙ୍କ ସହିତ ୟାଙ୍କର ତ କୌଣସି ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ହିଁ ନାହିଁ । ତଥାପି 
ଯେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ଜଣାପଡ଼ିଲା ଯେ ଏହାଙ୍କୁ ଆମର ଭଗବାନ ହି ଏଠାକୁ 
ପଠାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଇଏ ତାଙ୍କର ସଖା ଅଟନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଗୋପୀମାନଙ୍କର ତାଙ୍କ 
ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । କହିଲେ, ଭଗବାନ ନ ହେଲେ କ'ଣ ହେଲା, ତାଙ୍କର 
ତ ସଖା ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ (ଉଦ୍ଧବ ଜୀଙ୍କୁ) ସେ ହିଁ ତ ପଠାଇଛନ୍ତି, ଏହା ଜାଣି ସେମାନେ 
ସମସ୍ତ ଖବର ପଚାରିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ଭଗବାନଙ୍କ ବିୟୋଗରେ କାନ୍ଦୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ 
କଥା ପଚରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେତେବେଳେ ଉଦ୍ଦବ ଜୀ ସେମାନଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନର ଭାଷାରେ 
ବୁଝାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ଭଗବାନ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କର ବିୟୋଗ କାହାକୁ 
କିଭଳି ବା ହୋଇପାରିବ ? ସେ ତ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମା ହି ଅଟନ୍ତି । ସେ କେବେ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କଠାରୁ ଦୂର ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ତୁମେ ତାଙ୍କର ଧ୍ଯାନ କର, 
ନିର୍ଗୁଣ ତତ୍ତ୍ଵର ଧ୍ୟାନ କର । 


ତା ପରେ ଗୋପୀମାନେ ଉଦ୍ଧବ ଜୀଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - ଧ୍ୟାନ ତ କରିବୁ, କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରଥମେ ଏହା ବୁଝାନ୍ତୁ ଯେ ଧ୍ଯାନ କାହାଦ୍ଵାରା କରାଯାଏ ? (ଉଦ୍ଧବ ଜୀ) କହିଲେ - 
ମନ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଏ । ପୁଣି ସେମାନେ କହୁଛନ୍ତି, ସେ ମନ ତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପାଖରେ 
ହି ନାହିଁ । ସୁରଦାସ ଜୀ ଏକ ପଦରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି - “ ଉଧୋ ମନ ନାହିଁ ଦସ ବୀସ୍‌! 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଦଶ-କୋଡ଼ିଏଟି ମନ କେଉଁଠି ଅଛି ? ଯେପରି, ଘରେ ଯଦି 
ଦୁଇ, ଚାରି ପୁତ୍ର ଅଛନ୍ତି ତେବେ ସେମାନଙ୍କୁ ଅଲଗା-ଅଲଗା କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲଗାଯାଇ 
ପାରେ । ଚାରି ପୁତ୍ରଙ୍କୁ ଗରୋଟି କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଏଠାକୁ ସେଠାକୁ ପଠାଇ ଦେଇପାରୁ । 
ଏବେ କିନ୍ତୁ ମନ ତ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଅଟେ । “ଏକ ହତୋ ସୋ ଗୟୋ ସ୍ୟାମ ସଙ୍ଗ” 
ସେମାନେ କହୁଛନ୍ତି, ଗୋଟିଏ ମନ ଥଲା ତାହା ତ ଶ୍ୟାମଙ୍କ ସଙ୍ଗରେ ଚାଲିଗଲା, ତୁମର 
କହିବା ଅନୁସାରେ ସେହି ନିର୍ଗୁଣର ଧ୍ଯାନ କରିବା ପାଇଁ ଏବେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କେଉଁ ମନ 
ଆଣିବା ? ଏହି ନିର୍ଗୁଣ କିଏ ? ନିର୍ଗୁଣ କେଉଁ ଦେଶର ଅଧ୍ବାସୀ ? କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ତ ଏଇ ହାତରେ, ଏହି ଅଙ୍ଗରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପୁଜା କରୁଥିଲୁ, ସେବା 


॥ ୫୭୭ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କରୁଥିଲୁ ଏବଂ ସ୍ନେହ କରୁଥିଲୁ, ଏବଂ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ନିଜ ହାତରେ ଆମ କେଶରେ 
ପୁଷ୍ପ ଲଗାଇ ଦେଉଥୁଲେ ଏବଂ ଜଣା ନାହିଁ ଆହୁରି କଣ କଣ କରୁଥିଲେ, ଆଉ ତୁମେ 
କହୁଛ ଯେ ଆମେ ଏ ସବୁ କିଛି ଛାଡ଼ି, ବିଭୂତି ଲଗାଇବୁ ଏବଂ ଚକ୍ଷୁ ବନ୍ଦ କରି ଧ୍ଯାନ 
ଲଗାଇ ବସିଯିବୁ ! 


ସେମାନେ କହୁଛନ୍ତି - ଉଦ୍ଧବ ଜୀ, ସତ କଥା ତ ଏହା ହିଁ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ଯିବା 
ପରେ ଏହି ଗୋକୁଳରେ କିଛି ହି ଆଉ ନାହିଁ । ପୁଣି ଜଣେ ଗୋପୀ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସ୍ତୃତିରେ ଏତେ ଦୂର ତନ୍ଲୟ ହୋଇଗଲେ ଯେ ଉଡୁଥିବା ଏକ ଭ୍ରମରକୁ ଦେଖୁ, ସେ 
ତାକୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦୂତ ରୂପରେ ସମ୍ବୋଧନ କରି ତା ସହିତ କଥା ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ । 
ବାସ୍ତବରେ, ସେ ଯାହା ସବୁ ସେହି ଭ୍ରମରକୁ କହୁଥିଲେ, ତାହା ସବୁ ଉଦ୍ବ ଜୀଙ୍କୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
କରି ହିଁ କହୁଥୁଲେ । ଦଶଟି ଶ୍ଲୋକରେ ବର୍ଣିତ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ “ ଭ୍ରମର- ଗୀତ” ନାମରେ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅଟେ । ସେହି ଶ୍ଲୋକରେ ଗୋପୀମାନେ ନିଜର ଭାବ-ଉଦ୍‌ଗାର ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି | 
ଉଦ୍ଧବ ଯେତେବେଳେ ଗୋପୀମାନଙ୍କର ସେହି ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରେମକୁ ଦେଖୁଲେ ଏବଂ 
ହୃଦୟଙ୍ଗମ କଲେ, ତ ତାଙ୍କର ନିଜ ଜ୍ଞାନର ଯେଉଁ ଅଭିମାନ ଥିଲା, ତାହା ଚାଲିଗଲା, 
ସଚୁ ଦୂର ହୋଇଗଲା । ସେତେବେଳେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ଖବର ଶୁଣାଇ ଗୋପୀମାନଙ୍କୁ 
ସାନ୍ତ୍ବନା ଦେଲେ । 


ଉଦ୍ଧବ ଜୀ କହିଲେ - ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି, “ ମୁଁ ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆତ୍ମା ଅଟେ । 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଅଛି, ତେଣୁ ମୋଠାରୁ ତୁମର ବିୟୋଗ କେବେ ହେଲେ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ତୁମର ପ୍ରେମକୁ, ତୁମର ଭାବକୁ ମୁଁ ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣିଛି । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ମୁଁ 
ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କଠାରୁ ଦୂରରେ ରହୁଛି, ଯଦ୍ଦ୍ଵାରା କି ତୁମେ ସମସ୍ତେ ମନ ଭିତରେ ମୋର 
ସନ୍ନିଧ ଅନୁଭବ କରି, ମୋତେ ହି ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ । ମୁଁ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ସହ ଅବଶ୍ୟ 
ମଶିବ, ତେଣୁ ନିରାଶ ହେବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ । ତୁମ ସମସ୍ତଙ୍କର ମନ 
ଯେତେବେଳେ ପୁର୍ଣ୍ଣତଃ ମୋଠାରେ ହି ଏକାଗ୍ର ହୋଇଯିବ, ସେତେବେଳେ ତୁମ୍ଭେମାନେ 
ସବୁଦିନ ପାଇଁ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିନେବ।” ଭଗବାନଙ୍କର ଏପରି ସନ୍ଦେଶ ଶୁଣି 
ଗୋପୀମାନଙ୍କର ଖୁବ୍‌ ଆନନ୍ଦ ହେଲା । ସେମାନଙ୍କର ବିରହ ବ୍ୟାଥା ଶାନ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଧବ ଜୀ କିଛି ମାସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ବ୍ରଜରେ ରହିଲେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅନେକ 
ଲୀଳାମାନ ଶୁଣାଇ ଶୁଣାଇ ସେଠାରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦିତ କରାଉଥୁଲେ ଏବଂ ବ୍ରଜର 
ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଭଗବାନ ଯେଉଁ ଲୀଳା ସବୁ କରିଥିଲେ, ତାକୁ ଶୁଣି ସେ ନିଜେ ମଧ୍ 
ଆନନ୍ଦିତ ହେଲେ । ପୁଣି ସେ ଗୋପୀମାନଙ୍କର ପ୍ରେମର, ସେମାନଙ୍କର ଭାବର ଉଦାର 
॥ ୫୭୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ହୃଦୟରେ ପ୍ରଶଂସା କଲେ ଏବଂ ସର୍ବଶେଷରେ ଉଦ୍ଧବ ଜୀ ଗୋପୀମାନଙ୍କର ଚରଣ 
ଧୂଳିକୁ ନିଜ ମସ୍ତକରେ ଧାରଣ କଲେ । ତାପରେ ନନ୍ଦବାବା, ଯଶୋଦା ମା” ତଥା 
ଗୋପବାଳକମାନଙ୍କଠାରୁ ବିଦାୟ ନେଇ ସେ ମଥୁରାକୁ ଫେରି ଆସିଲେ । 


ବ୍ରଜରୁ ମଥୁରା ଫେରି ଆସିବା ପରେ ଉଦ୍ଧବ ଜୀ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି 
- ଆପଣ ବଡ଼ ନିର୍ମମ ଅଟନ୍ତି | ଦେଖନ୍ତୁ, ଏ ସେହି ଉଦ୍ଧବ ଜୀ, ଯେ କି (ବ୍ରଜକୁ ଯିବା 
ପୂର୍ବରୁ) ଭଗବାନଙ୍କୁ କହୁଥିଲେ ଯେ ଆପଣ ସେମାନଙ୍କୁ କାହିକି ଏତେ ମନେ 
ପକାଉଛନ୍ତି ? ଏବେ କହୁଛନ୍ତି, (ଗୋପୀମାନେ) ସେମାନେ ଆପଣଙ୍କୁ ଯେତେ ସ୍କରଣ 
କରୁଛନ୍ତି, ଆପଣ ସେମାନଙ୍କୁ ସେତେ ସ୍କରଣ କରୁନାହାନ୍ତି । ବ୍ରଜକୁ ଯାଇ ଫେରିବା 
ପରେ ତାଙ୍କ ବିଗ୍ବରରେ ଏତେ ପରିବର୍ତନ ଆସିଗଲାଣି । ତାଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ବଦଳିଗଲା । ଏପରି ଲାଗୁଥିଲା ଯେ ସତେ ଯେପରି ପ୍ରେମରସ ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ 
ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ ଏବେ ସେ ପ୍ରେମ ରସରେ ବୁଡ଼ି ଗଲେଣି । ଏଭଳି 
ଦେଖିଲେ ଏହି ପ୍ରେମର ଗାଥା ଏତେ ଶୀଘ୍ର କେହି ବୁଝିପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ପରନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ 
ଆସେ ସେତେବେଳେ ଆମର ହୃଦୟକୁ ଆନନ୍ଦରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଦିଏ । ତେଣୁ ଆମକୁ ତ 
କେବଳ ମାତ୍ର ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ୍‌, ବାସ୍‌ ! 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କୁବ୍ଧାକୁ ଦିଆଯାଇଥୁବା ବଚନର ପୂରି 


ଉଦ୍ଧବ ଜୀ ମଥୁରାକୁ ଫେରି ଆସିବା ପରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ବିଚାର କଲେ ଏବେ 
କୁବ୍‌ଜାକୁ ଦେଇଥିବା ବଚନକୁ ପୂଣ୍ଠ କରିଦେବା ଉଚିତ୍‌ । ଦେଖନ୍ତୁ, ନିଜର ସେହି 
ବଚନକୁ ପୁର୍ଣ୍ଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ ସାଥ୍ରେ ନେଇ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତା ଘରକୁ ଯାଉଛନ୍ତି 
ଏବଂ ସେହି କୁବ୍ଛାର ମନୋରଥ ମଧ୍ଯ ପୁର୍ଣ କରୁଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଶୁକଦେବଜୀ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇ ମଧ୍ଯ ସେହି କୁଚ୍ମା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରକାରର ଇଛା କରିଥଲା, 
ତେଣୁ ସେ ଅତି ମନ୍ଦ ଭାଗ୍ୟା ଥୁଲା । ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ସାମାନ୍ୟ ଅଙ୍ଗ - ସ୍ପର୍ଶ 
ଗହିଁବା ତ ଅତି ମନ୍ଦ କଥା । ଏହାଠାରୁ ବଡ଼ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ଆଉ କ 'ଣ ବା ହୋଇପାରେ। 
ଯାହାର ବୁଛି ଯେତିକି ସେ ସେତିକି ହିଁ ମାଗିପାରେ । ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରେମ ଦେଖନ୍ତୁ, 
ସେ ଛୋଟ -ବଡ଼ କିଛି ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହା ହି ତାଙ୍କର ବିଶେଷତା । 


॥ ୫୭୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅକ୍ରୁର ଜୀଙ୍କ ଗୃହକୁ ଗମନ 

ତାପରେ ଭଗବାନ ଅକୂରଙ୍କ ଘରକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । ମଥୁରାରେ ପହଞ୍ଚୁ - ପହଞ୍ଚୁ 
ହିଁ ଯେତେବେଳେ ଅକୁର ' ତାଙ୍କ ଘରକୁ ଯିବା ପାଇଁ ଅନୁରୋଧ କରିଥିଲେ, ସେତେବେଳେ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ କହିଥୁଲେ ଯେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ଘରକୁ ଅବଶ୍ଯ ଆସିବି । ତେବେ 
ତାଙ୍କ ଘରକୁ ମଧ୍ଯ ଆସିଛନ୍ତି । ପୁଣି ତାଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ ଏହି ସମୟରେ ହସ୍ତିନାପୁରରେ 
ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କର ସ୍ଥିତି କିଛି ଭଲ ନାହିଁ । କୌରବ- ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ଭିତରେ କଣ 
ଗଲୁଛି, ଏହି କଥା ଜାଣିବା ନିମନ୍ତେ ସେ ଅକ୍ତୁରଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - “ ଅକୁରଜୀ ଆପଣ 
ହସ୍ତିନାପୁର ଯାଆନ୍ତୁ ଏବଂ ସେଠିକାର ସମସ୍ତ ଖବର ନେଇ ଆସନ୍ତୁ।” ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଖବର ରଖୁଛନ୍ତି । ଗୋକୁଳରେ ଥିଲାବେଳେ ମଧ୍ଯ 
ଦେବକୀ-ବସୁଦେବ ଆଦି ସମସ୍ତେ କିପରି ଅଛନ୍ତି ତାର ଖବର ରଖନ୍ତି । ମଥୁରା ଆସିବା 
ପରେ, ଗୋକୁଳର ଲୋକମାନେ କିପରି ଅଛନ୍ତି, ହସ୍ତିନାପୁର ( ଆଜିର ଦିଲ୍ୟୀ) ରେ 
କୌରବ ପାଣ୍ଡବ କିଭଳି ଅଛନ୍ତି, ଏ ସମସ୍ତ ସମାଗ୍ରର ଭଗବାନ ନେଉଛନ୍ତି । 


ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ଭଗବାନ ସ୍ବାଭାବିକ ଭାବରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଧ୍ୟାନ 
ରଖନ୍ତି । ସେ କାହାକୁ ଭୁଲନ୍ତି ନାହିଁ । ଆମେ ସମସ୍ତେ ତ କଥା-କଥାକେ କହିଦେଉଛୁ 
“ ମୁଁ ଭୁଲିଗଲି" | ଯେପରିକି, କେହି କହନ୍ି ଆପଣ କହୁଥିଲେ ପତ ଲେଖିବି, କିନ୍ତୁ 
ଲେଖଲେ ନାହିଁ ? ତ ଆମେ କହୁ, “ କାମରେ ଲାଗିଯାଇଥିଲି |” ଏପରି କେଉଁ ବଡ଼ 
କାମ ଆସିଯାଇଥିଲା ? ସତ କଥା ହେଲା ଯେ ବାସ୍‌, ଭୁଲି ଗଲେ | କେହି କେହି ତ 
ଡାକଘରେ ଚିଠି ପକାଇବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଭୁଲି ଯାଆନ୍ତି । ସବୁ କଥା ତ ଭୁଲି ଯାଉ । କିନ୍ତୁ, 
ଭଗବାନ ଭୁଲନ୍ତି ନାହିଁ । ସେ ନିଜର ବଚନ ଅବଶ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରନ୍ତି, ତାହା ଭୁଲନ୍ତି ନାହିଁ। 
(କେଉଁଠାରେ କେଉଁଠାରେ ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲେଖ ମିଳେ ଯେ, ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଳିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ବୂନ୍ଦାବନ ଯାଇଥିଲେ।) 

ଭଗବାନଙ୍କ ଆଦେଶ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଅକୂର ହସ୍ତି ନାପୁର ଯାଉଛନ୍ତି ଏବଂ ସେଠାରେ 
ସମସ୍ତ ଇଷ୍ଟ-ମିତ୍ର ତଥା ସଖା- ସମ୍ବନ୍ଧିମାନଙ୍କ ସହ ମିଳୁଛନ୍ତି । ସେଠାରେ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କର 
ମାତା କୁନ୍ତୀ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ଦୁଃଖ ଶୁଣାଉଛନ୍ତ । ପାଣ୍ଡମାନଙ୍କ ସହିତ ଧ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କର 
କେଉଁଭଳି ବ୍ୟବହାର ଏହା ଦେଖୁବା ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେ କିଛି ମାସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେଠାରେ 
ରହିଗଲେ । ସବୁ ଦେଖିବା ପରେ ତାଙ୍କୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ଜ୍ଞାତ ହୋଇଯାଇଛି ଯେ 
ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ସହ କୌରବମାନେ ବଡ଼ ଅନ୍ୟାୟ କରୁଛନ୍ତି । ଅକୂର ସମସ୍ତ ସମାଗ୍ର 
ନେଇ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟକୁ ଫେରଆସୁଛନ୍ତ । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ସହିତ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଚରିତ୍ରର 
- ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧର ପୁବାଦ୍ଧ ସମାପ୍ତ ହେଉଛି । 
॥ ୫୮୦ ॥ 


ଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଦଶମ ସ୍କକ୍ଧ ( ଭତ୍ତରାର୍ଶ ) 
ଜରାସନ୍ଧର ସତର ଥର ଆକ୍ରମଣ 


ଉତ୍ତରାର୍ଧରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଜରାସନ୍ଧର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସେ । ଜରାସନ୍ଧ ମଗଧ ଦଶେର 
ରାଜା ଥିଲା ଏବଂ ସେ ଅତି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥିଲା । ଜନ୍ମ ନେବାବେଳେ ସେ ଦୁଇଣଣ୍ଡ 
ହୋଇଯାଇଥୁଲା, କିନ୍ତୁ ଜରାନାମକ ଜଣେ ସ୍କ୍ରୀ ତାକୁ ଯୋଡ଼ି ଦେଇଥୁଲା । ସେଥୁପାଇଁ 
ତାର ନାମ ଜରାସନ୍ଧ ହୋଇଥଲା । ଏହି କାରଣରୁ, ଯେତେବେଳେ ଯଦି କେହି ତାକୁ 
ଦୁଇଖଣ୍ଡ କରିବେ, ସେତେବେଳ ହି ତାର ମୃତ୍ୟୁ ସମ୍ଭବ ହେବ । ଏହି ଜରାସନ୍ଧ କଂସର 
ମଧ୍ଯ ମିତ୍ର ଥଲା । ଜରାସନ୍ଧ, ଶିଶୁପାଳ, ଦନ୍ତବକ୍ର, ଶାଲ୍ଵ, ବିଦୂରଥ ଏବଂ କଂସ, ଏ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ବଡ଼ ମିତ୍ରଭାବ ଥିଲା । ଜରାସନ୍ଧ ନିଜର ଦୁଇକନ୍ୟାଙ୍କର ବିବାହ କଂସ ସହିତ 
କରାଇ ଦେଇଥିଲା । 


କଂସର ଏହି ଦୁଇ ପତ୍ନୀଙ୍କର ନାମ ଥୁଲା, ଅସି ଓ ପ୍ରାପ୍ରି । ଏହି ଦୁଇଟି ନାମ 
ନିଶ୍ଚୟ ବିଚ୍‌ରଣୀୟ । ଗୀତାଜୀରେ କୁହାଯାଇଛି - 


ଇଦମସ୍ତୀଦମପି ମେ ଭବିଷ୍ୟତି ପୁନର୍ଧନମ | (ଭ,.ଗୀ-୧୬-୨୩) 


ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରଧାନତଃ ଦୁଇଟି ବୂଭି ହୋଇଥାଏ । ଏହି ବସ୍ତୁ ମୋ ପାଖରେ ଅଛି 
“ଅଥିସ୍ତି' ଏବଂ ମୋତେ ଅନ୍ୟଟି ପ୍ରାପ୍ତି କରିବାର ଅଛି - “ ପ୍ରାପ୍ର, ପ୍ରାୟ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ 
ଜୀବନରେ ଏହି ଦୁଇଟି କଥାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । 


ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଯେତେବେଳେ କଂସର ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଗଲା, ସେତେବେଳେ 
ଏ ଦୁହେଁ ଅସ୍ତ ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତି ନିଜର ପିତା ଜରାସନ୍ଧଙ୍କ ନିକଟକୁ ଗଲେ । ଜରାସନ୍ଧ 
ଯେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଶୁଣିଲା ଯେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କଂସକୁ ମାରି ଦେଇଛନ୍ତି, 
ସେତେବେଳେ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କ୍ରୋଧ୍ବତ ହୋଇଗଲା । ସେ ବହୁ ସଂଖ୍ୟକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
(ତେଇଶ ଅକ୍ଷୌହିଣୀ) ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ସହିତ ମଥୁରା ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରିଦେଲା । 
ସେତେବେଳେ ବଳରାମ ତଥା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତା ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରୁଛନ୍ତି । ତାର ଚତୁରଙ୍ଗିଣୀ 
ସେନାକୁ ନଷ୍ଟ କରୁଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତାକୁ ନ ମାରି ଛାଡି ଦେଉଛନ୍ତି । ପରାସ୍ତ ହୋଇ ତାକୁ 
ଫେରିଯିବାକୁ ପଢ଼ୁଛି । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକ୍ସଷ୍ଣ ତାକୁ ମାରୁ ନାହାନ୍ତି। ତାର ବିଶେଷ କାରଣ 
ଅଛି । ତାହା ହେଉଛି - ଜରାସନ୍ଧ ଜୀବିତ ରହିଲେ, ପୁଣି ସମସ୍ତ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ଏକାଠି 
କରି ନେଇ ଆସିବ । ତେବେ ସହଜରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାରରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସିଦ୍ଧ 


॥ ୫୮୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ହେବ, ଦୁଷ୍ଟମାନଙ୍କର ସଂହାର ହେବ, ଯଦ୍ବାରା ପୂଥିବୀର ଭାର ହାଲୁକା ହେବ | ଏହିଭଳି 
ଭାବରେ ସେହି ଜରାସନ୍ଧ ସତର ଥର ମଥୁରା ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କଲା। ବାରମ୍ବାର ଯୁଦ୍ଧ 
କଲା, କିନ୍ତୁ ସବୁଥର ଭଗବାନ ତାକୁ ହରାଇ ଛାଡି ଦେଉଥିଲେ, ମାରୁ ନ ଥିଲେ | 


ଦ୍ଵାରକାର ନିର୍ମାଣ 


କାଳଯବନ ନାମରେ ଜରାସନ୍ଧର ଜଣେ ମିତ୍ର ଥିଲା । ଯେତେବେଳେ ନାରଦଳୀଙ୍କ 
ଠାରୁ କାଳଯବନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ବଳରାମଙ୍କର ପରାକ୍ରମ ଶୁଣିଲା, ସେତେବେଳେ ତାର 
ନିଜର ମ୍ଲେଛ୍ଛ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ସଙ୍ଗରେ ନେଇ ମଥୁରା ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କଲା, ମଥୁରାକୁ 
ଘେରାଉ କଲା । ସେତେବେଳେ ବଳରାମଙ୍କ ସହ ମିଶି ଭଗବାନ ବିଚାର କଲେ ଯେ 
କାଳଯବନର ପଛରେ ଜରାସନ୍ଧ ମଧ୍ଯ ନିଶ୍ଚୟ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଆସୁଥିବ । ଯଦି ଆମେ 
ଦୁହେଁ ଏଠାରେ ତା ସହିତ ଲଢ଼ିବାରେ ରହିଯିବା, ତେବେ ଜରାସନ୍ଧ ସେହି ସମୟରେ 
ଆସି ଆମର ସ୍ଵଜନ ତଥା ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ମାରିଦେବ । ଏହିପରି ବିଗ୍ର କରି ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସମୁଦ୍ଵ ଭିତରେ ଦ୍ଵାରକା ନାମକ ଏକ ନଗରୀ ନିର୍ମାଣ କରାଇଲେ । ଏଭଳି 
ନଗରୀ ଯାହାର ଦ୍ଵାରରେ “ କଂ ବ୍ରହ୍ମ ରହିଥିବ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାକି ମୋକ୍ଷର ଦ୍ଵାର ହୋଇଥିବ 
ତାକୁ ଦ୍ଵାରକା କହନ୍ତ । 


ପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ସାତଟି ନଗରୀକୁ ମୋକ୍ଷଦାୟିନୀର ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଏ । 
ପ୍ରଥମ ଅଯୋଧ୍ଯା, ଦ୍ବିତୀୟ ମଥୁରା, ଏହାକୁ ସମସ୍ତେ ଜାଣିଛନ୍ତି । ତୃତୀୟ ହେଉଛି ମାୟା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ହରିଦ୍ଵାର । ହରିଦ୍ଵାରକୁ ମାୟା ନଗରୀ କୁହାଯାଏ । ତା ପରେ ଚତୁର୍ଥ ନଗରୀ 
ହେଉଛି କାଶୀ । ଏ କଥାକୁ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତେ ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁଠାରେ ଗଙ୍ଗାଜୀ ପ୍ରବାହିତ 
ହେଉଛି, ଯେଉଁଠାରେ ଭଗବାନ ବିଶ୍ବନାଥ ବିରାଜମାନ, ସେହି କାଶୀରେ ଯାହାର ମରଣ 
ହୋଇଥାଏ, ତାର କଣ୍ଠରେ ଭଗବାନ ତାରକ ମନ୍ତ୍ରର ଉପଦେଶ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ତାର ମୁକ୍ତି 
ହୋଇଯାଏ । ପଞ୍ଚମ ହେଉଛି କାଞ୍ଚୁ । କାଞ୍ଚୁ ନଗରୀ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରେ ଅବସ୍ଥିତ । 
ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ଦୁଇଭାଗ ଅଛି - ବିଷ୍ଣୁ କାଞ୍ଚୂ ଓ ଶିବ କାଞ୍ଚ । ଷଷ୍ଠ ହେଉଛି ଉଢୟିନୀ, 
ଯାହାକି ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦେଶରେ ଅବସ୍ଥିତ । ତାକୁ ଅବନ୍ତିକା କୁହାଯାଏ ଏବଂ ସପ୍ତମ ହେଉଛି 
ଦ୍ଵାରକା । ବଣ୍ଠିନ ଅଛି ଯେ ଭଗବାନ ନିଜର ଲୀଳା ସମ୍ବରଣ ସମୟରେ ନିଜର ଦ୍ଵାରକା 
ନଗରୀକୁ ସମୁଦ୍ରରେ ବୁଡ଼ାଇ ଦେଇଥିଲେ । ବର୍ଭମାନରେ ଯାହାକୁ ଦ୍ଵାରକା କୁହାଯାଉଛି 
ତାହା ହେଉଛି ଅନ୍ୟ ଦ୍ଵାରକା । ପ୍ରତ୍ନତଭ୍ତ୍ଵ ବିଭାଗର ଲୋକମାନେ ବର୍ଭମାନ ସେହି ପୂବ 
ଦ୍ଵାରକାର ଅନ୍ବେଷଣରେ ଲାଗିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ କିଛି ଅବଶେଷ ମଧ୍ଯ ମିଳୁହି। ° 


॥ ୫୮୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଦ୍ଵାରକାର ନିର୍ମାଣ କରାଇ ଭଗବାନ ନିଜର ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ଯୋଗ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ 
ସ୍ଵଜନଙ୍କୁ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଦେଲେ । ମଥୁରାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ନେଇଗଲେ, କାରଣ 
ମଥୁରା ଉପରେ ବାରମ୍ବାର ଆକ୍ରମଣ ହେଉଥିଲା । ଭଗବାନ ନିଜର ଦ୍ଵାରକାକୁ ସମୁଦ୍ର 
ଭିତରେ ନିର୍ମାଣ କଲେ ଯଦ୍ଦ୍୍‌ରା ଭବିଷ୍ୟତରେ କେହି ସହଜରେ ଆକ୍ରମଣ କରିପାରିବେ 
ନାହିଁ । ଭଗବାନ ତାର ବୈଭବକୁ ବୈକୁଣ୍ଠଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ରକ ବଢ଼ାଇ ଦେଲେ । ଯେଉଁଠାରେ 
ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ବିରାଜମାନ, ସେଠାରେ କଣ କିଛି ଅସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ ? 


କାଳଯବନ ଭସ୍ମ 


କାଳଯବନ ଯେ କି ମଥୁରାକୁ ଘେରି ବସିଥିଲା, ସେ ଅଜେୟ ଥିଲା । ତାକୁ 
ବରଦାନ ପ୍ରାପ୍ତ ଥିଲା ଯେ ଯୁଦ୍ଧରେ ତାର ସମ୍ମୁଖକୁ ଯେ କେହି ଆସିବ, ତାକୁ ପଳାଇ 
ଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଭଗବାନ ଏହି ରହସ୍ଯକୁ ଜାଣିଥିଲେ । ତେଣୁ ବଳରାମଙ୍କ ସହିତ 
ବିଚାର କରି, ମଥୁରାବାସୀମାନଙ୍କର ରକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କୁ (ବଳରାମ ଜୀଙ୍କୁ) ସେହିଠାରେ 
ଛାଡ଼ି ସେ ସ୍ଵୟଂ କାଳଯବନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ ମଥୁରା ଦ୍ଵାରରୁ ବାହାରକୁ ଆସିଲେ | 
କାଳଯବନର ସମ୍ମୁଖୂନ ହେବାମାତ୍ରେ ସେ ପଳାଇଲେ । 


ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏହି ଜରାସନ୍ଧ ଜରା ଅବସ୍ଥା ଅଟେ, ଜୀବନର ଉତ୍ତରାର୍ଧ । 
ଯଦିବା ଅନେକ ରୋଗ ରୂପରେ ତାର ଥରକୁ ଥର ହେଉଥିବା ଆକ୍ରମଣ ଦ୍ଵାରା ଆମର 
ଶରୀର ରୂପୀ ମଥୁରାନଗରୀ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ତାର ଅବୟବ କ୍ଷୀଣ ହେବାକୁ 
ଲାଗେ, ତଥାପି ଅନେକଥର ଆମେ ତାକୁ ପରାଜିତ କରି ତା ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିନେଇଥାଉ । ପରନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସେ କାଳରୂପୀ କାଳଯବନକୁ ସଙ୍ଗରେ ନେଇ 
ତାକୁ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖୁ ଆସେ, ତେବେ ତା ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ । କାଳକୁ 
ପରାଜିତ କରିବାକୁ ହେଲେ ତା ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରାଯାଏ ନାହିଁ, କାଳର ଉର୍ତ୍ବିକୁ ଯିବାକୁ 
ପଡ଼ିଥାଏ । ତାହା ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ । ସେଥୁପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମର ଦ୍ଵାର ଦ୍ବାରକାକୁ 
ଯିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାକୁ ସତର ଥର ତାକୁ ହରାଇ ଫେରାଇ ଦେଲେ। 
ଅଠର ଥର ଯେତେବେଳେ ସେ ତାର ମିତ୍ର କାଳଯବନକୁ ପ୍ରଥମେ ( ଯୁଦ୍ଧପାଇଁ) ପଠାଇ 
ତାପରେ ଆସୁଛି, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ତା ସହ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜରାସନ୍ଧ ସହ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରି 
ଯୁଦ୍ଧ ଭୁମିରୁ ପଳାଇ ମଥୁରାକୁ ଛାଡ଼ି ଦ୍ଵାରକାରେ ବସତି ସ୍ଥାପନ କରୁଛନ୍ତି । 


ଏବେ ଏହାର ଅର୍ଥ ବୁଝନ୍ତୁ ନାହିଁ ଯେ ଭଗବାନ ଭୟରେ ପଳାୟନ କରିଥିଲେ । 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପୁଣି ଭୟ କାହିକି ? ଭଗବାନ ତ ଚତୁରତାର ସହିତ ପଳାୟନ କଲେ। 
॥ ୫୮୩ / 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଆମକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଉଛନ୍ତି - ଯେକୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସେହି 
ସମୟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଦେବା ଉଚିତ୍‌ । କାଳଯବନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପଳାଉଥବାର ଦେଖ ସେ 
ମଧ୍ଯ ସ୍ବୟଂ ତାଙ୍କ ପଛରେ ଦୌଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲା । ପଳାୟନ କରି ଭଗବାନ ସେହି ଗୁମ୍ଫା 
ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ, ଯେଉଁଠାରେ ରାଜା ମୁଚୁକୁନ୍ଦ ଶୋଇଥିଲେ । ରାଜା ମୁଚୁକୁନ୍ଦ 
ବହୁତ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜାଗ୍ରତ ରହି ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ସହାୟତା କରିଥିଲେ । ସେ ଏତେ 
ଥକି ଯାଇଥିଲେ ଯେ ଦେବତାମାନେ ଯେତେବେଳେ ମୁଚୁକୁନ୍ଦଙ୍କୁ କହିଲେ - ତୁମର 
କ'ଣ ବର ଆବଶ୍ୟକ ? ସେତେବେଳେ ସେ କହିଥିଲେ - “ ମୁଁ ବହୁତ ଥକି ଗଲିଣି | 
ଏବେ ତ ମୋତେ ନିଦ୍ରା ଆବଶ୍ୟକ । ମୋ ନିଦ୍ରାରେ କେହି ବ୍ୟାଘାତ ସୂଷ୍ଟି ନ କରନ୍ତୁ । ” 
ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଏହି ବର ପ୍ରଦାନ ହୋଇଥିଲା ଯେ - ତାଙ୍କର ନିଦ୍ରାରେ ଯଦି କେହି 
ବିଘ୍ନ ସୃଷ୍ଟି କରେ, ଏବଂ ସର୍ବପ୍ରଥମ ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଯାହା ଉପରେ ପଡ଼ିବ, ସେ ଜଳିଯାଇ 
ଭସ୍ମ ହୋଇଯିବ । 


ମୁଚୁକୁନ୍ଦଙ୍କର କଥା 


ଏହି ମୁଚୁକୁନ୍ଦ ମହାରାଜ ସେଠାରେ ଶୋଇଥିଲେ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ସବୁ ଜଣାଥୁଲା | 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ପଳାଇ ଯାଇ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚି ଗଲେ ଏବଂ ଗୁନ୍ଫା ଭିତରେ ଲୁଚି 
ଗଲେ । ନିଜର ଉପବସ୍ତ୍ରକୁ ଶୋଇଥିବା ମୁଚୁକୁନ୍ଦଙ୍କ ଉପରେ ଘୋଡ଼ାଇ ଦେଲେ । 
ଏତିକିବେଳେ କାଳଯବନ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ (ଭଗବାନଙ୍କୁ) ଅନୁସରଣ କରି ତାଙ୍କ ପଛେ 
ପଛେ ଆସି ଗୁମ୍ଫା ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ କଲା, କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ ତାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ କିଛି 
ଦେଖାଯାଉ ନ ଥଲା । ଦେଖନ୍ତୁ, ଆଲୋକରୁ କେହି ଯଦି ହଠାତ୍‌ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଅନ୍ଧକାର 
ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରେ, ତେବେ କିଛି ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ କିଛି ଦେଖୁପାରେ 
ନାହିଁ । କିଛି ସମୟ ପରେ ସେ ଦେଖୁଲା ଯେ, ସେଠାରେ କେହି ଶୟନ କରିଛି । ପୁଣି 
ସେହି ଉପବସ୍ତ୍ରକୁ ଦେଖ କାଳଯବନ ବୁଝିଗଲା ଯେ ଏ ନିଶ୍ଚୟ କୃଷ୍ଣ ହୋଇଥିବେ । ତାକୁ 
ବୋଧ ହେଲା ଯେ ଯୁଦ୍ଧରୁ ପଳାୟନ କରି ଏଠାରେ ଆସି ଶୋଇ ପଡ଼ିଛି ? ଏଭଳି ବିଚାର 
କରି ଶୋଇଥିବା ମୁଚୁକୁନ୍ଦଙ୍କୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମନେ କରି ଏକ ଗୋଇଠା ମାରିଲା, ତେଣୁ 
ଶୋଇଥିବା ମୁଚୁକୁନ୍ଦ ଉଠିଗଲେ । ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ ମୋତେ ନିଦରୁ ଉଠାଇବା 
ଲାଗି ଏଠାରେ କିଏ ଆସି ପହଞ୍ଚୁଲା ? ସମ୍ମୁଖରେ ପୁଣି କ'ଣ ଥିଲା - କାଳଯବନ ଠିଆ 
ହୋଇଥିଲା । ଯେଉଁ ମୁହୂର୍ଭରେ ରାଜା ମୁଚୁକୁନ୍ଦଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ତା ଉପରେ ପଢ଼ିଲା, ସେହି 
ମୁହୂର୍ତରେ ହିଁ ସେ ସେଠାରେ ଭସ୍ମ ହୋଇଗଲା । ସେତେବେଳେ ମୁଦୂଦୁଦ ଦେଧୁଛନତ୍ତ 


॥ ୫୮୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀକ୍ଧ 


ଯେ ସେଠାରେ ଭଗବାନ ଚ୍ବପ୍‌ଗ୍ଫପ୍‌ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହି ମୁଚୁକୁନ୍ଦ ମହାରାଜା 
ଭଗବାନଙ୍କର ଭଲ୍ତ ଥଲେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଥରକରେ ଦୁଇଟି କାର୍ଯ୍ୟ ସମାପନ କରିଦେଲେ । 
ପ୍ରଥମରେ ଭକ୍ତକୁ ଦର୍ଶନ ଦେଲେ, ଧରି ନିଅନ୍ତୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ( ଭକ୍ତକୁ) କହୁଛନ୍ତି - 
ଆଉ କେତେଦିନ ଶୋଇବ ? ବହୁତ ଶୋଇଲ, ଏବେ ଉଠ | ତେବେ ଗୋଟିଏ ପାଖରେ 
ମୁଚୁକୁନ୍ଦକୁ ଉଠାଇ ନିଜର ଦର୍ଶନ କରାଇଲେ ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟରେ କାଳଯବନକୁ ମଧ୍ଯ ସିଧା 
ମରାଇ ଦେଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ମଥୁରାରୁ ପଳାଇ ଆସିଥିଲେନ୍ତ ଭୟ 
ହେତୁ ନୁହେଁ । ତେବେ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ମୁଚୁକୁନ୍ଦଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦେଉଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଆଶୀର୍ବାଦ ମଧ୍ଯ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, “ ତୁମକୁ ମୋର ଅନପାୟନୀ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ | ପୁଣି 
କହୁଛନ୍ତି, “ ଏବେ ତୁମେ ଏଠାରୁ ଯାଅ ଏବଂ ମୋର ତପ କର | ନିଜର ସାଧନାରେ 
ଅଗ୍ରସର ହୁଅ। ଆସନ୍ତା ଜନ୍ମରେ ଯେତେବେଳେ ତୁମେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜନ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, ତୁମେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସୁହୃତ୍‌ ହେବ, ସେତେବେଳେ ତୁମେ ସ୍ଵରୂପତଃ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବ । ” 


କେତେକ ଲୋକ କହିଥାଆନ୍ତି ଯେ, ମୁଚୁକୁନ୍ଦ ମହାରାଜ ହିଁ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ 
ଶ୍ରୀଧର ସ୍ଵାମୀ ହୋଇ ଆସିଥିଲେ । ଏହା ତ ଶ୍ରଦ୍ଧାର (ବିଶ୍ଵାସର) ବିଷୟ, ସ୍ବୀକାର 
କରିନେଲେ ନିଶ୍ଚୟ ହିତ । ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀଧର ସ୍ଵାମୀଜୀ ଭାଗବତ ଉପରେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାଷ୍ୟ 
ଲେଖଳଛନ୍ତି । 


ଏହିଭଳି କାଳଯବନର ମଧ୍ଯ ନାଶ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ଭଗବାନ ମଥୁରାକୁ ଫେରି 
ଆସିଲେ। ଭଗବାନ ପୁଣି ବଳରାମଜୀଙ୍କ ସହିତ କାଳଯବନର ସେନାମାନଙ୍କୁ ସଂହାର 
କଲେ । ସେତେବେଳକୁ ଜରାସନ୍ଧ ପୁଣି ଅଠରଥର ପାଇଁ ତେଇଶ ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ସେନା 
ସହିତ ମଥୁରାକୁ ଆକ୍ରମଣ କଲା । କାଳଯବନର ସେନାମାନଙ୍କ ନିକଟରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଯେତେ 
ଧନ ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଥଲା ସେ ସମସ୍ତ ଲୁଟ୍‌ କରିନେଲା । ଭଗବାନ ଗୃହିଥୁଲେ 
ଏହିଥର ମଧ୍ଯ ତାକୁ ହରାଇ ପାରିଥାଆନ୍ତେ । ପରନ୍ତୁ, ବଳରାମଜୀଙ୍କ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରୁ 
ଖାଲି ପାଦରେ ପଳାଇ ଯାଇ ନିଜକୁ “ ରଣଛୋଡ୍‌' କୁହାଇଲେ | ଏହି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଗବାନ 
ଏପରି ଯେ ସେ ଯାହା କରିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ ତାଙ୍କର ଜୟ ଜୟକାର ହୋଇଥାଏ 
ସେଥିନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କର ଅଭିବାଦନ କରାଯାଏ । ଏପରି ଦେଖୂଲେ, ଯଦି କେହି ରଣଭୂମି 
ଛାଡ଼ି ପଳାୟନ କରେ, ତାକୁ ତ ଲୋକମାନେ ଭୀରୁ କହିଥାଆନ୍ତି । କେହି କ'ଣ ତାର 
ଜୟ ଜୟକାର କରନ୍ତି? କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯୁଦ୍ଧରୁ ପଳାୟନ କରନ୍ତୁ, କି ମାଖନ ଚୋରୀ 


॥ ୫୮୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କରନ୍ତୁ, ସବୁବେଳେ ତାଙ୍କର ଅଭିବାଦନ କରାଯାଏ । ଗୋପୀମାନଙ୍କର ବସ୍ତ୍ର ହରଣ 
କଲେ ମଧ୍ଯ, “ ଗୋପୀବସ୍ତହାରକା ନମଃ ତାଙ୍କୁ ବନ୍ଦନ ହିଁ ଏ କରାଯାଇଥାଏ । ସେ 
ଗହିଁଲେ ଯାହା କରନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ତାଙ୍କର ଜୟ ଜୟକାର ହିଁ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଆଉ ଏକ ନାମ ହୋଇଗଲା “ ରଣଛୋଡ୍‌ ଜୀ | ମଥୁରା ଛାଡ଼ି ପଳାୟନ 
କଲାବେଳେ ସେମାନେ କେତେକ ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କ ସହ ମିଳିଲେ, ସତ୍ସଙ୍ଗ କଲେ 
ଏବଂ ପୁଣି ପ୍ରବର୍ଷଣ ପର୍ବତ ଆଦି ଦେଇ ଦ୍ଵାରକାରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ । ଏହିଭଳି ଭଗବାନ 
ତଥା ଅନ୍ୟ ଯାଦବମାନେ ମଥୁରାରୁ ଦ୍ଵାରକା ଗମନ କଲେ । 


ବଳରାମ ଜୀ ତଥା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ବିବାହ 


ଏବେ ଦ୍ଵାରକାରେ ପ୍ରଥମେ, ରାଜା ରୈବତଙ୍କର କନ୍ଯା ରେବତୀଙ୍କ ସହିତ 
ବଳରାମଜୀଙ୍କର ବିବାହ ହେଲା । ପୁଣି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଜୀଙ୍କ ନିକଟକୁ ରୁକ୍ଜିଣୀଙ୍କର ସମାଗ୍ର 
ଆସୁଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତି ଅଛି, ତାହା ଅଷ୍ଟଧା ଅଟେ, ତେଣୁ 
ତାଙ୍କର ଆଠଟି ବିବାହ ତ ବିଶେଷ ଅଟେ । ତା ପରେ ତାଙ୍କର ହଜାର ହଜାର ବିବାହ 
ହେଉଛି । ଏକ ସଙ୍ଗେ ତାଙ୍କର ଷୋହଳ ସହସ୍ର ବିବାହ ହେଲା । ଧ୍ୟାନ ରଖ୍ମବେ, ଏପରି 
ନୁହେଁ ଯେ, ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ ଏବଂ ଷୋହଳ ସହସ୍ର କନ୍ୟା । ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ସହିତ 
ଏକ-ଏକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଥଲେ । ଲୋକମାନେ କହନ୍ତି - ଭଗବାନ ଷୋହଳ ସହସ୍ର କରିଥିଲେ, 
ତେବେ ଆମେ କାହିକି ଦୁଇ, ଗରି ବିବାହ କାହିକି କରିପାରିବା ନାହିଁ ? ସେମାନେ ଏହା 
ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, ଭଗବାନ ସେହି ଷୋହଳ ସହସ୍ର ପତ୍ନୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କିଭଳି ଧ୍ୟାନ 
ରଖୁଥିଲେ । ଏହି ସମସ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନ ଆମେ ଆଗକୁ ଦେଖୂବା - ଯେତେବେଳେ ନାରଦ ଜୀ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଦିନଚର୍ଯ୍ୟା ଦେଖୁବାକୁ ଦ୍ଵାରକାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଦେଖିବା । 
ସାମାନ୍ୟତଃ, ମନୁଷ୍ୟ ଏକ ପତ୍ନୀ ସହିତ ହି ଆନନ୍ଦରେ ରହେ - ଏହା ବହୁତ ବଡ଼ କଥା| 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଅପାର ହୋଇଥାଏ । ତାଙ୍କ ସହିତ ଅନ୍ୟ କେହି ସମାନ ହୋଇପାରିବେ 
ନାହି, ଏହି କଥାକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିନେବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ଭଗବାନ କେଉଁଭଳି ଅଟନ୍ତି ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ । ରୁକ୍ମିଣୀ ଜୀ ବିଦର୍ଭ ଦେଶର ରାଜା 
ଭୀଷ୍ମକଙ୍କର କନ୍ୟା ଥଲେ । ତାଙ୍କର ଭାଇଥିଲେ ରୁକ୍ଲୀ । ରୁକ୍ମିଣୀ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର 
ଗୁଣର ବହୁତ ( ଅତି) ପ୍ରଶଂସା ଶୁଣିଥିଲେ ଏବଂ ଏ ପାଖରେ ଶ୍ରାକୃଷ୍ଣ ମଧ୍ଯ ରୁକ୍ଳିଣୀଙ୍କର 
ବହୁତ ଶୁଣିଥିଲେ । ଦୁଇଜଣଙ୍କର ମନ ମଧ୍ଯ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ମୁଗ୍ଧ ହୋଇଯାଇଥ୍ରଲା, ଯଦିବା 
ଦୁହେଁ ଦୁହିଙ୍କୁ କେବେହେଲେ ଦେଖ ମଧ୍ଯ ନ ଥିଲେ । ରୁକ୍କଭିଣୀଙ୍କର ଭାଇ ରୁକ୍କୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 


॥ ୫୮୬ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ସହିତ ଦ୍ଵେଷ କରୁଥିଲା ଏବଂ ନିଜ ଭଉଣୀର ବିବାହ ଚେଦି ରାଜା ଶିଶୁପାଳଙ୍କ ସହିତ 
କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲା । ରୁକ୍ଜିଣୀଜୀ ଶିଶୁପାଳଙ୍କୁ ପସନ୍ଦ କରୁ ନ ଥଲେ । ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ସ୍ଵୟଂ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ, ତାଙ୍କୁ ତ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ଆବଶ୍ୟକ । ତେଣୁ ସେ ବିଗ୍ର କଲେ ଯେ 
ଏବେ କଣ ହେବ, କାରଣ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ତ ଏମାନେ ନିମନ୍ତ୍ରଣ ମଧ୍ଯ ପଠାଇବେ ନାହିଁ । 
ସ୍ଵବୟଂବରର ତ ଆୟୋଜନ ହେବକ, କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ ଦିଆଯିବ ନାହିଁ । 


ରୁକ୍ମିଣୀଜୀଙ୍କର ସନ୍ଦେଶ ଏବଂ ତାହାର ରହସ୍ୟ 


ସେତେବେଳେ ରୁକ୍ିଣୀଜୀ ବିଗ୍ରର କଲେ, ଏ ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କୁ (ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ) 
ନିମନ୍ତ୍ରଣ ନ କଲେ କଣ ହେଲା, ମୁଁ ହି ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରିଦିଏ । ଦୃଢ଼ ସାହାସ କରି ଜଣେ 
ବିଶ୍ଵାସଭାଜନ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ରୁକ୍ଷିଣୀଜୀ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନିକଟକୁ ସନ୍ଦେଶ 
ପଠାଇଲେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦେବତା ଯେତେବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ, 
ସେତେବେଳେ ପ୍ରଥମେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ଵୟଂ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଗତ ସଳ୍କାର କଲେ, ସେବା 
କଲେ, ଭୋଜନ କରାଇଲେ, ପୁଣି ତାଙ୍କର ଆସିବାର କାରଣ ପଚାରିଲେ | ସେତେବେଳେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ରୁକ୍ମିଣୀ ଜୀଙ୍କର ଯେଉଁ ସନ୍ଦେଶ ତାଙ୍କୁ ଶୁଣାଇଲେ ତାହା ହେଉଛି - 


ଶ୍ରୁତ୍ଵା ଗୁଣାନ୍‌ ଭୁବନସୁନ୍ଦର ଶୃଣ୍ଧତାଂ ତେ 
ନିର୍ବିଶ୍ୟ କର୍ଣ୍ଣବିବରୈହଁରତୋଏଙ୍ଗତାପମ୍‌ । 

ରୂପଂ ଦୃଶାଂ ଦୃଶିମତାମଖୁଲାର୍ଥଲାଭଂ 
ତ୍ଵୟ୍ୟଚ୍ୟୁତାବିଶତିଚିତ୍ତମପତ୍ରପଂ ମେ ॥ (୧୦.୫୨.୩୭) 


“ ହେ ଭୁବନ ସୁନ୍ଦର (ଦେଖନ୍ତୁ, ଭୁବନ ସୁନ୍ଦରର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ କଂଣ ? ଯେ 
ତ୍ରିଭୁବନରେ ସବୁଠାରୁ ସୁନ୍ଦର ହୋଇଥିବ, ତାଙ୍କୁ ଭୁବନ ସୁନ୍ଦର କହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ ଯାହାର 
କାରଣରୁ ତ୍ରିଭୁବନକୁ ସୁନ୍ଦରତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥିବ, ତାଙ୍କୁ ତ୍ରିଭୁବନ ସୁନ୍ଦର କହନ୍ତି ।) 
ଆପଣଙ୍କର ଗୁଣ ଏପରି ଯେ ଶ୍ରବଣ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିର କଣ୍ଣ୍ଵଣଦ୍ଵାର ଦେଇ ହୃଦୟରେ 
ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇ ତାହା ପର ସମସ୍ତ ପାପ, ତାପ ସନ୍ତାନକୁ ନଷ୍ଟ କରି ଦେଇଥାଏ । 
ଆପଣଙ୍କର ରୂପ ଏପରି ଯେ ତାର ଦର୍ଶନରେ ଦେଖୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିର ଚକ୍ଷୁ ସଫଳ 
ହୋଇଯାଏ। ” ଏଠାରେ ଧ୍ଧାନ ଦେବାର ବିଷୟ ହେଉଛି ଯେ ଆମର ଚକ୍ଷୁ କେବଳ 
ଦୂରଦର୍ଶନ ଅଥବା ସଂସାରର ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଥବା ବସ୍କୁକୁ ଦେଖୁବା ନିମନ୍ତେ ହୋଇନାହି। 
ଏହା ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ହୋଇଛି, ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ 

॥ ୫୮୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ହୋଇପାରିବ । ରୁକ୍ଜିଣୀଜୀ ଆଗକୁ କହିଛନ୍ତ, “ଆପଣଙ୍କର ଏପରି ରୂପ ତଥା ଗୁଣର 
ବଣ୍ଠନା ଶୁଣି ମୋର ମନ ଲଳ୍୍ୟା, ସଂକୋଚ ତ୍ୟାଗ କରି ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପରେ ଆପଣଙ୍କଠାରେ 
ହଁ ସମାବିଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି, ଆପଣଙ୍କ ଭିତରେ ହିଁ ରମଣ କରୁଛି।” ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି, 
“ କେବଳ ମୁଁ ନୁହେଁ, ଏପରି କେଉଁ ଧୀର କୁଳବତୀ କନ୍ୟା ହୋଇଥିବ ଯେ କି ଉଚିତ 
ସମୟ ଆସିଲେ କୁଳ, ଶୀଳ, ରୂପ, ବିଦ୍ୟା, ଆୟୁ, ଧନ, ଘର ଆଦିରେ ନିଜ ଭଳି ତଥା 
ସାରା ବିଶ୍ଵକୁ ରମଣ କରାଉଥ୍ବବା ଆପଣଙ୍କର ବରଣ ନ କରିବ ? ସେଥଵପାଇଁ ଆପଣଙ୍କୁ 
ହିଁ ତ ମୁଁ ବରଣ କରିଅଛି, ତେବେ ଏଥ୍ବରେ କୌଣସି ଅନୁଚିତ ଅଥବା ଅଯୋଗ୍ୟତାର ତ 
କିଛି ବିଷୟ ନାହିଁ । ମୁଁ ସ୍ଵୟଂକୁ ଆପଣଙ୍କ ( ପ୍ରତି) ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମର୍ପିତ କରିଦେଇଛି । 
ତେଣୁ ଆପଣ ଏହି ସ୍ଥାନକୁ ଆସି ମୋତେ ଆପଣଙ୍କର ପତ୍ନୀ ରୂପରେ ସ୍ଵୀକାର କରିନିଅନ୍ତୁ | 
ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଅଟେ, ଯେପରି କେଉଁ ଶିଶୁପାଳ ଆସି ମୋତେ ନେଇ ନ ଯାଉ | ଏପରି 
କିଛି ନ ଘଟୁ - ସିଂହ ପାଇଁ ଥୁବା ଭାଗକୁ ଶିଆଳ ନେଇ ନ ଯାଉ। ” 


ନିର୍ମଥ୍ୟ ଚୈଦ୍ୟମଗଧେନ୍ଦ୍ରବଲଂ ପ୍ରସହ୍ଯ 
ମାଂ ରାକ୍ଷସେନ ବିଧ୍ଵନୋଦ୍ଵହ ବୀର୍ଯ୍ୟଶୁଲ୍ଲମ୍‌ । (୧୦.୫୨.୪୧) 


“ ଆପଣ ଏଠାକୁ ଆସି ଶିଶୁପାଳ ତଥା ଜରାସନ୍ଧର ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ନାଶ କରିଦିଅନ୍ତୁ 
ଏବଂ ମୋତେ ଅପହରଣ କରି ( ରାକ୍ଷସ ବିଧ୍‌ରେ) ଏଠାରୁ ନେଇଯାଆନ୍ତୁ । ଅନ୍ୟଥା ଏହି 
ଲୋକମାନେ ମୋତେ ଯିବାକୁ ଦେବେ ନାହିଁ । ଏବେ ଯଦି ଆପଣଙ୍କ ମନରେ ଏପରି 
ବିଗ୍ର ଆସେ ଯେ- ତୁମେ ତ ଅନ୍ତଃପୁରରେ ରହୁଛ, ସେଠାରେ ପ୍ରହରୀମାନେ ଅଛନ୍ତି, 
ତେବେ ତୁମର ସମ୍ବନ୍ଧିମାନଙ୍କୁ ନ ମାରି ମୁଁ ତୁମକୁ ସେଠାରୁ କିପରି ଆଣିପାରିବି ? 
ତେବେ ତାର ଉପାୟ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ବତାଇ ଦେଉଛି । ଆମ କୁଳରେ ଏପରି ପରମ୍ପରା ଅଛି 
ଯେ ବିବାହର ଗୋଟିଏ ଦିନ ପୂର୍ବରୁ କନ୍ୟା ଦେବୀଙ୍କ ଦର୍ଶନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ମନ୍ଦିରକୁ 
ଯାଆନ୍ତି । ଆପଣ ସେହିଠାରୁ ମୋତେ ନେଇଯାଆନ୍ତୁ | ” 


॥ ୫୮୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ୟସ୍ୟାଘ୍ରିଂପଙ୍କଳରଳଃସ୍କପନଂ ମହାନ୍ତୋ 
ବାଞ୍ଚନ୍ଯ୍ୟମାପତିରିବାତ୍ମବତ ମୋଃ ପହତ୍ୟୈ 

ୟହ୍୍ଯମ୍ଭୁଜାକ୍ଷ ନ ଲଭେୟ ଭବତ୍‌ପ୍ରସାଦଂ 

ଜହ୍ୟାମସୁନ୍‌ ବ୍ରତକୃଶାଞ୍ଚତଜନ୍ମଭିଃ ସ୍ୟାତ୍‌ ॥ ( ୧୦,୫୨.୪୩) 


ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି, “ ନିଳ ହୃଦୟର ଅଜ୍ଞାନ ଅନ୍ଧକାର ଦୂର କରିବା ନିମନ୍ତେ ବଡ଼- 
ବଡ଼ ମହାପୁରୁଷମାନେ, ସନ୍ଛ୍‌ ତଥା ସ୍ଵୟଂ ଶଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଆପଣଙ୍କର ଚରଣ-ରଜକୁ ଚାହିଁ 
ବସିଥାଆନ୍ତି । ସେଥୁରେ ସ୍ନାନ କରିବାର ଇଛା ରଖିଥା 'ନ୍ତି | ଆପଣଙ୍କର ସେହି ପ୍ରସାଦ 
( ଚରଣ-ରଜ) ଯଦି ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହେଲା ତେବେ “ ଜହ୍ଯାମସୁନ ମୁଁ ବ୍ରତ କରି 
ପ୍ରାଣକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦେବି । ଶତଜନ୍ଜ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ରତ, ତପ ଆଦି କରିବାକୁ ପଡୁନା କାହିକି 
ତଥାପି ମଧ୍ଯ ମୁଁ କରୁଥୁବି କିନ୍ତୁ ଆପଣଙ୍କୁ ହିଁ ପାଇବି ।” 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ରୁକ୍ଲିଣୀଜୀଙ୍କର ସନ୍ଦେଶକୁ ନିମିତ୍ତ କରି ଜଣେ ସାଧକ ବା 
ସାଧ୍ଵକାର ହୃଦୟର କଥା ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି । ଭଗବାନ ଯେପରି ରୂପବାନ ଏବଂ 
ଗୁଣବାନ, ଏହି ସଂସାରରେ ତାଙ୍କ ଭଳି ଆଉ କିଏ ଅଛି ? ତେବେ ଏହି ସଂସାରରେ 
ଅଥବା ନିଜର ଜୀବନରେ, କିଛି ଚାହୁଁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ନିମନ୍ତେ, ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ 
କିଛି ଅଛି କି ? 

ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ ଚାହିବାର ଯୋଗ୍ୟ ଅନ୍ୟ କିଛି ହୋଇପାରେ କି ? କିଏ 
ହୋଇପାରେ ? ଉଗବାନ୍‌ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ଅଟନ୍ତି । 


ଅନ୍ୟ କାହାକୁ ଚାହିଁଲେ ପ୍ରକୃତରେ କିଛି ଲାଭ ନାହିଁ । ଅନୁଭବ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଏହି 
କଥା ଲୋକମାନଙ୍କର ସ୍ପଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ହୋଇଯାଇଥାଏ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅତିରିକ୍ତ ଅନ୍ୟ କିଛି 
ଚାହୁଁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ଦୁଃଖ ହି ପାଇଥାଏ । ତେଣୁ ତାକୁ ଅଜ୍ଞାନ ହି କୁହାଯାଇପାରିବ। 


ଏଠାରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ମଧ୍ୟ ବୁଝିବାକୁ ଅଛି ଯେ, କେବେ କେବେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚାହୁଁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଏପରି ସ୍ଥିତିରେ ଥାଉ ଯେ, ନିଜେ ସେଠାରୁ ବାହାରି 
ପାରି ନ ଥାଉ । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଆମକୁ ସେହି ପରିସ୍ତତିରୁ ବାହାର କରିପାରନ୍ତି । 
ସେଥ୍ରପାଇଁ ତ ରୁଚ୍ଜିଣୀଜୀ କହିଥିଲେ, “ଆପଣ ମୋତେ ଏଠାରୁ ନେଇଯାଆନ୍ତୁ । ମୁଁ 


ଏଠାରୁ ବାହାରି ପାରୁ ନାହିଁ ।୮” ତେବେ ଜଣେ ସାଧକ ହିଁ ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏହା 


॥ ୫୮୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


କହିପାରିବ ଯେ - ହେ ଭଗବାନ, ଆପଣ ମୋତେ ଏଠାରୁ ନେଇଯାଆନୁ, ଉପରକୁ 
ଉଠାନ୍ତୁ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ସେହି ସାଧକର ଭାବ କିଭଳି ହେବା ଉଚିତ୍‌ ୧ 
ମୋତେ ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ, ଏଭଳି ଭାବ ହେବା ଉଚିତ | 
ନଚିକେତା ଯେତେବେଳେ ଯମରାଜାଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ - ସେତେବେଳେ ଯମରାଜା 
ତାଙ୍କୁ ଅନ୍ୟ ବହୁତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରଦାନ କରି କହିଲେ, “ତୁମେ ଏ ସବୁ ନେଇଯାଅ, କିନ୍ତୁ 
ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ କଥାକୁ ଛାଡ଼ିଦିଅ।୮” ନଚିକେତା କହିଲେ “ନିଜର ବସ୍ତୁକୁ ଆପଣ ନିଜ 
ପାଖରେ ରଖ ନିଅନ୍ତୁ। “ ବରସ୍ତୁ ମେ ବରଣୀୟଃ ସ ଏବ” (କ ଉପ-୧.୧.୨୭) 
ମୋତେ ତ କେବଳ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ହିଁ ଆବଶ୍ୟକ ।” 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଆମ୍ମ-ଜ୍ଞାନର ପ୍ରାପ୍ତି କାହିଁକି ହେଉନାହିଁ । କାରଣ ଆମେ 
ଆତ୍ମାର ଶ୍ରବଣ ତ କରୁଛୁ କିନ୍ତୁ ବରଣ କରୁନାହୁଁ । ବହୁତ ଶୁଣୁଛୁ, କିନ୍ତୁ ମୋତେ 
ପରମାତ୍ମା ହିଁ ଆବଶ୍ୟକ - ଏହାକୁ ଆମେ ଉପଲବ୍ଧ କରୁନାହି, ଆମେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର 
ବରଣ କରିନାହୁଁ ¦ କିନ୍ତୁ ରୁକ୍ମିଣୀ ଜୀ କିଭଳି ଥିଲେ ? ସେ ତ କହିଲେ, “ ଶତଳଜନ୍ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ମୋତେ ତପସ୍ୟା କରିବାକୁ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଁ କରିବି, କିନ୍ତୁ ଆପଣଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ମୁଁ ଅନ୍ୟ 
କାହାକୁ ବରଣ କରିବି ନାହିଁ । ମୋତେ ଅନ୍ୟ କେହି ଦରକାର ନାହିଁ ।” 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ରୁକ୍ମିଣୀଜୀଙ୍କର ସନ୍ଦେଶ ବାହକ ଏହି ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜଣକ କିଏ 
ଥିଲେ ? କୁହାଯାଏ ଯେ- ଇଏ ତ ପୁର୍ବଜନ୍ମରେ ବାଲ୍ମୀକି ରଷି ଥୁଲେ, ଯେ କି ସୀତା 
ଜୀଙ୍କର ବହୁତ ଧ୍ଯାନ ରଖୁଥିଲେ, ତାଙ୍କୁ ସମ୍ଭାଳି ଥିଲେ । ଶ୍ରୀରାମ ତଥା ସୀତା ଜୀଙ୍କର 
ପୁନର୍ବାର ସଂଯୋଗ କରାଇବା ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କର ପ୍ରବଳ ଇଛା ଥିଲା । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ 
ସେ ସମୟ ଆସିଲା ଯେତେବେଳେ ସୀତା ମାତା ପୂଥ୍ବୀରେ ପ୍ରବେଶ କରିଗଲେ । 
ବାଲ୍ମୀକୀଙ୍କର ଇଚ୍ଛା କେବଳ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ରହିଗଲା । ସେ ଏହି ଦୁହିଙ୍କର ମିଳନ କରାଇ 
ପାରିନଥୁଲେ । ଭଗବାନ କହିଲେ - କିଛି କଥା ନାହି, ପରଜନ୍ମରେ ମୁଁ ଏହି ଅବସର 
ତୁମକୁ ପ୍ରଦାନ କରିବି । ସେତେବେଳେ ଆମ ସଂଯୋଗରେ ତୁମେ ନିମିତ୍ତ ହେବ । 
ସେଥୁପାଇଁ କୃଷ୍ଣାବତାର ସମୟରେ ବାଲ୍ଳୀକିଜୀଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା । 


ରୁକ୍ମିଣୀଜୀଙ୍କର ଗୁପ୍ତ ସମାଚ୍ର ଶୁଣାଇ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦେବତା କହିଲେ, “ ଏବେ 
ଆପଣ ଏହା ଉପରେ ବ୍ର କରି ଯାହା କରିବା କଥା ଶୀଘ୍ର କରନ୍ତୁ। ” ଭଗବାନଙ୍କ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେତେବେଳେ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରୁକ୍ମ୍‌ଣୀଜୀଙ୍କର ସମାଚାର ଶୁଣିଲେ ସେତେବେଳ 
ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ତରଳିଗଲା ¦ କହୁଛନ୍ତି, “ ମୁଁ ମଧ ତାଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା ଶୁଣିଛି, ମୁଁ ନିଶ୍ୟ 


|॥ ୫୯୦ | 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଆସିବି । ରାଜା ଭୀଷ୍ମକ ନିମନ୍ତ୍ରଣ ନ କଲେ କ'ଣ ହେଲା ? ଯାହାର ବିବାହ ହେବାକୁ 
ଅଛି ସେ ତ ସ୍ଵୟଂ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରିଛି ତେବେ ଏଥରେ ବିଗ୍ଛର କରିବାର କଣ ଅଛି ?” 


ଏଭଳି ନିଶ୍ଚୟ କରି ପୁଣି ଭଗବାନ ବିଚାର କଲେ - ସ୍ଵୟଂବରରେ ପହଞ୍ଚବା 
ପାଇଁ ବର୍ଭମାନ ହି ଏଠାରୁ ବାହାରିବାକୁ ହେବ । ତେଣୁ ନିଜ ସାରଥୀ ଦାରୁକକୁ ଡକାଇ, 
ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ସହିତ ଏକୁଟିଆ ବିଦର୍ଭ ଦେଶର ରାଜଧାନୀ କୁଣ୍ଡିନପୁର ଆଡ଼କୁ 
ଗଲିଲେ । ଯେତେବେଳେ ବଳରାମଜୀଙ୍କୁ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗର ସୂଚନା ମିଳିଲା, ସେ ବିଚାର 
କଲେ ଯ଼େ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏକୁଟିଆ ତ ଯାଇଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ ଯୁଦ୍ଧ ନିଶ୍ଚୟ ହେବ। 
ରୁକ୍ଜିଣୀଙ୍କର ଯେଉଁ ଅନ୍ୟ ମିତ୍ର ଜରାସନ୍ଧ, ଦନ୍ତବକ୍ରକ ଶାଲ୍ଵ ଆଦି ଅଛନ୍ତି ସେମାନେ 
କେବଳ କଂଣ ସବୁ ଦେଖୁ ରହିଯିବେ ? ସେମାନେ ସମସ୍ତେ କ'ଣ ନିରବରେ ସବୁ 
ସହିଯିବେ ? ଏପରି ହେବ ନାହିଁ । ଏଇଭଳି ବିଚାର କରି ବଳରାମ ଜୀ ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କୁ 
ସାଥ୍ରେ ନେଇ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ପଛେ ପଛେ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ନିଜ 
ଛୋଟ ଭାଇର କେତେ ଧ୍ୟାନ ରଖୁଛନ୍ତି ! ତେବେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ଵୟଂବର ସ୍ଥଳ 
କୁଣ୍ଠିନପୁରରେ ପହଞ୍ଚୁ ଗଲେ । ରୁକ୍ଷିଣୀଜୀ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ( ପତ୍ରଦ୍ଵାରା) ତାଙ୍କୁ କହି 
ଦେଇଥିଲେ ଯେ କିଭଳି ଭାବରେ ସେ ଦେବୀଙ୍କ ପୁଜା କରିବା ନିମନ୍ତେ ଯିବେ ଏବଂ 
ସେଠାରୁ ଫେରିବା ସମୟରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କୁ ଅପହରଣ କରି ନେଇ ଆସିବେ । 


ଏ ସବୁ ଶୁଣି ଆଜିକାଲିର ଝିଅମାନେ କହିପାରନ୍ତି ଯେ - ଯଦି ଆମେ ସେହିଭଳି 
କିଛି କରୁ, ତେବେ ସେଥିରେ ଭୁଲ କ'ଣ ଅଛି ? ତେବେ ପୁଣି ସେଇକଥା କହିବାକୁ 
ହେବ ଯେ ଅନ୍ୟ କେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ତଥା ଅନ୍ୟ କାହା କଥାର ତୁଳନା କେବେ ହେଲେ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ, ନା କେବେ ହେଲେ କରାଯାଇପାରେ | ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିକଟ ପରିସ୍ଫିତିରେ 
ରୁକ୍ଜିଣୀଜୀଙ୍କୁ ଏପରି କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥିଲା । ସେଠାରେ କୁଣ୍ଡିନପୁରରେ ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କର 
ବିରୋଧୀ ଥିଲେ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ - ଏଠାରେ ବିଚାର କରିବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ 
ରୁକ୍ମିଣୀଜୀଙ୍କର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସହିତ ଯେଉଁ ସମ୍ବନ୍ଧ, ତାହା ବହୁତ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଅଟେ । 
ଏହା ତ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଟେ, ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସାମାନ୍ୟ କାମୀ, 
ଭୋଗୀ, ଅଜ୍ଞାନୀ, ଅଳ, ଅଳ ଶକିମାନ ଜୀବ ସହିତ ନୁହେଁ | ଏଠାରେ ତ ପରମ ପ୍ରଭୁ 
ପରମାମ୍ମାଙ୍କର ବରଣ କରାଯାଇଛି । 


॥ ୫୯୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ୟମେବୈଷ ବୂୃଣତେ ତେନ ଲଭ୍ଯଃ 
ତସ୍ୟୈଷ ଆତ୍ମା ବିବୃଣୁତେ ତନୂଂ ବାମ୍‌ ॥ 
(କଠ ଉପ.-୧.୨. ୨୩) (ମୁଣ୍ଡକ ଉପ - ୩.୨.୩) 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଆତ୍ମାର ବରଣ ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ହଁ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
କିଏ ? ସେ ତ ସମସ୍ତଙ୍କର, ଆତ୍ମା । ଉପନିଷଦରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଏହି ଆତ୍ମାର 
ପ୍ରାପ୍ତ ତାକୁ ହୋଇଥାଏ, ଯେ କେବଳ ତାଙ୍କୁ ହଁ ବରଣ କରିଥାଆନ୍ତି । ସ୍ଵୟଂବର 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ, ସ୍ଵୟଂ ହିଁ ତାଙ୍କୁ ଚୟନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ, ତାଙ୍କୁ ବରଣ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିଥାଏ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ “ ପରମାତ୍ମା” ଅଟନ୍ତି । ତେବେ ରୁକ୍ଜିଣୀ କୌଣସି ସାମାନ୍ୟ ପୁରୁଷର 
ବରଣ କରି ନ ଥିଲେ । ତାହା ତ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର ବରଣ ଥିଲା । 


ସେ ପାଖରେ ଚରୁଚକ୍ଘିଣୀଙ୍କର ହୃଦୟ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଥିଲା ଯେ ସ୍ବୟଂବରର ସମୟ 
ନିକଟ ହୋଇ ଆସୁଥିଲା, ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦେବତା ଆସି ନାହାନ୍ତି । ଏତିକି ବେଳେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦେବତା ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ ଏବଂ ସେ ରୁକ୍ଖିଣୀଜୀଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଗମନର 
ସମାଚାର ଦେଲେ । ରୁକ୍ମିଣୀ ଜୀ ବିଚାର କଲେ ଯେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦେବତା ଏତେ ବଡ଼ 
ଗୁରୁତ୍ବପୁର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ଏତେ ପ୍ରିୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି ତା ବଦଳରେ ତାଙ୍କୁ ଦେବା ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ ହଁ ନାହିଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ରୁକ୍ମିଣୀ ଜୀ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ମୀଜୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ 
ଲାଗୁଛି ଯେ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ କଂଣ ଦେବି ? ତେବେ ଏଭଳି ବିଗର କରି ରୁକ୍ଲିଣୀଜୀ ତାଙ୍କୁ 
ନମସ୍କାର କରିଦେଲେ । ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦେବତା କେବଳ ନମସ୍କାର ନେଇ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ 
ରହିଗଲେ । କଥା କ'ଣ ? କିଛି ଦେଲେ ନାହିଁ ? କେବଳ ନମୋ ନମୋ କରିଦେଲେ ? 
ଧ୍ୟାନ ରଖବେ, ଲକ୍ଷ୍ମୀଜୀ ନମସ୍କାର କରିଦେଲେ, ଏହା କୌଣସି ସାମାନ୍ୟ କଥା ନୁହେଁ | 
ଏପରି ଦେଖିଲେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଜୀ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ନ ଥାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ସେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ ନମସ୍କାର କରୁଛନ୍ତି । 


ରୁକ୍ମିଣୀ ଜୀଙ୍କର ଅପହରଣ 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେତେବେଳେ ବିଦର୍ଭର ରାଜଧାନୀ କୂଣ୍ଠନପୁରରେ 
ପହଞ୍ଚଗଲେ, ସେତେବେଳେ ରାଜା ଭୀଷ୍ମକ ଭଗବାନ ତଥା ବଳରାମ ଵବାବ୍ଦର ଅତି 
ଆଦରପୁର୍ବକ ସ୍ଵାଗତ କଲେ। ଯଦ୍ଯପି, ସେ ଦୁଝିପାରୁ ଦବ ଥୁଲେ ଯେ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ 
ବଳରାମଙଲୀଙ୍କୁ କିଏ ନିମନ୍ତ୍ରଣ ପଠାଇଛ, ତଥାପ ଭାଝା ଭାଷ୍ଟ୍ରକ ଶ୍ରାଦୁଷ୍ଠ ଓ ବଳରାମଜାଙ୍କ 


॥ ୫୯୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଯଥୋଚିତ ସ୍ଵାଗତ କଲେ କାରଣ ସେ ଭକ୍ତ ଥଲେ । ସେ ପାଖରେ ଶିଶୁପାଳ ଆଦି ଅତି 
ପ୍ରସନ୍ନ ଥିଲେ । ଶିଶୁପାଳ ବୁଝିଥୁଲେ ଯେ ରୁକ୍ମିଣୀଙ୍କର ବିବାହ ମୋ ସହିତ ହିଁ ହେବ 
କାରଣ ରୁକ୍ଜିଣୀଙ୍କ ଭାଇ ତଥା ପିତା ଭୀଷ୍ମକ ଦୁହେଁ ମୋ ସହିତ ଅଛନ୍ତି । ଏଭଳି 
ଦେଖଲେ, ରୁକ୍ମିଣୀଙ୍କର ବିବାହ ଶିଶୁପାଳ ସହିତ ହେଉ, ଏଥିରେ ରାଜା ଭୀଷ୍ମକଙ୍କର 
କୌଣସି ବିଶେଷ ଆଗ୍ରହ ନ ଥଲା । ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର ରୁକ୍ମୀ, ଯେ କି ଅଧ୍ରକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଥିଲା, ସେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି ବହୁତ ଦ୍ଵେଷ କରୁଥିଲା । ଏହା ଜାଣି ମଧ୍ଯ ରୁକ୍ମିଣୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ 
ହିଁ ଚାହୁଁଥିଲେ, ସେ ରୁକ୍ମିଣୀଙ୍କର ବିବାହ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସ୍ଥାନରେ ଶିଶୁପାଳ ସହିତ ହିଁ 
କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲା । ତେଣୁ ରୁକ୍ଜିଣୀଙ୍କ ସହିତ ନିଜର ବିବାହ ସୁନିଶ୍ଚିତ ଜାଣି ଶିଶୁପାଳ 
ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରି ରହିଥିଲା । 


ନିର୍ଧାରିତ ସମୟରେ ପୂର୍ବ ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ ରୁକ୍ମିଣୀ ଜୀ ଦେବୀଙ୍କ ମନ୍ଦିରକୁ 
ପୂଜା କରିବା ନିମନ୍ତେ ଯାଉଛନ୍ତି । ପୂଜନ କରିବା ପରେ ଯେତେବେଳେ ସେ ସେଠାରୁ 
ଫେରୁଥିଲେ, ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତେ ଦେଖୁ- ଦେଖୁ ହଁ ଭଗବାନ ଅତି ଦ୍ରୁତ ଗତିରେ 
ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ। ରୁକ୍ମିଣୀ ଜୀ ତ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଲେ, ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ତାଙ୍କୁ ଉଠାଇ ନେଇ ନିଜ ରଥରେ ବସାଇ ଦେଲେ ଏବଂ ସେଠାରୁ ବାହାରିଗଲେ । ଏ 
ସମସ୍ତ ଘଟଣା ଏତେ ଶୀଘ୍ର ହୋଇଗଲା ଯେ ସମସ୍ତେ ଦେଖୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଗଲେ। କିନ୍ତୁ 
ଯେତେବେଳେ ସେଠାରେ ଉପସ୍ତିତ ଥବା ରାଜାମାନେ ଘଟିଥିବା ଘଟଣାକୁ ଜାଣିଲେ, 
ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତେ କ୍ରୋଧ୍ତ ହୋଇ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପଛରେ ପଛରେ ଯିବାକୁ ଆରମ୍ଭ 
କଲେ । ସେତେବେଳେ ବଳରାମଜୀଙ୍କ ସହିତ ଯଦୁବଂଶୀ ସେନାମାନେ ଶତ୍ରୁପକ୍ଷ 
ରାଜାମାନଙ୍କ ସେନାଙ୍କ ନଷ୍ଟ କରିଦେଲେ । ଜରାସନ୍ଧ ଆଦି ରାଜା ଯୁଦ୍ଧରୁ ପଳାଇ ଆସିଲେ । 


ଫେରି ଆସି ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଦେଖଲେ ଯେ ଶିଶୁପାଳ ହତୋତ୍ସାହିତ ହୋଇ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିରାଶ ହୋଇଯାଇଛି । ତାର ପରିସ୍ତିତି ଦେଖ ଜରାସନ୍ଧ ଆଦି ରାଜାମାନେ 
ତାକୁ ବୁଝାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ - ଏବେ କଣ କରାଯାଇପାରେ ।! ଯାହା ଭାଗ୍ୟ ଲେଖା 
ହୋଇଥାଏ, ତାହା ହି ହୋଇଥାଏ । ଏହିଭଳି ତାକୁ ସାନ୍ତ୍ବନା ଦେଇ ଶିଶୁପାଳ ସହିତ 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ନିଜ-ନିଜ ସ୍ଥାନକୁ ଫେରିଗଲେ । କିନ୍ତୁ ରୁକ୍ଜୀଙ୍କୁ ଅତି କ୍ରୋଧ 
ହେଲା। ସେ କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଏହା କିପରି ସମ୍ଭବ ? ଏହା କହି ନିଜର ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କୁ 
ନେଇ ସେ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପଛରେ ଟଗଲିଲା । ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରି ସେ ତାଙ୍କ 
ନିକଟରେ ହିଁ ପହଞ୍ଚଗଲା । ଦୁଇଜଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲା ଏବଂ 
ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ଦେଖିଲେ ଯେ ରୁକ୍କୀ ତାଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରହାର କରିବାକୁ 
॥ ୫୯୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଯାଉଛି, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ତାକୁ ମାରିଦେବାକୁ ଚାହିଁଲେ । ଏହା ଦେଖୁ ରୁକ୍କିଣୀଜୀ 
ଚିନ୍ତିତ ହୋଇପଡ଼ିଲେ । ସେ, ନିଜର ଭାଇ ରୁକ୍କୀକୁ ଛାଡ଼ି ଦେବା ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାରୁ ଭଗବାନ ତାକୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ । କିନ୍ତୁ ପୁନର୍ବାର ଯେତେବେଳେ ରୁକ୍ଜୀ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଅନିଷ୍ଟ କରିବାକୁ ଆସିଲ ଭଗବାନ ତାକୁ ବିଦୁପ କରି ବାନ୍ଧିଦେଲେ । 
ସେତିକିବେଳେକୁ ବଳରାମଜୀ ତଥା ଅନ୍ୟ ଯଦୁବଂଶୀମାନେ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁ 
ଗଲେ । ରୁକ୍କୀଙ୍କୁ ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ ଦେଖୁ ତା ଉପରେ ବଳରାମଜୀଙ୍କର ଦୟା ଆସିଲା । 
ତାକୁ ବନ୍ଧନରୁ ଖୋଲି ଛାଡ଼ି ଦେଲେ ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ତୁମେ ଏହା ଠିକ୍‌ 
କଲ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସେ ରୁକ୍କିଣୀଙ୍କୁ ବୁଝାଇ ଶାନ୍ତ କରିଦେଲେ । 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ-ରୁକ୍ମିଣୀ-ବିବାହ 

ରୁକ୍ଜିଣୀଙ୍କ ସହିତ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏ ଯେଉଁ ବିବାହ ହେଲା, ତାକୁ ରାକ୍ଷସ ବିବାହ 
କୁହାଯାଏ । ବିବାହ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ । ଏହିପରି ଯେତେବେଳେ 
କୌଣସି କନ୍ୟାକୁ ଅପହରଣ ତାକୁ ନେଇ ଯାଆନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେହି ବିବାହକୁ 
ରାକ୍ଷସ ବିବାହ କୁହାଯାଇଥାଏ । ପୁତ୍ର-କନ୍ଯା ଜଣେ ଅନ୍ୟକୁ ପସନ୍ଦ କରିଥୁବ ଏବଂ 
ସେମାନେ ନିଜ ନିଜର ଇଛାରେ ବିବାହ କଲେ ତାକୁ ଗାନ୍ଧର୍ବ ବିବାହ କୁହାଯାଏ । 
ଗାନ୍ଧର୍ବ ବିବାହକୁ ଆଜିକାଲି ଭାଷାରେ ପ୍ରେମ ବିବାହ କୁହାଯାଏ । ବୈଦିକ ବିବାହ, 
ଗାନ୍ଧର୍ବ ବିବାହ, ରାକ୍ଷସ ବିବାହ, ପିଶାଚ ବିବାହ - ଏହିଭଳି କେତେ ପ୍ରକାର ବିବାହ 
ହୋଇଥାଏ । 


ପ୍ରଥମେ ଭଗବାନ ରୁକ୍ିଣୀଙ୍କୁ ଅପହରଣ କରି ( ରାକ୍ଷସ ବିବାହ କରି) ସେଠାରୁ ନେଇ 
ଆସିଲେ । କିନ୍ତୁ ଦ୍ଵାରକାରେ ପହଞ୍ଚୁ ଭଗବାନ ରୁକ୍ମିଣୀ ଜୀଙ୍କ ସହିତ ବୈଦିକ ରୀତିରେ 
ବିବାହ କଲେ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ରୁକ୍ମିଣୀ ତଥା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ବିବାହ ସମ୍ପନ୍ନ ହେଲା । 


ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଦ୍ଵାରା ଶମ୍ମାରାସୁରର ବଧ 


ଏହାପରେ, ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର ହେଲା । ତାଙ୍କ ନାମ ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ । ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ 
କାମଦେବ ଥିଲେ । ଭଗବାନ୍‌ ଶଙ୍କର ତାଙ୍କୁ ଜଳାଇ ଦେଇଥିଲେ ଭସ୍ମ କରିଦେଇଥଲେ। 
ସେତେବେଳେ ସେ ଅନଙ୍ଗ ହୋଇଯାଇଥିଲେ । କାମଦେବଙ୍କ ପତ୍ନୀ ରତିଙ୍କର ପ୍ରାର୍ଥନା 
ଦ୍ଵାରା ଶଙ୍କର ଭଗବାନ କହି ଦେଇଥିଲେ ଯେ, ବାସୁଦେବଙ୍କ ଘରେ ରୁଝ୍କିଣୀଙ୍କ ନନ୍ଦନ 
ରୂପରେ କାମଦେବ ପ୍ରକଟ ହେବେ । ତେବେ ବର୍ଭମାନ ସେହି କାମଦେବ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପୁତ୍ର ହୋଇ ଜନ୍ମ ନେଲେ, ଯାହାଙ୍କର ନାମ ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଥିଲା । ଭାଗବତରେ ତାଙ୍କ କଥା 
॥ ୫୯୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀକ୍ଧ 


ବିସ୍ତୃତ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଲଛି । ଦଶଦିନର ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ବକୁ ଶମ୍ବରାସୁର ନେଇ ସମୁଦ୍ରରେ 
ଫିଙ୍ଗି ଦେଇଥିଲା । କାରଣ ସେ ଜାଣିଥିଲା ଯେ, ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ବଡ଼ ହେଲା ପରେ ତାର ଶତ୍ରୁ 
ହେବ। ସମୁଦ୍ରରେ ଏକ ବଡ଼ ମାଛ ସେହି ଶିଶୁକୁ ଗିଳି ଦେଲା । ମାଛ ଧରିବା ଲୋକ 
ସେହି ମାଛକୁ ଧରି ଶମ୍ବରାସୁରକୁ ଭେଟି ଦେଲା । ପାକଶାଳାରେ ସେହି ମାଛକୁ କଟା 
ହେବାବେଳେ, ତା ଭିତରୁ ଏକ ସୁନ୍ଦର ଶିଶୁ ବାହାରିଲା । ନାରଦ ଜୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏହି 
ଘଟଣା ଘଟିବାର ପୁବିଜ୍ଞାନ ରତିଙ୍କର ଥୁଲା । ସେହି କାରଣରୁ ସେ ମାୟାବତୀ ହୋଇ 
ଶମ୍ବରାସୁର ଘରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ । ସେ ସେହି ଶିଶୁ ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ବକୁ ନେଇ ତାର ପାଳନ- 
ପୋଷଣ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଅତିଶୀଘ୍ର ଯୁବକ ହୋଇଯିବାରୁ ରତି ନିଜର 
ବାସ୍ତବିକ ରୂପ ପ୍ରକଟ କରି ସମସ୍ତ କଥା ଶୁଣାଇଲେ ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ଯ ଶୁଣାଇଲେ ଯେ ` 
ଦ୍ଵାରକାରେ ଆପଣଙ୍କ ମାତା ଆପଣଙ୍କ ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଛନ୍ତି । ତେବେ ରତିଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଶିଖଥିବା ମହାମାୟା ନାମକ ବିଦ୍ୟା ଅଜିତ କରି ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଶମ୍ବରାସୁରକୁ ମାରିଦେଲେ ! 
ତା ପରେ ରତିଙ୍କୁ ସାଥୁରେ ନେଇ ଆକାଶ ମାର୍ଗରେ ସେ ଦ୍ଵାରକାରେ ପହଞ୍ଚିଗଲେ । 
ସେତେବେଳେ ସେଠାରେ ନାରଦ ଜୀ ପହଞ୍ଚୁ ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତାନ୍ତକୁ କହି ଶୁଣାଇଲେ । ସମସ୍ତ 
ଲୋକ ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ତଥା ରତିଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ କରି ଅତି ଆନନ୍ଦିତ ହେଲେ । 


ସ୍ଯମନ୍ତକ ମଣିର କଥା 


ଏହାପରେ ସ୍ୟମନ୍ତକ ମଣିର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସେ । ଏହି ସ୍ଯୟମନ୍ତକ ମଣି ସତ୍ରାଜିତ 
ନାମରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ନିକଟରେ ଥିଲା । ସେହି ମଣିର ବିଶେଷତା ଥିଲା ଯେ - ତାହା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନ ଆଠ ଭାର ସବୁର୍ଣ୍ର ପ୍ରଦାନ କରୁଥିଲା । ସେହି କାରଣରୁ ତା ଉପରେ 
ଅନେକଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଥୁଲା । ଭଗବାନ ସତ୍ରାଜିତଙ୍କୁ କହିଥିଲେ ଯେ ଏହି ବିଶେଷ ପ୍ରକାରର 
ମଣି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ନିକଟରେ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଏହା ତୁମେ ରାଜା 
ଉଗ୍ରସେନଙ୍କୁ ଦେଇ ଦିଅ । ଭଗବାନ ଚାହୁଁଥିଲେ, ଯେ ତଦ୍ଦାରା ଲୋକମାନଙ୍କର କଲ୍ଯାଣ 
ହେଉ । ଏଭଳି ସମ୍ପଭି କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିକଟରେ ରହିଗଲେ, ସେ କେବଳ ନିଜର 
ସମ୍ପି ବଢ଼ାଇବାକୁ ଲାଗିବ । ତଦ୍ଦ୍ବାରା ଲୋକମାନଙ୍କର କୌଣସି ଉପକାର ହେବ ନାହିଁ। 
ଏହା ବିଚାର କରି ଭଗବାନ ସତ୍ରାଜିତଙ୍କୁ କହିଥିଲେ - ଏହାକୁ ଲୋକକଲ୍ୟାଣ ନିମନ୍ତେ 
ଛାଡ଼ି ଦିଅ । କିନ୍ତୁ ସେ ସେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କର କଥା ମାନି ନ ଥିଲେ । 


ତା'ପରେ ଦିନେ ଏପରି ଏକ ଘଟଣା ହେଲା ଯେ, ସତ୍ରାଜିତରେ ଭାଇ ପ୍ରସେନ, 
ସେହି ମଣିକୁ ପିନ୍ଧି ଜଙ୍ଗଲକୁ ଗ୍ଲିଗଲା । ସେଠାରେ ଏକ ସିଂହ ତାକୁ ମାରି ସେହି ମଣିକୁ 


॥ ୫୯୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନେଇଗଲା । ପୁଣି ଜାମ୍ବବାନ୍‌ ସେହି ସିଂହଠାରୁ ମଣି ନେଇଗଲେ । ସେପଟେ ସତ୍ରାଜିତ 
ଭାବିଲେ ଯେ - ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ପ୍ରସେନକୁ ମାରିଦେଇ ସେହି ମଣିକୁ ଚୋରାଇ ନେଇଛନ୍ତି । 
ବଳରାମ ଜୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଶଙ୍କା ହେଲା ଯେ ପ୍ରସେନକୁ ମାରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେହି ମଣିକୁ ରଖ୍ଥାଇ 
ପାରନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଗଚୋରୀର କଳଙ୍କ ଲାଗିଲା । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ସେହି 
କଳଙ୍କ ତଥା ସମସ୍ତଙ୍କର ଶଙ୍କାକୁ ନିବାରଣ କରି ଦେଲେ । ତାହାକୁ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ସିଦ୍ଧ 
କରିଦେଲେ । 

ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଂଜାମ୍ବବତୀ- ବିବାହ 


ମଣିର ଖବର ନେବା ନିମନ୍ତେ ସେ (ଭଗବାନ) ପ୍ରସେନକୁ ଖୋଜିବା ନିମନ୍ତେ 
ବାହାରିଲେ । ପ୍ରସେନକୁ ଖୋଜି ଖୋଜି ଭଗବାନ ଏକ ଗୁମ୍ଫାରେ ଯାଇ ପ୍ରବେଶ କଲେ, 
ଯେଉଁଠାରେ ଜାମ୍ବବାନ ଜୀ ସେହି ମଣିକୁ ନେଇ ବସିଥିଲେ । ଜାମ୍ବବାନ ଜୀ, ଯେ କି 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ଅଂଶ ଅଟନ୍ତି, ସେ ବାମନ ଅବତାର ସମୟରୁ ସେହିଠାରେ ଥିଲେ । 
ରାମାବତାର ସମୟରେ ସେ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଜୀଙ୍କର ସେବା କରିଥିଲେ । ଏବେ କୃଷ୍ଣାବତାର 
ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ସେ ସେଠାରେ ଏକ ଗୁମ୍ଫାରେ ରହୁଥିଲେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସହିତ 
ଜାମ୍ବବାନଙ୍କର ଅଠାଇଶ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯୁଦ୍ଧ ହେଲା, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ଜାମ୍ଲବାନ ପଛରେ ତାଙ୍କୁ 
ଚିହ୍ନିଗଲେ । ସେହି ମଣି ସହିତ ସେ ନିଜର କନ୍ୟା ଜାମ୍ବବତୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ 
କଲେ । ଏହିପରି ଭଗବାନଙ୍କର ଦ୍ବିତୀୟ ବିବାହ ଜାମ୍ବବତୀଙ୍କ ସହିତ ହେଲା । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ-ସତ୍ୟଭାମା- ବିବାହ 


ସେଠାରୁ ଫେରିବା ପରେ ଭଗବାନ ସତ୍ରାଜିତକୁ କହୁଛନ୍ତି ଦେଖ, ମୁଁ ଏହି ମଣିକୁ 
ଚୋରାଇ ନେଇ ଯାଇନଥଲି । ପୁଣି ସମ୍ପୂଣ୍ଣଡ ଘଟଣା ଶୁଣାଇ ସତ୍ରାଜିତକୁ ସେହି ମଣି 
ପ୍ରଦାନ କଲେ । ସତ୍ରାଜିତ ଅତି ଲଜିତ ହେଲା । ପୁଣି ଅନ୍ତତଃ ସେ ମଧ୍ଯ ନିଜର କନ୍ୟା 
ସତ୍ୟଭାମା ସହିତ ସେହି ମଣିକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମର୍ପଣ କରିଦେଲେ । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ 
କହିଲେ, “ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଏହି ମଣିକୁ ତୁମେ ନିଜ ପାଖରେ ହିଁ ରଖ, 
ଆମକୁ କେବଳ ତାର ଫଳ (୯ ଆଠ ଭାର ସୁନା)କୁ ପ୍ରଦାନ କରିଦିଅ ।” ସେତେବେଳେ 
ସତ୍ରାଜିତଙ୍କର କନ୍ୟା ସତ୍ୟଭାମାଙ୍କ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କର ତୃତୀୟ ବିବାହ ସମ୍ପନ୍ନ ହେଲା। 
ତାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି, ମନୁଷ୍ଯକୁ କର୍ମରୂପୀ ସାଧନ କରିବା ଉଚିତ, କିନ୍ତୁ ତାର ଫଳ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 


॥ ୫୯୬ | 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଏହାପରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ବଳରାମକୀଙ୍କୁ, ହସ୍ତିନାପୁର ଯିବାକୁ ପଡ଼ିଲା । ପରମୁହୂର୍ଭରେ 
ଅକୂର ତଥା କୃତବର୍ମାର ବୁଵିରେ ଆସି ଶତଧନ୍ଵା ସତ୍ରାଜିତକୁ ମାରି ସେହି ମଣିକୁ ହରଣ 
କରିନେଲେ। ସତ୍ୟଭାମା ଜୀ ନିଜ ପିତାଙ୍କର ହତ୍ୟା ଖବର ଜାଣିଲା ପରେ, ସେ 
ହସ୍ତିନାପୁରରେ ପହଞ୍ଚୂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ବଳରାମକୀଙ୍କୁ ନିଜ ପିତାଙ୍କର ହତ୍ୟା ବିଷୟରେ ସମସ୍ତ 
ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଜଣାଇଲେ । ତାପରେ ସମସ୍ତେ ଦ୍ଵାରକା ଫେରି ଆସିଲେ | ସେମାନଙ୍କ ଭୟରେ 
ଶତଧନ୍ନା ଅକୁର ଜୀ ତଥା କୃତବର୍ମାଙ୍କୁ ସହାୟତା ମାଗିଲେ, କିନ୍ତୁ ସେ ଦୁହେଁ କୌଣସି 
ସହାୟତା ଦେବାକୁ ମନା କରିଦେଲେ । ସେତେବେଳେ ଶତଧନ୍ଵା ସେହି ମଣିକୁ ଅକୂରଜୀଙ୍କ 
ନିକଟରେ ଫିଙ୍ଗି ଦେଇ ଘୋଡ଼ାରେ ଚଢ଼ି ପଳାଇଗଲେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ବଳରାମ ତା 
ପଛରେ ଗଲେ ଏବଂ ଭଗବାନ ନିଜର ଚକ୍ରରେ ତାର ଶିର ଛେଦନ କଳେ, କିନ୍ତୁ ସେହି 
ମଣି ତା ପାଖରୁ ମିଳିଲା ନାହିଁ । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିବାହ 


ତାପରେ ବଳରାମଜୀ ତ ବିଦେହ ରାଜା ଜନକଙ୍କ ପାଖକୁ ଚାଲିଗଲେ ଏବଂ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦ୍ଵାରକାକୁ ଫେରି ଆସିଲେ । ସେଠାରେ ସବୁ କଥା ସମସ୍ତଙ୍କୁ କହିଲେ । ପୁଣି 
ଦିନେ ସଭା ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନ ଅକୂରକୀଙ୍କୁ ଡାକି କହିଲେ ଯେ ମୁଁ ଜାଣିଛି ଯେ ସେହି 
ମଣି ତୁମ ପାଖରେ ଅଛି । ଥରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ସିଦ୍ଧ କରି ଦେଖାଇ ଦିଅ ଯେ ସେହି 
ମଣି ତୁମ ପାଖରେ ନାହି । କାରଣ ଏହି ବିଷୟରେ ବଳରାମ ଜୀଙ୍କର ମଧ୍ଯ ମୋ ଉପରେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵାସ ନାହିଁ । ସେତେବେଳେ ଅକୂର ଜୀ ସେହି ମଣିକୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖାଇ 
ଦେଲେ। ଏହିଭଳି ଭଗବାନ ନିଜ ଉପରେ ଲାଗିଥିବା କଳଙ୍କକୁ ଦୂର କଲେ । ପୁଣି 
ସେହି ମଣିକୁ ଅକୂୁରଜୀଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଦେଲେ । 


ଏବେ ଏହାପରେ ପୁଣି ଭଗବାନଙ୍କର ଅନେକ ବିବାହର ବଣ୍ଟନ ଆସେ । 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କାଳିନ୍ଦୀ, ମିତ୍ରାବିନ୍ଦା, ସତ୍ୟା ତଥା ଲକ୍ଷଣା, ଏମାନଙ୍କ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଯେଉଁ ପାଣିଗ୍ରହଣ ହେଲା, ତାହା ବିଶେଷ ଅଟେ । ଏହି ପାଞ୍ଚ ଏବଂ ଏହା ପୁର୍ବରୁ 
କୁହାଯାଇଥିବା ତିନି - ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଆଠରାଣୀ, ତାଙ୍କର ଅଷ୍ଠଧା ପ୍ରକୃତିର ସୂଚକ 

ଅଟନ୍ତି । 
କାହାକୁ ଲାଗିପାରେ ଯେ ଏତେ ବିବାହ । ବାସ୍ତବରେ ଦେଖବାକୁ ଗଲେ 
ଭାଗବତରେ ଯେତେ ବିବାହ ବଣ୍ଠନ ହୋଇଛି, ଏହା ତ ବହୁତ ଅଳ୍ପ । ସତକଥା 
କହିବାକୁ ଗଲେ, ସଂସାରରେ ଯେତେ ବିବାହ ହେଉଛି, ଏ ସମସ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ 
॥ ୫୯୭ |॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ବିବାହ ହେଉଛି । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ତ ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଥାଏ ଯେ, ଯେଉଁ ବିବାହ 
ହେଉ ନା କାହିକି, ସେଥୁରେ ବର କୌଣସି ଅନ୍ୟ ପୁରୁଷ ନୁହେଁ ତାଙ୍କୁ ତ ନାରାୟଣ 
ରୂପେ ମାନ୍ୟତା ପ୍ରଦାନ କରାଯାଏ ଏବଂ ସେହି କନ୍ୟାକୁ ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସମାନ ମାନ୍ୟତା 
ଦିଆଯାଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିବାହରେ ଏହା କୁହାଯାଇଥାଏ ଯେ - ଏହି ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଭଗବାନ 
ନାରାୟଣଙ୍କୁ ଦିଆଯାଉଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, ବାସ୍ତବରେ ସମସ୍ତ ଦେହରେ ସ୍ଥିତ ଚେତନ ତ 
ସେହି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଭଗବାନ ହିଁ ଅଟନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂଲେ ତ ସମସ୍ତ ବିବାହ 
ତାଙ୍କର ସହିତ ହି ହେଉଛି । ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରାପ୍ପ ନ ହୋଇଛି, ସେ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଥବା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖ ପାରିନାହାନ୍ତି ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ତଥ୍ୟ 
ପ୍ରତି ମନରେ ଅନେକ ଶଙ୍କା ଲାଗି ରହିଥ୍ବ । 


ଅନ୍ୟ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଯେତେ ବିବାହ ହୋଇଛି, 
ସେମାନଙ୍କର ପୁର୍ବ-ପୁର୍ବ ଜନ୍ମ କଥାମାନ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି । ଭଗବାନ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
କହିଥୁଲେ ଯେ ପରବର୍ତୀ ଜନ୍ମରେ ମୁଁ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ଇଛାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବି । ତେଣୁ 
ଏହିଭଳି ଏହା ଗୋଟିଏ ଜନ୍ମର କଥା ନୁହେଁ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରରେ, ଭଗବାନ ହିଁ 
ଜାଣନ୍ତି କେତେ କେତେ ଜୀବମାନଙ୍କର କେତେ ଜନ୍ମର ଇଚ୍ଛାକୁ ପୁର୍ଣ୍ଣ କରୁଛନ୍ତି । 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରକୁ ପୁର୍ଣ୍ଣ ଅବତାର କୁହାଯାଏ । ପୁର୍ବ- 
ପୂର୍ବର ସମସ୍ତ ବଚନକୁ ଭଗବାନ ଏହି ଅବତାରରେ ପୁର୍ଣ୍ଣ କରିଛନ୍ତି । ଯାହା-ଯାହାକୁ 
ଯେଉଁ-ଯେଉଁ ବଚନ ଦେଇଥିଲେ, ଯାହାର-ଯାହାର ଯେଉଁଭଳି ଇଛା ଥୁଲା, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଅବତାରରେ ଭଗବାନ ସେ ସମସ୍ତ ପୁର୍ଣ୍ଣ କରି ଦେଇଥିଲେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯଦି କେହି 
କହିବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କର ଶ୍ରୀରାମ ଅବତାରରେ ଅଳ୍ପ କଳାରେ ଆସିଥିଲେ, ତେବେ 
ସେହି କଥା ବୁଝି ହୋଇପାରିଛି । କାରଣ ସେ ସେହି ଅବତାରରେ ଯେଉଁ ବଚନ 
ଦେଇଥିଲେ, ପରବର୍ତୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କଲେ । 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ ସଂସ୍କୃତରେ ଲେଖାଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ତାର ଅର୍ଥ କୌଣସି 
ଶବ୍ଦକୋଷରୁ ବୁଝାଯାଇପାରେ ନାହିଁ ଅଥବା କୌଣସି ସାହିତ୍ୟର ବା ସଂସ୍କୃତ ବ୍ୟାକରଣ 
ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଏହା ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ଦେଖୁଛୁ । ଏହା ଏପରି 
ଯେ ଯେତେବେଳେ ଦେବଶଷ୍ଷି ନାରଦ ଏହି ଭାଗବତକୁ ବ୍ୟାସଜୀଙ୍କୁ ଶୁଣାଇଲେ, ସେ 
ସମାଧସ୍ଥ ହୋଇ ଯାଇଥିଲେ । ପୁଣି ପ୍ରଥମେ ସେ ଧ୍ଯାନ କଲେ, ପରମାଗମ୍ମାଙ୍କର ଦର୍ଶନ 
କଲେ, ତାଙ୍କର ମାୟା - ଆଦି ଶକ୍ତିଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନ କଲେ ଏବଂ ତାପରେ ସେହି ସମାଧ୍ର 
ଭାଷାରେ ସମାଧ୍ର ଅନୁଭବକୁ, ସମାଧଗମ୍ୟ ଅର୍ଥକୁ ସେ ଭାଗବତ ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
॥ ୫୯୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


କଲେ। ତାକୁ ଲେଖୁଲେ, ରଚନା କଲେ | ତେଣୁ ଭାଗବତର ଅର୍ଥ ଲୌକିକ ହୋଇପାରିବ 
ନାହି । ଏହି କଥା ଯେତେବେଳେ ଆମେ ବୁଝିଯିବା, ସେତେବେଳେ ଆମ ମନର 
ଅନେକ ବୁଥା ଶଙ୍କା ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯିବେ । 


ଭୌମାସୁରର ଉଦ୍ଧାର 


ତାପରେ ଭୌମାସୁରର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସେ । ତାର ନାମ ଥିଲା, ନରକାସୁର । 
ଯଦ୍ୟପି ସେ ପୂଥୁବୀ ଦେବୀଙ୍କର ପୁତ୍ର ଥିଲା, ତଥାପି ସେ ବଡ଼ ଭୟଙ୍କର ଏବଂ ମହା 
ଅତ୍ୟାଚ୍ରୀ ଅସୁର ଥଲା । ସେ ଷୋଳ ସହସ୍ର (୧୬୦୦୦) ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଵଳ 
କନ୍ଯାମାନଙ୍କୁ ଅପହରଣ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ ମହଲରେ ବନ୍ଦି କରି ରଖିଥିଲା । ସେ 
ସମସ୍ତ କନ୍ୟାମାନଙ୍କ ତରଫରୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟକୁ ଏକ ନିବେଦନ ପହଞ୍ଚୂଲା ଯେ 
“ଭଗବାନ, ଆପଣ ଏହି ଅସୁର କବଳରୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରାନ୍ତୁ।୮” ଭଗବାନ 
ସତ୍ୟଭାମାଙ୍କୁ ନିଜ ସଙ୍ଗରେ ନେଇ ସେହି ସ୍ଥାନକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ 
ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ, ସେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଯେ ଭୌମାସୁର ଅନେକ ପ୍ରକାର ଅଭେଦ୍ୟ 
ପ୍ରାଚୀର ସେଠାରେ ତିଆରି କରିଦେଇଛି । ଭଗବାନ ନିଜର ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ତଥା ଅନ୍ୟ 
ଆୟୁଧ ଦ୍ଵାରା ସେଗୁଡ଼ିକ ଭାଙ୍ଗି ଦେଇ ଆଗକୁ ବଢ଼ି ଚ୍‌ଲିଲେ । ପୁଣି ଭୌମାସୁରଙ୍କ ସହିତ 
ତାଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧ ହେଲା । ସର୍ବଶେଷରେ ଭଗବାନ ତାକୁ ମାରିଦେଉଛନ୍ତି। ସେଥୁପାଇଁ 
ଦୀପାବଳୀ ସମୟରେ ପ୍ରଥମେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୂଜନ କରାଯାଏ ଏବଂ ପୁଣି ନରକ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶୀ ଦିନ 
ଲୋକମାନେ ସକାଳୁ ଶୀଘ୍ର ଉଠି ସ୍ନାନ କରନ୍ତି ଏବଂ ଆରତୀ କରନ୍ତି । କାରଣ ସେହିଦିନ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନରକାସୁରକୁ ମାରିଥିଲେ । ଏହି ପରମ୍ପରାକୁ ଜାଣିବା ଉଚିତ୍‌ । 


ନରକାସୁରକୁ ବଧ କରି ସେହି ଷୋହଳ ହଜାର କନ୍ୟାମାନଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କଲେ, 
ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ ଯେ, ଏବେ ଆପଣ ହିଁ 
ଆମକୁ ଆଶ୍ରୟ ଦିଅନ୍ତୁ । ଆମ୍ଭେମାନେ ଆପଣଙ୍କର ହିଁ ଶରଣ ଗ୍ରହଣ କରୁଅଛୁ । ଏହି 
କାରଣରୁ, ସେତେବେଳେ ସେହି କନ୍ଯାମାନଙ୍କ ସହ ଭଗବାନଙ୍କର ବିବାହ ହେଲା । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଷୋହଳ ହଜାର ବିବାହ 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନଙ୍କର ଏତେ ସବୁ ଯେଉଁ ବିବାହ ହେଲା, ଏହା ଅତି 

ବିଚିତ୍ର ଥିଲା । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ କେବଳ ଭଶ୍ଵର ଦୃଷ୍ଟିରେ ନୁହେଁ, ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ମଧ୍ଯ 
ସାମାନ୍ୟ ବିଗର କରି ଦେଖୁବା ଉଚିତ୍‌ | ସତ କଥା ହେଲା ଯେ, ଯେତେବେଳେ କାହାର 
କନ୍ୟା ଅପହୃତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ଅନ୍ୟର ଘରେ, ପୁଣି ରାକ୍ଷସ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ଘରେ 
॥ ୫୯୯ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ରହି, ପୁଣି ଆସିଥାଏ, ତ ବେଳେବେଳେ ସ୍ଵୟଂ ତାଙ୍କର ମାତା-ପିତା ମଧ୍ଯ ଏତେ 
ସହଜରେ ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇନଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ମନ ଅନେକ 
ପ୍ରକାର ଆଶଙ୍କାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ । ସେମାନଙ୍କୁ ଲାଗେ ଏବେ ଏହି କାରଣରୁ 
ସମାଜରେ ଆମର ଅବହେଳନା ହୋଇପାରେ । ଆମେ ତାର ସମ୍ମୁଖୀନ କିପରି ହେବା ? 
ଅନେକ ଥର ମାତା-ପିତା ମଧ୍ଯ ନିଜର ସେହି କନ୍ୟାକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ଏଠାରେ ଭଗବାନ ବିଚାର କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏମାନେ ୧ ୬୦୦୦ ଅଟନ୍ତି, ଏବେ 
ଯଦି ଏମାନଙ୍କୁ କେହି ସ୍ଵୀକାର ନ କରନ୍ତି, ତେବେ ପୁଣି ପରିସ୍ଥିତି କିଭଳି ହୋଇଯିବ ? 
ତାହା ତ ଅତି ଭୟାନକ ସ୍ଥିତି ହେବ କାରଣ ଏତେ ସଂଖ୍ୟକ ନାରୀ ଯଦି କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ଘର-ଦ୍ଵାର ବିନା ରହିବେ ତ, ତେବେ ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି ମଧ୍ଯ ଖରାପ ହୋଇଯିବ, ସ୍ଵୟଂ 
ସେମାନଙ୍କର ସ୍ତ୍ିତି ମଧ୍ଯ ଖରାପ ହୋଇଯିବ । ଏହିଭଳି ଭାବି-ଚିନ୍ତି କରି ଭଗବାନ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନେଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଗବାନ କେତେ ବଡ଼ 
ଉପକାର କଲେ ! ଏହି ଘଟଣାକୁ ଦେଖୁବାର ଏକ ଦୃଷ୍ଟି ତ ହୋଇପାରେ ଯେ - ଭଗବାନ 
ସେମାନଙ୍କର ଇଛା ପୁର୍ଣ୍ଣ କଲେ । ପରନ୍ତୁ ଏହା ତ ଏକ ବଡ଼ ହିଁ ସାମାନ୍ୟ କଥା ହେଲା। 
ବିଶେଷ କଥା ହେଲା - ଭଗବାନ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ କରି ସମାଜରେ କେତେ ବଡ଼ ପରିବର୍ତନ 
ଆଣି ଦେଇ ପାରିଲେ, କେତେ ବଡ଼ କ୍ରାନ୍ତି ଏବଂ ତତ୍‌ ସହିତ ଶାନ୍ତିର ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାପନା 
କରିପାରିଲେ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଭଗବାନ ସେ ସମସ୍ତ କନ୍ୟାମାନଙ୍କର ଉପକାର କରି, 
ସେମାନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ କଲେ । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଜଣେ ପୁରୁଷ ନିମନ୍ତେ ଷୋହଳ ହଜାର ସ୍କୀମାନଙ୍କ ସହିତ ଏକ 
ସଙ୍ଗରେ ବିବାହ କରିବା କଣ କେବେ ସମ୍ଭବ ? ଏହା ଏକ ବିଚାରଯୋଗ୍ୟ ବିଷୟ 
ଅଟେ। ପୂର୍ବରୁ କଣ କେବେ କେହି ଏପରି କରିଥୁଲେ ? ଷୋହଳ ହଜାର ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ 
ସହିତ ରହିବା କ”ଣ ସମ୍ଭବ ? ଯଦି ପ୍ରତି ଜଣଙ୍କ ସହିତ ଏକ-ଏକ ମିନିଟ ପାଇଁ ହିଁ 
ରହିବାକୁ ହୁଏ, ତଥାପି ମଧ୍ଯ କେତେ ସମୟ ଲାଗିବ କୁହନ୍ତୁ ତ ¢ ତେଣୁ ଏ କଥା ତ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଯେ, ଏପରି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏପରି କେବେ ମଧ୍ଯ ହୋଇନଥିଲା । ସେହି 
ରାଜକନ୍ୟାମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ କେବଳ ଷୋହଳ ସହସ୍ର ମହଲ କରାଇଲେ ତାହା 
ନୁହେଁ, ବରଂ ସେ ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ସେତିକି ହିଁ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ କରିଲେ ଯେତିକି ତାଙ୍କର 
ରାଣୀ ଥିଲେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମହଲରେ ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ସଙ୍ଗରେ ଅଲଗା-ଅଲଗା 
ରହୁଥିଲେ । 
॥ ୬୦୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଏହା ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁଛୁ ଯେ, ଯେତେବେଳେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ଗୋ-ବସ୍ସା 
ତଥା ଗୋପାଳବାଳକମାନଙ୍କୁ ଲୁଗ୍ଲଲ ଦେଇଥୁଲେ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ହିଁ 
ସେତିକି ରୂପରେ ବାଛୁରୀ ତଥା ଗୋପାଳ ବାଳକ ହୋଇ, ବ୍ରଜବାସୀମାନଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦିତ 
କରୁଥୁଲେ। ସେତେବେଳେ, ସ୍ଵୟଂ ନିଜେ ହି ଅନେକ ପ୍ରତି ରୂପ ବନାଇବାରେ ତାଙ୍କର 
କ'ଣ ଅସୁବିଧା ହୋଇଛି ? ଏଠାରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଶରୀରର ଉପାଧ୍ନ ହି ଆବଶ୍ୟକ, 
ନୁହେଁ କି ? ବାସ୍‌ ! ହୋଇଗଲା ଅନେକ ରୂପ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ, ଷୋହଳ ସହସ୍ର 
ରାଜକନ୍ୟାମାନଙ୍କ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଧ ଅନୁଯାୟୀ ବିବାହ ହେଲା । ସେଠାରୁ 
ଫେରିବା ସମୟରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଅମରାବତୀରୁ ସତ୍ୟଭାମାଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ପାରିଜାତ 
ବୃକ୍ଷ ମଧ୍ଯ ନେଇ ଆସିଲେ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ଇନ୍ଦ୍ର ତଥା ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଯୁଦ୍ଧକରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ପଡିଥିଲା । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ-ରୁକ୍ମିଣୀ-ସମ୍ବାଦ 


ଏହାପରେ ଗୋଟିଏ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସଂକ୍ଷେପରେ ରୁକ୍ମିଣୀଜୀ ତଥା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏକ 
ପ୍ରଣୟ କଳହର ବର୍ଣ୍ଣନ ଆସେ । ଏହା ତାଙ୍କର ପ୍ରେମପୁର୍ଣ୍ଣ କଳହ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜ ଭଲ୍ତର ଭକ୍ତିକୁ ପୁଷ୍ଟ କରିଗ୍ଲିଛନ୍ତି । ଭକ୍ତି ରସର ପୁଷ୍ଟି ନିମନ୍ତେ 
ସଂଯୋଗ ହି ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ । ସେଥିପାଇଁ ବିୟୋଗ ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକ । ବିୟୋଗରେ 
ଭଜନୀୟରମାନଙ୍କୁ ପ୍ରିୟର ସ୍ମୁରଣ ଅଧ୍ଵକ ଦୂଢ଼ ହୋଇଥାଏ । ସେଇଥୁୁପାଇଁ ତ ଭଗବାନ 
ଗୋପୀ ଏତେ ଦୀର୍ଘ ବିୟୋଗ ଦେଇଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ସେହି କାରଣରୁ ଗୋପୀମାନଙ୍କର 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ନିରନ୍ତର ସଂଯୋଗ ହୋଇପାରୁଥିଲା । ତଥାପି, ରୁକ୍ମିଣୀଜୀଙ୍କର ତ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଏପରି ପ୍ରେମ ଥିଲା ଯେ ବାସ୍ତବିକ ବିୟୋଗ କଥା ତ ଦୂରେ ଥାଉ, 
ଏଠାରେ ତ ସେ ବାଚିକ ବିୟୋଗ ମଧ୍ଯ ସହି ପାରି ନ ଥୁଲେ । ଭଗବାନ ନିଜେ କେବଳ 
ଏତିକି କହିଲେ ଯେ - “ ତୁମେ କୌଣସି ଶ୍ରେଷ୍ଠ କ୍ଷତ୍ରିୟକୁ ବରଣ କରି ତା ନିକଟକୁ ଚାଲି 
ଯାଅ”, ସେତେବେଳେ କେବଳ ଏତିକି ମାତ୍ର ଶୁଣିବା କ୍ଷଣି ତାଙ୍କର ରୂପ ମାଧୁରୀ ଶେଥା 
ହୋଇଗଲା, ମୁଖାରବିନ୍ଦ ଶୁଖୂଗଲା ଏବଂ ସେ ଭୟ ହେତୁ ଚେତାଶୂନ୍ୟ ହୋଇଗଲେ । 
ଭଗବାନ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଯେ ଛାଡ଼ିବାର ନାମ ମାତ୍ରକେ ଇଏ ଏତେ ବ୍ୟାକୁଳ 
ହୋଇଗଲା । ଭଗବାନ ନିଜର ଚାରି ଭୁଜରେ ତାଙ୍କୁ ଉଠାଇ ନେଲେ । ପୁଣି ତାଙ୍କର 
ଅଶ୍ରୁଧାରା ପୋଛି ଦେଇ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ମୁଁ ତ ବିନୋଦ କରୁଥିଲି ।” ପୁଣି 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ବୁଝାଇ ଶୁଝାଇ ପ୍ରସନ୍ନ କଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ରୁକ୍ମିଣୀ ଜୀ ଏପରି ଥୁଲେ । 


॥ ୬୦୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଦେବେ, ଏହି ବିଚାରରେ ହିଁ ସେ ଏତେ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଗଲେ, 
ତାଙ୍କର ଏପରି ଘନିଷ୍ଠ ପ୍ରେମ ଥିଲା । 


ଶ୍ରୀ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ସନ୍ତାନ- ସନ୍ତତିଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଠନ 


ଆଗକୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସନ୍ତାନମାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନ ଆସେ । ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ଳଙ୍କ ପୁତ୍ର ଅନିରୁଦ୍ଧଙ୍କର 
ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନ ଅଛି । ଏଠାରେ ତାକୁ ଆମେ ସଂକ୍ଷେପରେ ଦେଖିବା । ବାଣାସୁରଙ୍କ 
କନ୍ୟାଙ୍କ ନାମ ଉଷା । ସେ ସ୍ଵପ୍ନରେ ଜଣେ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମନ ସେହି 
ପୁରୁଷ ପ୍ରତି ସମପିତ ହୋଇଯାଇଛି । ତେଣୁ ତା ପରଦିନଠାରୁ ସେ ଉଦାସୀନ ହୋଇ 
ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ତାଙ୍କୁ ଦେଖୁ ତାଙ୍କ ସଖୀ ଚିତ୍ରଲେଖା କହୁଛନ୍ତ, “ ତୁମର କଣ 
ହେଲା ? ତୁମେ କାହିଁକି ଏପରି ଉଦାସ ହୋଇଯାଇଚି ?” ସେତେବେଳେ ଉଷା ତାଙ୍କୁ 
କହିଲେ, “ ମୁଁ ସ୍ପ୍ରେ ଜଣେ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଦେଖୁଲି | ସେ ଏତେ ସୁନ୍ଦର ଥିଲେ ଯେ ମୋର 
ମନ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ସମପିତ ହୋଇଯାଇଛି । ” 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ଚିତ୍ରଲେଖା ମଧ୍ଯ ଅତି ବିଲକ୍ଷଣ ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ ଥିଲେ । ସେ 
କହୁଛନ୍ତି, “ ମୁଁ ଚିତ୍ କରି କରି ତୁମକୁ ଦେଖାଉଛି, ତୁମେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଖ କହିବ ଯେ 
ସେହି ଚିତ୍ର ଭିତରୁ କେଉଁ ଚିତ୍ରଟି ସେହି ପୁରୁଷଙ୍କ ସହିତ ମିଳିଯାଉଛି ? ” ସେ ପୁଣି ଚିତ୍ର 
ଆଙ୍କିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଯେତେବେଳେ ସେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଚିତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କଲେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ତାକୁ ଦେଖ କହିଲେ, “ ସେ ଏହି ଚିତ୍ର ସହିତ ମିଶୁଛି |”” ପୁଣି ସେ 
ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଏବଂ ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ଲଙ୍କ ପରେ ଅନିରୁଦ୍ଧଙ୍କର ଚିତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କଲେ । ସେତେବେଳେ 
ଉଷା କହିଲେ - “ ସେ ଏହିପରି ଥିଲେ | ”' ଚିତ୍ରଲେଖାଙ୍କୁ ଯୋଗସିଵି ମଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ଥିଲା। 
ଯୋଗ ବିଦ୍ୟା ଦ୍ଵାରା ସେ ଅନିରୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ଦ୍ଵାରକାରୁ ନେଇ ଆସିଥିଲେ ଏବଂ ଉଷାଙ୍କ କକ୍ଷରେ 
ପହଞ୍ଚାଇ ଦେଲେ । ଯେତେବେଳେ ବାଣାସୁର ଏ କଥା ଜାଣିଲା, ସେତେବେଳେ 
ସୈନିକମାନଙ୍କ ସହିତ ଉଷାଙ୍କ ମହଲକୁ ଯାଇ ଅନିରୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ଘେରାଉ କରିଦେଲା । ପୁଣି 
ଯେତେବେଳେ ଦେଖିଲେ ଅନିରୁଦ୍ଧ ସାହସ ପୂର୍ବକ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ 
ସମସ୍ତ ସୈନିକଙ୍କୁ ସଂହାର କରିଦେଲା, ସେତେବେଳେ ବାଣାସୁର ନାଗଫାଶ ଦ୍ଵାରା 
ଅନିରୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ବାନ୍ଧିଦେଲା । ଏହା ଅତି ବିଚିତ୍ର କଥା । ସେ ପାଖେ ଦ୍ଵାରକାରେ କେହି ଏ 
କଥା ଜାଣି ପାରି ନ ଥଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସହସ୍ଵ ପତ୍ନା ଥୁଲେ, 
ତେବେ ସନ୍ତାନ-ସନ୍ତତି କେତେ ହୋଇଥିବେ ? 


॥ ୬୦୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀକ୍ଧ 


ସେତେବେଳେ ନାରଦ ଜୀ ଦ୍ଵାରକା ଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ କହୁଛନ୍ତି - “ '' ଆରେ ତୁମ 
ଘରେ ତ ଶୋକର ଛାୟା ନାହିଁ ? ସବୁ ପିଲାମାନେ ଘରକୁ ଫେରିଲେଣି କି ନାହି, ଏ 
କଥାକୁ କେହି ଧ୍ୟାନ ଦେଉଛନ୍ତି ନା ନାହିଁ ? ଆପଣଙ୍କ ଘରର ଗୋଟିଏ ସନ୍ତାନ ନାହିଁ । 
ଏ କଥା କାହାକୁ ଜଣା ଅଛି ? ( କହିଲେ-ହାଁ ? ଗୋଟିଏ ସନ୍ତାନ ନାହିଁ ? କିଏ ସେ ? 
ସେତେବେଳେ ନାରଦ ଜୀ କହିଲେ - ଅନିରୁଦ୍ଧ କାହିଁ ? ସେ କେଉଁଆଡ଼େ ଗଲା ? 
କହିଲେ - କେଉଁଆଡ଼େ ଗଲା, ଜଣାନାହିଁ | ଏତେ ପିଲାମାନଙ୍କ ମଧରେ ଜଣାପଡୁ ନାହିଁ 
ଯେ କିଏ କୁଆଡ଼େ ଗଲେ ? ଏହିଭଳି ଏହା ତ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ଲୀଳା ।) ପୁଣି ନାରଦ ଜୀ 
ସମସ୍ତ କଥା କହି ଶୁଣାଇଲେ ଯେ କିପରି ଅନିରୁଦ୍ଧ ଏବେ ବାଣାସୁରର ନାଗଫାଶରେ 
ବନ୍ଧା ହୋଇ ଶୋଣିତ ପୁରରେ ବନ୍ଦି ଅଛି । 


ତାପରେ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍କ, ବଳରାମ ତଥା ଅନ୍ୟ ଯଦୁବଂଶୀମାନେ ବାଣାସୁର ଉପରେ 
ଆକ୍ରମଣ କରି ବନ୍ଦି ହୋଇଥିବା ଅନିରୁଦ୍ଧକୁ ମୁକ୍ତ କରାଇଲେ । ପୁଣି ଉଷା ଏବଂ 
ଅନିରୁଦ୍ଧଙ୍କର ବିବାହ କରାଇ ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ନେଇ ଆସିଲେ । 


ଏହା ପୁର୍ବରୁ, ରୁକ୍କୀଙ୍କର ପୌତ୍ରୀ ରୋଚନାଙ୍କ ସହିତ ଅନିରୁଦ୍ଧଙ୍କର ବିବାହ 
ସମୟରେ ଜୁଆ ଖେଳୁ ଖେଳୁ ଯେତେବେଳେ ରୁକ୍କଲୀ ବେଇମାନୀ କଲେ ଏବଂ ବ୍ୟଙ୍ଗ 
କଲେ, ସେତେବେଳେ ବଳରାମ ଜୀ ତାଙ୍କୁ ମାରି ଦେଇଥିଲେ । ସେଥିରେ ରୁକ୍ଲିଣୀ ଜୀ 
ବହୁତ କ୍ରୋଧତ ହୋଇଯାଇଥିଲେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମୌନ ଥିଲେ । ଏହାଦ୍ଵାରା ସେହି କଳହ 
ସେହିଠାରେ ସମାପ୍ତ ହୋଇଥିଲା । 


ରାଜା ନୂଗଙ୍କର ଉଦ୍ଧାର 


ଏହାପରେ ଭଗବାନ ଏଣୁଅ ( ବହୁରୂପୀ) ରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ରାଜା ନୂଗଙ୍କୁ 
ଉଦ୍ଧାର କଲେ । ତାଙ୍କୁ ଦେବତାଙ୍କର ରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲା । ପୂର୍ବ ଜନ୍ମରେ ସେ ବଡ଼ 
ଦାନୀ ଥିଲେ । ତଥାପି, ଥରେ ଯେଉଁ ଗାଭକୁ ଦାନ ରୂପେ ଦିଆ ହୋଇ ସାରିଥିଲା, ସେହି 
ଗାଇଟି କୌଣସି ଉପାୟରେ ଫେରି ଆସି ପୁନର୍ବାର ରାଜା ନୂଗଙ୍କର ଗାଭ୍ତମାନଙ୍କ ସହିତ 
ମିଶି ଯାଇଥଲା । ଅଜାଣତରେ ସେହି ଗାଭଟି ପୁଣିଥରେ କୌଣସି ଅନ୍ୟ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ 
ଦାନରେ ଦିଆଗଲା । ଯେଉଁ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ଯାହା ପ୍ରଥମେ ଦିଆଯାଇଥୁଲା ସେ ରାଜା ନୂଗଙ୍କ 
ନିକଟକୁ ଯାଇ କହିଲେ - ସେହି ଗାଇଟିକୁ ମୋତେ ଫେରାଇ ଦିଅ । କିନ୍ତୁ, ଯାହାକୁ ସେ 
ଗାଇଟି ଦ୍ବିତୀୟ ଥର ଦାନରେ ଦିଆଯାଇଥିଲା, ସେ ତାକୁ ଫେରାଇବା ନିମନ୍ତେ ମନା 
କରିଦେଲା। ରାଜା ନୂଗ ଏହାର ସମାଧାନ ତୁରନ୍ତ କରିପାରିନଥିଲେ । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ 


॥ ୬୦୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବାଲ୍ମୀକି ରାମାୟଣରେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ନ୍ୟାୟ କରିବାରେ 
ବିଳମ୍ବ କରିବା ହେତୁ ରାଜା ନୂଗଙ୍କୁ ଏଣ୍ଡୁଅ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଥିଲା । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରୁ ଏଠାରେ 
ଶିକ୍ଷା ମିଳୁଛି - ଥରେ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଦାନକୁ, ଭୁଲରେ ମଧ୍ଯ ପୁନର୍ବାର ଦାନ ଦେବା 
ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ବ୍ରାହ୍ମଣର ଧନ ଭୁଲରେ ମଧ୍ଯ କେବେ ଆମ ପାଖକୁ ନ ଆସୁ । ଦ୍ବିତୀୟ 
କଥା ହେଉଛି - କୌଣସି ରାଜା ନ୍ୟାୟ କରିବାରେ ଆଦୌ ବିଳମ୍ବ କରିବା ଉଚିତ୍‌ 
ନୁହେ। 


କିଛି ସମୟ ପରେ ବଳରାମଜୀ କହୁଛନ୍ତି ମୁଁ ବ୍ରଜକୁ ଯାଇ ଫେରି ଆସିବି । 
ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ଗୋକୁଳରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ପ୍ରେମୀ, ପ୍ରଶଂସକ ଗୋପ, 
ଗୋପୀମାନେ ଥ୍ରିଲେ, ସେହିଭଳି ସେଠାରେ ବଳରାମ ଜୀଙ୍କ ପ୍ରଶଂସକ ମଧ୍ଯ ଥୁଲେ । 
ତେବେ ବଳରାମଜୀ ବ୍ରଜକୁ ଯାଉଛନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ସାକ୍ଷାତ କରି ତାଙ୍କୁ ସୁଖ 
ପ୍ରଦାନ କରି ଫେରି ଆସିଛନ୍ତି । 
ରାଜା ପୌଣ୍ଡଣ୍ରକଙ୍କ କଥା 


ଯେତେବେଳେ ବଳରାମ ଜୀ ବ୍ରଜରେ ଥୁଲେ, ସେତେବେଳେ କୁରୁଷ ଦେଶର 
ଜଣେ ଅଜ୍ଞାନୀ ରାଜା ପୌଣ୍ଡ୍ରକକୁ ତାର କେତେକ ମୂର୍ଖ ସାଥ କହିଲେ, “ଆରେ ତୁ ହିଁ 
ତ ପ୍ରକୃତ ବାସୁଦେବ ଅଟୁ । ଦ୍ଵାରିକାରେ ଯେଉଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅଛନ୍ତି, ତାକୁ ବାସୁଦେବ 
କୁହାଯାଉଛି କିନ୍ତୁ ସେ ପ୍ରକୃତରେ ବାସୁଦେବ ନୁହଁନ୍ତି । ସେ ବଳପୂର୍ବକ ଶଝ୍ଖ-ଚକ୍ର ଆଦି 
ଧାରଣ କରି ବସିଛି । ସବୁ ଧାରଣ କରି ନାଟକ କରୁଛି । ସେମାନଙ୍କ କଥାରେ ପଡ଼ି 
( ଭାସିଯାଇ), ସେହି ପୌଣ୍ରକ ନିଜେ ନିଜକୁ ବାସୁଦେବ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନେଲା | ସେ 
ନିଜ ହାତରେ ଚକ୍ର (କାଠରେ ତିଆରି) ଧାରଣ କଲା । ସେ କାଠରେ ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ହାତ 
ମଧ୍ଯ ତିଆରି କଲା । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ସେ କାଠରେ ଏକ ରରୁଡ଼ ମଧ୍ଯ ତିଆରି 
କରାଇଲା । ସେଥିରେ ଚକ୍ର ଆଦି ଲଗାଇ ଉଡ଼ିବାର ପ୍ରବନ୍ଧ କରାଇଥିଲା । ଗ୍ଲାଇଡର ଭଳି 
ସେ କିଛି ନିର୍ମାଣ କଲା । ପୁଣି ସେହି ସାଥ୍ରମାନଙ୍କ କଥାରେ ପଡ଼ି ପୌଣ୍ଡ୍ରକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ନିକଟକୁ ନିଜ ଦୂତକୁ ପଠାଇ ଦେଲା । 

ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମର ବର୍ତମାନର ରାଜନୀତିରେ ମଧ୍ଯ ଏହିଭଳି ଅନେକ କଥା 
ହୋଇଗୋଲିଛି । କେହି କେହି କହନ୍ତ, ଆମେ ଅସଲ କଂଗ୍ରେସ ଅଟୁ, ତ କିଏ କହନ୍ତି ସେ 
ଅସଲ ନୁହଁନ୍ତ । କହିବାର ତାପ୍ୂଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଆଜି ମଧ୍ଯ ଅନେକ ପୌଣ୍ଡକ ଅଛନ୍ତି । ଏ 
ଜଣକ ଅସଲ କି ଅନ୍ୟ ଜଣକ ଅସଲ, ଏହି କଥାରେ କଳହ ଚାଲେ | ଏହା କୌଣସି 
ନୂଆ କଥା ନୁହେଁ । 
॥ ୬୦୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ସେହି ଦୂତ ଦ୍ଵାରକାରେ ପହଞ୍ଚୁ, ରାଜସଭାରେ ବସିଥବା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନିଜ ରାଜାର 
ସନ୍ଦେଶ ଶୁଣାଇ କହିଲେ, “ ମୁଁ ହିଁ ଏକମାତ୍‌ ବାସୁଦେବ ଅଟେ | ତୁମେ କିଏ ଯେ 
ମିଛଟାରେ ନିଜେ ନିଜକୁ ବାସୁଦେବ କହି ବିଷ୍ଣୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଆୟୁଧ ତଥା ଚିହ୍ନକୁ 
ଧାରଣ କରି ବସିଛ ? ମୋର ଶରଣରେ ଆସି ସେ ସମସ୍ତ ମୋତେ ସମର୍ପଣ କରିଦିଅ। 
ଅନ୍ୟଥା ମୋ ସହତ ଯୁଦ୍ଧ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଅ। ” ଏହା ଶୁଣି ସଭାରେ ଉପସ୍ଥିତ 
ମନ୍ତ୍ରୀଗଣ ତଥା ଉଗ୍ରସେନ ଆଦି ସମସ୍ତେ ହସିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଭଗବାନ ସେହି ଦୂତ 
କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମେ ଯାଇ ନିଜ ରାଜାଙ୍କୁ କହିଦେବ ଯେ ମୁଁ ଏହି ଚିହ୍ନକୁ ଅବଶ୍ୟ ଛାଡ଼ିଦେବି, 
କିନ୍ତୁ କେବଳ ତୁମ ଉପରେ ନୁହେ, ତୁମକୁ ବଳ ଦେଉଥିବା ତୁମର ସାଥୁମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ମଧ୍ଯ ଛାଡ଼ିବି । ” ଦୂତ ଯାଇ ରାଜା ପୌଣ୍ଡକକୁ ସମସ୍ତ ସମାଗ୍ରର କହିଲା । ପୌଣ୍ଡକକୁ 
ସହଯୋଗ କରୁଥିବା କାଶୀ ନରେଶ ମଧ୍ଯ ତାହା ସହିତ ଥଲେ । କେଜାଣି କାହିକି 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି ତାର ବିରକ୍ତି ଥିଲା । ସେ ପୌଣ୍ଡକକୁ କହିଥିଲା, “ ଯଦି ଲଢ଼ିବାକୁ ହୁଏ, 
ମୁଁ ତୁମ ସହିତ ରହିବି ।” ` 

ସେତିକି ବେଳକୁ ଭଗବାନ ପୌଣ୍ଡକ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରିଦେଲେ । ପୌଣ୍ଡକ 
ସହିତ ତାଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧ ହେଲା । ସେ କାଷ୍ଠ ନିମିତ ଗରୁଡ଼ ଉପରେ ବସି ସମ୍ମୁଖକୁ ତ 
ଆସିଗଲା, କିନ୍ତୁ ତାହା ରହୁଛି କେଉଁଠି ? ତାହା ଜଳି ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲା । ସ୍ଵୟଂ ସେ 
ମଧ୍ଯ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡ଼ିଲା । କିନ୍ତୁ ଏହା ପରେ ଏଠାରେ ଯେଉଁ କଥା ବଣ୍ତିନ ହୋଇଛି, 
ତାହା ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନ ଦେବାର ଯୋଗ୍ୟ । ତାହା ହେଉଛି - ସେହି ପୌଣ୍ତକର ମଧ୍ଯ 
ଭଗବତ୍‌ ରୂପର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲା । ସେ ମୁର୍ଖ ଭଳି ନିଜର ରୂପକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସମାନ 
ମାନୁ ଥାଉନା କାହିକି ତଥାପି ତାର ମୁକ୍ତି ହୋଇଗଲା । 


ପ୍ରଥମରୁ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ଭେ ଦେଖୁଛୁ ଯେ ସ୍ନେହ ଦ୍ଵାରା, ଭୟ ଦ୍ଵାରା, ଦ୍ଵେଷ ଦ୍ଵାରା 
ଅର୍ଥାତ ଯେକୌଣସି ଭାବରେ କେହି ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରୁଥାଏ, ତେବେ ତାର 
ମୁକ୍ତି ହୋଇଯାଏ । ରାଜା ପୌଣ୍ଡକ ତ ମୂର୍ଖତା ବଶତଃ ହଁ ଭଗବାନଙ୍କର ରୂପକୁ ଧ୍ୟାନ 
କରୁଥଲା, ତଥାପି ମଧ୍ପ ତାର ସାରୂପ୍ୟ ମୁକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲା । ଏପରି ଭଗବାନ ଆମକୁ 
ଆଉ କେଉଁଠାରେ ମିଳିପାରିବେ ? ପୁଣି ଭଗବାନ ପୌଣ୍ଡକ ସହିତ ଯୋଗ ଦେଇଥୁବା 
କାଶୀ ରାଜାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ବଧ କଲେ ଏବଂ ସେ ଦ୍ଵାରକାକୁ ଫେରି ଆସିଲେ । ନିଜ ପିତାଙ୍କର 
ମୃତ୍ୟୁର ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବା ପାଇଁ କାଶୀରାଜାଙ୍କ ପୁତ୍ର ସୁଦକ୍ଷିଣ ଯେତେବେଳେ ଅଭିଚଗ୍୍‌ର 
କରି ଦ୍ଵାରକା ପୁରୀରେ ମାହେଶ୍ଵରୀ କୃତ୍ୟା ପଠାଇଲେ, ସେତେବେଳେ ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର 


॥ ୬୦୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭଗବାନଙ୍କର ଆଜ୍ଞା ପାଇ କୃତ୍ୟାକୁ ଶକ୍ତିହୀନ କରାଇ ଫେରାଇ ଦେଲେ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ 
କାଶୀକୁ ଯାଇ କାଶୀ ନରେଶଙ୍କ ନଗରୀ ବାରାଣସୀକୁ ମଧ୍ଯ ଜଳାଇ ଦେଲେ । 


ଏହାପରେ ବଳରାମ ଜୀ ଦ୍ଵିବିଦ ନାମକ ଏକ ଉପଦ୍ରବୀ ମାଙ୍କଡ଼, ଯେ କି 
ନରକାସୁରର ମିତ୍ର ଥୁଲା, ତାକୁ ସଂହାର କଲେ । ପୁଣି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜାମ୍ବବତୀଙ୍କ ପୁତ୍ର ଶାମ୍ବ 
ଯେତେବେଳେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର କନ୍ୟା ଲକ୍ଷ୍ମଣାଙ୍କୁ ହରଣ କରିନେଲେ, ସେତେବେଳେ 
ଅନେକ କୌରବ ମିଳିତ ହୋଇ ଶାମ୍ବଙ୍କୁ ବାନ୍ଧି ବନ୍ଦୀଶାଳାରେ ରଖୂଦେଲେ । ତେବେ 
ବଳରାମଳୀ ଯାଇ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ କୌରବଙ୍କୁ ନିଜର ଶକ୍ତି ଦର୍ଶାଇଲେ । ସେ 
ହସ୍ତନାପୁରକୁ ଦୋହଲାଇ ଦେଲେ । ସେମାନେ ଯେତେବେଳେ ଦେଖିଲେ ଯେ ସେମାନେ 
ଗଙ୍ଗା ନଦୀରେ ବୁଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲେଣି, ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତ କୌରବ ତାଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହେଲେ । ପୁଣି ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଲକ୍ଷ୍ମଣଙ୍କର ବିବାହ ପ୍ରେମ ଆଦର ପୂର୍ବକ ଶାମ୍ବଙ୍କ 
ସହିତ ସମ୍ପନ୍ନ କରାଇ ଆନନ୍ଦ, ଉଲ୍ଲାସ ସହିତ ସେମାନଙ୍କୁ ବିଦାୟ ଦେଲେ । 


ନାରଦ ଜୀ ଭଗବାନଙ୍କର ଗୂହସ୍ଫୀ ଦେଦ୍ଵାବା 


ଏହାପରେ ଏକ ସୁନ୍ଦର ପ୍ରସଙ୍ଗର ବର୍ଣ୍ଣନ ଆସେ । ଦିନେ ଦେବର୍ଷି ନାରଦ ଜୀଙ୍କ 
ମନରେ ବିଗାର ଆସିଲା - ମୁଁ କେତେ ଗୃହସ୍ଫଙ୍କୁ ଦେଖୁଛି, ଜଣେ ପତି ଓ ଜଣେ ପତ୍ନୀଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ କେତେ କଳହ, କେତେ ଅଶାନ୍ତି ହେଉଛି | ଜଣେ ପତ୍ନୀକୁ ମଧ୍ଯ ଖୁସିରେ 
ରଖୁବା କଠିନ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ପୁଣି ଏହି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଷୋହଳ ହଜାର ଶହେ ଆଠ 
ପତ୍ନୀମାନଙ୍କ ସହିତ କିପରି ରହୁଥିବେ ? ଏହି କୌତୁହଳରେ ପୁର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ସେ ବିଚ୍ଛର 
କଲେ ଟିକିଏ ଯାଇ ଦେଖୁ ଆସିବା ଯେ ଦ୍ଵାରକାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏତେ ବଡ଼ ଘର 
ସଂସାର କିପରି ଚାଲିଛି । ନାରାୟଣ, ନାରାୟଣ କରି କରି ସେ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚଗଲେ। 
ନାରଦ ଜୀ ପ୍ରଥମେ ରୁଚକ୍ଜିଣୀଜୀଙ୍କ ମହଲକୁ ଗଲେ । ଭଗବାନ ସେଠାରେ ତାଙ୍କର 
ସ୍ଵାଗତ କରି କହିଲେ, “ ଆସନ୍ତୁ ଆମର ବଡ଼ ଭାଗ୍ୟ ଯେ ଆପଣ ଆମ ଘରକୁ ଆଜି 
ଆସିଛନ୍ତି ।” ପୁଣି ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ବସାଉଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର ଚରଣ ଧୋଉଛନ୍ତି ଏବଂ 
ତାଙ୍କର ପୁଜା କରୁଛନ୍ତି । ପୁଣି କହୁଛନ୍ତ, “ ଆଦେଶ କରନ୍ତୁ, ଆମେ ଆପଣଙ୍କର କଣ 
ସେବା କରିପାରିବା ।” ଯେତେବେଳେ ସେ ଦ୍ଵିତୀୟ ମହଲକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ ଆରେ ! ନାରଦ ଜୀ ଆପଣ କେତେବେଳେ ଆସିଲେ ? ଆସନ୍ତୁ | ” 
ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ନିଜେ ଉଠି ତାଟ୍ଦାର ସ୍ଵାଗତ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ପୂଜା ସତ୍କାର 
କରୁଛନ୍ତି । 


॥ ୬୦୬ || 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଭଗବାନଙ୍କର ଅନ୍ତଃପୁରରେ ଗୋଟି ଗୋଟି କରି ସମସ୍ତ ମହଲକୁ ନାରଦ ଜୀ 
ଗଲେ । ସେଠାରେ ସେ ଦେଖଲେ ଯେ ଯେତେ ମହଲ, ଯେତେ ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି ସେହି 
ସଂଖ୍ୟକ ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମହଲରେ ସେ ଭଟବାନଙ୍କୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ 
ଦେଖଲେ । କେଉଁଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ନାନ କରୁଥିବାର ଦର୍ଶନ କଲେ ତ କେଉଁଠାରେ 
ସନ୍ଧ୍ୟା ବନ୍ଦନ କରିବାର ଦେଖଲେ । କେଉଁଠାରେ ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି ତ କେଉଁଠାରେ 
ବଳିବୈଶ୍ଵଦେବ ଆଦିଙ୍କର ଯଜ୍ଞ କରୁଛନ୍ତି । କେଉଁଠାରେ ଜଳଖୂଆ କରୁଥୁବାର ଦେଖବଲେ 
ତ କେଉଁଠାରେ ନିଜ ପତ୍ନୀଙ୍କ ସହିତ କଥାବାର୍ତା କରୁଥିବା ଦେଖୂଲେ । କେଉଁଠାରେ 
ଭଗବାନ ନିଜର ସୁଧର୍ମା ନାମକ ସଭାକୁ ଯିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି। 
କେଉଁଠାରେ ଏପରି ମଧ୍ଯ ଦେଖୁଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟକୁ କିଛି ଲୋକ ଆସିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ବାଉ୍ତାଳାପ କରୁଛନ୍ତି । ଏହିଭଳି ସେ ଗୋଟିଏ 
ଗୋଟିଏ ମହଲକୁ ଯାଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ମହଲକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, ସେଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି | 
ଏ ସବୁ ଦେଖୁ ନାରଦ ଜୀଙ୍କର ମୁଣ୍ଡ ଘୁରିଗଲା - ଏହା ସବୁ କ”ଣ ? ଏତେ ମହଲ, 
ଏତେ ସ୍ତ୍ରୀ ଏବଂ ଏତେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ? ସେ ବୁଝିଗଲେ । କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ, “ ନମସ୍ତେ ଅସୁ 
ଭଗବନ୍‌ - ଭଗବାନ ! ଆପଣଙ୍କ ନମସ୍କାର ! ଆପଣଙ୍କ ମାୟାକୁ ନମସ୍କାର |” ଏକାଠି 
ଏତେ ପତ୍ନୀମାନଙ୍କୁ କିପରି ଖୁସି ରଖ୍ନ ରହୁଥିବେ ? ଆପଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଏପରି ଶଙ୍କା କରିବା 
ବ୍ୟର୍ଥ ଅଟେ, ମୁର୍ଖତା ଅଟେ | 


ଏଠାରେ ବଣ୍ଣ୍ଣନ ଆସେ ଯେ ଭଗବାନ ଅତି ନିୟମ ନିଷ୍ଠ ଥୁଲେ । ସେ ପ୍ରାତଃ 
ସମୟରେ ଶୀଘ୍ର ଉଠୁଥୁଲେ ଏବଂ ଉଠୁ ଉଠୁ ହିଁ ଆତ୍ମ ଜ୍ୟୋତିର ଧ୍ୟାନ କରୁଥିଲେ । ଏହା 
ପରେ ହି ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଗୋଟିଏ ପରେ ଗୋଟିଏ କ୍ରମବଦ୍ଧ ରୀତିରେ ଅନୁଶାସନ 
ପୂର୍ବକ କରୁଥୁଲେ । ଭଗବାନଙ୍କର ଗ୍ଦହଚର୍ଯ୍ୟା ଏହିପରି ଥୁଲା । 


ଜରାସନ୍ଧର ବନ୍ଦୀ ରାଜାମାନଙ୍କର ଦୂତଙ୍କ ଆଗମନ 


ଦିନେ ଭଗବାନ ନିଜର ସୁଧର୍ମା ସଭାରେ ବସିଥିଲେ । ସେତିକିବେଳେ ଜଣେ 
ଦୂତ ଆସି କହୁଛି - “ ଜରାସନ୍ଧ ଦ୍ଵାରା ବନ୍ଦୀ ହୋଇଥିବା ରାଜାମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ କେହି 
ଜଣେ ଆପଣଙ୍କ ନିକଟରେ କିଛି ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାକୁ ଆସିଛି ।” ତାଙ୍କୁ ଡକା ହେବାରୁ ସେ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହୁଛି ଯେ ସେହି ରାଜାମାନେ ନିବେଦନ କରିଛନ୍ତି ଯେ, ସେମାନେ 
ଆପଣଙ୍କର ଶରଣ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଆପଣ କୃପା କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଜରାସନ୍ଧର ବନ୍ଦ। 
ଗୂହରୁ ମୁକ୍ତ କରନ୍ତୁ । ସେହି ସମୟରେ ଦେବର୍ଷି ନାରଦ ଜୀ ମଧ୍ଯ ସୁଧର୍ମା ସଭାରେ 


| ୬୦୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେଉଛନ୍ତି । ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ଚରଣରେ ବନ୍ଦନ ପୂର୍ବକ ତାଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵର ସମାଗ୍ର 
ପଚାରୁଛନ୍ତି, ବିଶେଷ ଭାବେ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କର କୁଶଳ ପଚାରୁଛନ୍ତି । ସେତେବେଳେ 
ନାରଦ ଜୀ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଧର୍ମରାଜ ଯୁଧ୍ବଷ୍ତିର ରାଜସୂୟୁ- ଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା ଆପଣଙ୍କର ଆରାଧନା 
କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ଆପଣ ତାଙ୍କର ଇଛାକୁ ଅନୁମୋଦନ କରନ୍ତୁ । 


ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ବିଗର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଏବେ କ'ଣ କରିବା ? 
ଗୋଟିଏ ପାଖରେ ଜରାସନ୍ଧଠାରୁ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରାଇବା ନିମନ୍ତେ ରାଜାମାନଙ୍କର 
ନିବେଦନ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପାଖରେ ଯୁଧୁଷ୍ଠିରଙ୍କର ନିମନ୍ତ୍ରଣ । ଏବେ କଣ କରାଯାଇପାରେ ? 
ଭଗବାନ ଉଦ୍ଧବଜୀଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମେ ମୋର ନେତ୍ର ସମାନ ଅଟ, ତୁମେ ହିଁ କୁହ, 
ଏହି ସମୟରେ ଆମେ କଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ? ପ୍ରଥମେ ଯୁଧଷ୍ଠିରଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯିବା 
ଉଚିତ୍‌ ଅଥବା ପ୍ରଥମେ ଜରାସନ୍ଧ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରି ସେହି ରାଜାମାନଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ ? ସେତେବେଳେ ଉଦ୍ଧବଜୀ, ପ୍ରଥମେ ସମସ୍ତ ସଭାସଦ୍ମାନଙ୍କୁ ପଚାରିଲେ ଏବଂ 
ତାପରେ ହି ପୁଣି ନିଜର ନିର୍ଣ୍ଣୟ ଶୁଣାଇଲେ ଯେ ପ୍ରଥମେ ଆମକୁ ଯୁଧଶ୍ଚିରଙ୍କ ନିକଟକୁ 
ଯିବା ଉଚିତ୍‌ । ସେ ରାଜସୁ୍‌ୟ-ଯଜ୍ଞ କରିବେ । ସେହି ଯଜ୍ଞ ନିମନ୍ତେ ଯେଉଁ ଦିଗବିଜୟ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିଯିବ, ସେଥିରେ ଜରାସନ୍ଧ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯିବ । ତାପରେ 
ସେହି ବନ୍ଦୀରାଜାମାନଙ୍କର ନିବେଦନ ମଧ୍ଯ ଅନାୟାସରେ ପୁରଣ ହୋଇଯିବ । ସେମାନଙ୍କୁ 
ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିବ । ଭଗବାନ କହିଲେ, “ଠିକ୍‌ ଅଛି, ଏପରି ହିଁ କରିବା |” 


ଇନ୍ଦ୍ରପ୍ରସ୍ଫ୍‌ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ପାନ 


ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧି ତଥା ସେନାମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସଙ୍ଗରେ ନେଇ ଇଦଦପ୍ରସ୍ତୁ 
ଆଡ଼କୁ ଯାତ୍ରା କଲେ । ସେଠାରେ ପଞ୍ଚ ପାଣ୍ଡବ, କୁନ୍ତୀ ମାତା, ଦ୍ରୌପଦୀ, ସୁଭଦ୍ରା ପ୍ରଭୃତି 
ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଭଗବାନ ତଥା ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ପତ୍ନୀମାନେ ଅତି ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ଭେଟିଲେ 
ଏବଂ ଭଗବାନ ସେଠାରେ କିଛି ମାସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦିତ କଲେ। ଦିଗବିଜୟର 
ସ୍ଥାପନା ନିମନ୍ତେ ଯୁଧ୍ବଷ୍ପିର ଗ୍ରିଦିଗକୁ ନିଜର ଚାରିଭାଇଙ୍କୁ ପଠାଇଲେ । ଯେତେବେଳେ 
ସେ ଜାଣିଲେ ଯେ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ରାଜାମାନେ ତ ତାଙ୍କର ବଶରେ ଅଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଜରାସନ୍ଧ 
ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କ ବଶୀଭୂତ ହୋଇନାହିଁ ତ ସେ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ। 


ଜରାସନ୍ଧର ଉଦ୍ଧାର 


ତେବେ ଦ୍ଵାରକାରୁ ବାହାରିବା ସମୟରେ, ଭଦ୍ଧବ ଜୀ ଜରାସନ୍ଧକୁ ଜୟ କରିବାର 
ଯେଉଁ ଉପାୟ କହିଥିଲେ, ସେହି ଅନୁଯାୟୀ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ, ଭୀମ ତଥା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
॥ ୬୦୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ସଙ୍ଗରେ ନେଇ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବେଶ ଧାରଣ କରି ଜରାସନ୍ଧର ମହଲରେ ପହଞ୍ଚିଲେ । ଜରାସନ୍ଧର 
ଏକ ନିୟମ ଥଲା ଯେ, ପ୍ରତିଦିନ ନିଜର ପୁଜା ଆଦି ପରେ ଏବଂ ଭୋଜନ ପୂର୍ବରୁ ସେ 
ନିଜର ଅତିଧମାନଙ୍କର ଇଛା ପୂଣ୍ଣ କରୁଥିଲା । ତେବେ ନିଜର ସେହି ନିୟମ ଅନୁଯାୟୀ 
ଜରାସନ୍ଧ ସେମାନଙ୍କୁ ପଚାରୁଛି, “ ଆପଣମାନଙ୍କର କ'ଣ ଆବଶ୍ୟକ ? ଆପଣ କ'ଣ 
ଭିକ୍ଷା ନେବେ ?” ସେମାନେ କହିଲେ, “ ଆମେ ଯୁଦ ଭିକ୍ଷା ଚାହୁଁଛୁ |”” ଆରେ | ବ୍ରାହୁଣ 
ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ କରୁଛ ? ଭଗବାନ କହିଲେ - ଆମେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନୁହେଁ । ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ ନିଜର 
ପ୍ରକୃତ ରୂପ ପ୍ରକଟ କରି ସେମାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତ - ଏ ହେଉଛନ୍ତି ଭୀମ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନ, ଏବଂ 
ମୁଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ । ସେତେବେଳେ ଜରାସନ୍ଧ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମେ ତ ଏକ ନମ୍ବର 
ଡରକୁଳା । ତୁମେ ରଣଭୂମିରୁ ପଳାୟନ କରିଥିଲ । ମୁଁ ତୁମ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହି ।” 
ପୁଣି ଭୀମଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଅନାଇ ସେ କହୁଛନ୍ତି, “ ହଁ, ଏଇ ଲୋକଟା ଠିକ ଲାଗୁଛି, ମୁଁ ଏହା 
ସହିତ ହି ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ।” ସେତେବେଳେ ଭୀମସେନ ଓ ଜରାସନ୍ଧ - ଏ ଦୁହିଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 


ମଲ୍ଲଯଢୁଲଦ୍ଦ ହେଉଛି । ଜଣେ ଅନ୍ୟ ଜଣଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ମାଡ଼ି ଯାଉଛନ୍ତି । 


ସେ ଦୁହିଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସତାଇଶ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯୁଦ୍ଧ ଗଲିଲା । ସେତେବେଳକୁ 
ଭୀମସେନ ଥକିଗଲେଣି । ଏବେ କଣ କରାଯାଇପାରେ, ସେ ବୁଝିପାରୁ ନ ଥିଲେ । 
ତେଣୁ ଅଠାଇ ଦିନରେ ଭୀମସେନ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ହହିଲେ, ସତେ ଯେପରି ସେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ମୁଁ ମୋର ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଜରାସନ୍ଧକୁ ଜିତି ପାରିବି ନାହିଁ । 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ (ଭୀମଙ୍କ) ଭିତରେ ନିଜର ଶକ୍ତିକୁ ସଞ୍ଚାର କରିଦେଲେ, 
ଏବଂ ପୁଣି ଏକ କାଠି ଖଣ୍ଡକୁ ମଝିରୁ ଚିରି ଦେଖାଇଦେଲେ - ତୁମେ ସେହିପରି ତାକୁ ଚିରି 
ପକାଅ । ତେବେ ହି ତାର ବଧ ସମ୍ଭବ ହେବ । ଅନ୍ୟଥା ତାର ମୃତ୍ୟୁ ଅସମ୍ଭବ । ଏତିକି 
ବୁଝିଗଲା ପରେ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଭୀମସେନ ତାକୁ ଭୂମି ଉପରେ ପକାଇ ଦେଲେ ଏବଂ ତାର 
ଗୋଟିଏ ପାଦରେ ନିଜର ଗୋଟିଏ ପାଦ ରଖୁ ଅନ୍ୟ ପାଦକୁ ଧରି ଚିରି ଦେଲେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଜରାସନ୍ଧ ଦୁଇଖଣ୍ଡ ହୋଇ ଜନ୍ମ ହୋଇଥିଲା, ତାକୁ ଜରା ନାମକ 
ରାକ୍ଷସୀ ଯୋଡ଼ି ଦେଇଥିଲା । ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଅନୁସାରେ ତାକୁ ଦୁଇଭାଗ 
କରି ବଧ କରିବା ହିଁ ସମ୍ଭବ ଥୁଲା । ଅନ୍ୟଥା ତାର ମୃତ୍ୟୁ ସମ୍ଭବ ନ ଥିଲା । ବାସ୍ତବରେ 
ଜରାସନ୍ଧ ହେଉଛି ଆମର କର୍ମବନ୍ଧନ, ଦେହାଧ୍ଯାସ ଅଟେ । ତାହାର ନାଶ ଜଡ଼ ଚେତନ 
ବିବେକ ବିନା ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏହା ହିଁ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ରହସ୍ୟ । 


ଜରାସନ୍ଧର ମୃତ୍ୟୁପରେ, ତା ଦ୍ଵାରା ବନ୍ଦି ହୋଇଥୁବା ସମସ୍ତ ରାଜାମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ 


॥ ୬୦୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେଲେ । ସେମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଧନ-ସମ୍ପଭି ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦାନ 
କଲେ। ଏହି ବିଜୟ ସହିତ ଦିଗ୍‌ବିଜୟ ମଧ୍ଯ ପୁର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଗଲା । ଏବେ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ, ଭୀମସେନ ତଥା ଅର୍ଜୁନ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ନିକଟକୁ ଇନ୍ଦ୍ରପ୍ରସ୍ଥ ଫେରି ଆସୁଛନ୍ତି । 
ସେ ସମସ୍ତ ରାଜାମାନେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ହୋଇ ତାଙ୍କ ସହିତ ସେହି ଯଜ୍ଞକୁ 
ଯାଉଛନ୍ତି । ବଉଉମାନ ସମସ୍ତେ ଏଥରେ ପ୍ରସନ୍ନ ଅଛନ୍ତି । 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅଗ୍ରପୂଜା ଏବଂ ଶିଶୁପାଳର ଉଦ୍ଧାର 


ଯୁଧଷ୍ଠିରଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଆମନ୍ତ୍ରିତ ରଷି-ମୁନି, ଦେବତାଗଣ, ଭୀଷ୍ମ ପିତାମହ, 
ଦ୍ରୋଣାଗର୍ଯ୍ୟ, ଧୂତରାଷ୍ଟ୍, ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର, ବିଦୁର, କୃପାଚାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତେ ସେଠାରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ଥୁଲେ । ଯଜ୍ଞୋଚିତ ସମୟରେ ଯାଜକମାନେ ଯୁଧ୍ଷିରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିଧ୍ଵପୂର୍ବକ 
ରାଜସୁ୍‌ୟ-ଯଜ୍ଞ କରାଇଲେ | ପୁଣି ଯୁଧ୍ଧଶ୍ଚିର ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ପୂଜନ କଲେ । ରାଜସୁ୍‌ୟ 
ଯଜ୍ଞରେ, ସଦସ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧରେ ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷର ପୂଜା “ ଅଗ୍ରପୁଜା'ର ବିଧାନ 
ହୋଇଥାଏ । ତଦନୁସାରେ ଏବେ ଅଗ୍ରପୁଜା ହେବାର ଥଲା, ତେବେ ବିଚାର ହେବାକୁ 
ଲାଗିଲା ଯେ କାହାର ଅଗ୍ରପୂଜା ହେବ ? କାରଣ ସେଠାରେ ଭୀଷ୍ମ ପିତାମହ ଆଦି ବଡ଼ 
- ବଡ଼ ମହାନୁଭବମାନେ ଉପସ୍ଥିତ ଥିଲେ । ପାଞ୍ଚ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସହଦେବଙ୍କୁ 
ବଡ଼ ବୁଦ୍ଧିମାନ ରୂପେ ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଉଥିଲା । ଯେତେବେଳେ ଦେଖିଲେ ଯେକୌଣସି 
ନିର୍ଣ୍ଣୟ ହୋଇପାରୁନାହି, ସେତେବେଳେ ସହଦେବ କହିଲେ ଯେ ଅଗ୍ରପୂଜା ନିମନ୍ତେ ସବୁ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯୋଗ୍ୟ ତ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ଅଟନ୍ତି । ତେଣୁ ତାଙ୍କର ହିଁ ପୂଜା ହେବା ଉଚିତ୍‌ ¦ ଭୀଷ୍ମ 
ପିତାମହ ଆଦି ସମସ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷମାନେ ଏହି ପ୍ରସ୍ତାବରେ ତୁରନ୍ତ ସମ୍ମତି ପ୍ରଦାନ 
କଲେ । କହିଲେ - ହଁ, ଅଗ୍ରପୁଜା ନିମନ୍ତେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ସର୍ବଦା ଯୋଗ୍ୟ ଅଟନ୍ତି । ତାପରେ 
ରତ୍ନଦ୍ଵାରା ସୁଶୋଭିତ ସିଂହାସନରେ ତାଙ୍କୁ ଆରୂଢ଼ କରାଗଲା। ପୁଣି ଯୁଧ୍ବଷ୍ଠିର ମହାରାଜା 
ତାଙ୍କର ଚରଣ କମଳକୁ ଧୋଇ, ତାଙ୍କର ଚରଣାମୂତକୁ ନିଜ ମସ୍ତକରେ ଲଗାଇଲେ । 
ବସ୍ତ୍ରାଭୁଷଣ ସମପିତ କରି ଭଗବାନଙ୍କର ପୂଜା କଲେ । ସମସ୍ତ ଲୋକ ନମୋ ନମଃ କହି 
ପ୍ରଣାମ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଏବଂ ଜୟ ଜୟକାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେତେବେଳେ 
ଆକାଶରୁ ପୁଷ୍ପବୂଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । 


ସେତେବେଳେ ଶିଶୁପାଳ ଠିଆ ହୋଇ କହିବାକୁ ଲାଗିଲା ଯେ ଏଠାରେ ଏତେ 
ବଡ଼-ବଡ଼ ଲୋକ, ରାଜା-ମହାରାଜା ଜ୍ଞାନୀ ତପସ୍ଵବୀ ସମସ୍ତେ ଉପସ୍ତିତ ଅଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର 
ସମକକ୍ଷ ଗୋକୁଳରେ ଗାଇ ଚରାଉଥୁବା ଏହି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର କଣ ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ଅଛି ? ଇଏ 


॥ ୬୧୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ତ ମିଥ୍ୟା କହୁଛି, ଚୋରି କରୁଛି, ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଅନୁଚିତ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି | ଏହି ସମ୍ମାନ 
ନିମନ୍ତେ ଇଏ କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ଯୋଗ୍ୟ ନୁହନ୍ତି । ତାଙ୍କର ପୁଣି ପୂଜା କରୁଛ ? 


ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ଣନ ଆସେ ଯେ ଶିଶୁପାଳର ଯେତେବେଳେ ଜନ୍ମ ହେଲା, 
ସେତେବେଳେ ତାର ରୂପ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ଥିଲା ଏବଂ ତାର ଗରୋଟି ହାତ ଥଲା । ତା 
ମା'ଙ୍କୁ ଜଣାଥିଲା ଯେ ଯାହାର କୋଳକୁ ଗଲେ ତାର ଦୁଇଟି ଅତିରିକ୍ତ ହାତ ଗଳିତ 
ହୋଇଯିବ ଏବଂ କେବଳ ଦୁଇଟି ହାତ ରହିବ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ତାର ମରଣ ହେବ। 
ତେଣୁ ଯିଏ ଆସୁଥିଲା ମା ତାର କୋଳରେ ଶିଶୁପାଳକୁ ଦେଉଥିଲେ । ଶିଶୁପାଳ ଶିଶୁଥିଲା 
ବେଳେ ଥରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ । ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର 
ମା” ଶିଶୁପାଳକୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କୋଳରେ ଦେଲେ । ତା ପରେ ତା'ର ଦୁଇଟି ହାତ ଗଳି 
ପଡ଼ିଲା ଏବଂ ଦୁଇଟି ହସ୍ତ ହିଁ ରହିଲା । ମା' ବୁଝିଗଲେ ଏହାଙ୍କ ହସ୍ତରେ ହି ମୋର ପୁତ୍ରର 
ମୂତ୍ୟୁ ହେବ । ସେ କହିଲେ, “ ଭଗବାନ ଆପଣ ଏହି ଶିଶୁ ପ୍ରତି କୃପା କରନ୍ତୁ | ଏହାକୁ 
ମାରିବେ ନାହିଁ ।” ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ କହି ଦେଇଥିଲେ ଯେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଭାରେ 
ଏହାର ଅନେଶୋତ ଭୁଲକୁ ତ ମୁଁ କ୍ଷମା କରିଦେବି, ପରନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଏହାର ଶତ 
ଅପରାଧ ପୁର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯିବ ସେତେବେଳେ ମୋର ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ଏହାର ମୁଣ୍ଡକୁ କାଟିଦେବ। 
ମା” କହିଲେ - ଆଛା, ଠିକ ଅଛି | ସେହି ଦିନଠାରୁ ସେ ପ୍ରାୟ ଶିଶୁପାଳକୁ କହିଛନ୍ତି - 
ଦେଖ ପୁତ୍ର, ତୁମେ ତାଙ୍କୁ ଗାଳି ଦେବ ନାହି, ନଚେତ ତୋର ମସ୍ତକ ଛେଦନ ହେବ । 
କିନ୍ତୁ ମନରେ ଯେତେବେଳେ ଦ୍ଵେଷ ପୂଣ୍ଠି ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ କୌଣସି କଥା 
କ'ଣ ବୁଝିହୁଏ କି ? ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ଶିଶୁପାଳ କିଏ ? ସେ ହି ଜୟ, ବିଜୟ ଯେ କି 
ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ ଏବଂ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ହୋଇଥିଲେ, ରାବଣ-କୁମ୍ଭକଣ୍ଣ୍ ହୋଇଥିଲେ, ସେହି 
ଦୁଇଜଣ ହି ଏବେ ଶିଶୁପାଳ-ଦନ୍ତବକ୍ରୁ ହୋଇ ଜନ୍ମ ନେଲେ । ଏହା ସେମାନଙ୍କର 
ତୃତୀୟ ଜନ୍ମ ଥଲା । 


ଏବେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଭାରେ ଶିଶୁପାଳ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅପଶବ୍ଦ କହି ଗଲିଛି । 
ଭଗବାନ ଚୁପ୍‌ଗପ ବସିଛନ୍ତି । କେବଳ ଗଣି ଗ୍ଲିଥିଲେ, ଅନେଶତ ଅପଶବ୍ଦ ହୋଇଗଲା। 
ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଶାନ୍ତ ଭାବରେ ବସିଛନ୍ତି, କିଛି କରୁନାହାନ୍ତି । ଏହା ଦେଖ ଶିଶୁପାଳର 
ସାହାସ ବଢ଼ିଗଲା। ତାକୁ ଲାଗୁଥିଲା, ଏ ମୋତେ ଡରୁଛନ୍ତି । ସେତିକିବେଳେ 
ଯେତେବେଳେ ସେ ପୁନର୍ବାର ଅପଶବ୍ଦ କହିବାକୁ ଲାଗିଲା (ଶତ ଅପରାଧ କରିବା 
ଦ୍ଵାରା) ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ନିଜର ଚକ୍ର ତା ଆଡ଼କୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ । ସେହି ଚକ୍ର 
ଯାଇ ଶିଶୁପାଳର ମସ୍ତକକୁ କାଟିଦେଲା । ସଭାରେ ସମସ୍ତେ ଦେଖୁ ଦେଖୁ ତାର ଶରୀରରୁ 
|॥ ୬୧୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏକ ଜ୍ୟୋତି ବାହାରି ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଗଲା । ଶିଶୁପାଳର ମୁକ୍ତି ହୋଇଗଲା । 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର ସୀମା ରହିଲା ନାହିଁ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ବିସ୍ମିତ ହୋଇ ରହିଗଲେ। 
ଏହାଦ୍ଵାରା ସେଠାରେ ଉପସ୍ଥିତ ସମସ୍ତ ଲୋକଙ୍କର ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା ଯେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ତ ଶଶ୍ଵର ହିଁ ଅଟନ୍ତି । ପୁଣି ଯଜ୍ଞର ସମାପ୍ତିରେ ଅବଭୃଥ ସ୍ନାନ ହେଲା । ଏହିଭଳି ଭାବରେ 
ରାଜସୂୟ-ଯଜ୍ଞ ସମ୍ପନ୍ନ ହେଲା । 


ଆମେ ପୁର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ (ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧରେ) ଦେଖୁଛନ୍ତି ଯେତେବେଳେ ନାରଦ 
ଯୁଧ୍ଷ୍ଠିରଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ କେହି ଯଦି ଦ୍ଵେଷ ପୂର୍ବକ ଭାବନାରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ 
କରେ, ତଥାପି ମଧ୍ଯ ତାର ମୁକ୍ତି ହୋଇଯାଏ । ସେତେବେଳେ ଯୁଧିଷ୍ଠିର ବଡ଼ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇଥିଲେ । ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା ପ୍ରତି ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଉଚିତ | ଶିଶୁପାଳର ଶରୀରରୁ 
ଜ୍ୟୋତି ବାହାରିଲା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଗଲା । ତେବେ ପୁଣି ଭଗବାନ 
ଓ ଶିଶୁପାଳଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କଣ ଭେଦ ରହିଲା ? କୌଣସି ଭେଦ ରହିଲା ନାହିଁ ତ ? 
ଦେଖନ୍ତୁ, ସେହି ଶିଶୁପାଳ ସଦା ସର୍ବଦା କଳି-ଝଗଡ଼ା କରୁଥିଲା, ତେବେ କାହା ସହିତ 
କରୁଥିଲା ? ବାସ୍ତବରେ ସେ ନିଜ ସହିତ ହିଁ କରୁଥିଲା । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ସମଗ୍ର 
ଜଗତରେ ସବୁ ଲୋକମାନେ ନିଜ ସହିତ ହିଁ କଳି, ଝଗଡ଼ା କରୁଥାଆନ୍ତି । 


ଆରେ ଭାଇ, ସାମାନ୍ୟ ବିଚାର କରନ୍ତୁ, ଯେତେବେଳେ କହିଥାଉ, ଇଏ ମୋର 
ମିତ୍ର ଅଟେ ଏବଂ ଇଏ ମୋର ଶତ୍ରୁ ଅଟେ, ତେବେ ସେ ଦୁଇଜଣ ମୋର ହେଲେ କି 
ନାହିଁ । କେବେ ମିତ୍ରକୁ ଆମେ ନିଜର କହୁଛୁ । କିନ୍ତୁ ତା ସହିତ ଶତ୍ରୁକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ହିଁ 
କହିଥାଉ ନା? ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କୁ ନିଜର ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ତ ହୋଇଥାଏ । ଏହିଭଳି 
ଦେଖୁଲେ ମଧ୍ୟ, ଯେତେବେଳେ ଆମେ କେବେ ଆମ୍ଭର ଶତ୍ରୁ ସହିତ କଳି-ଝଗଡ଼ା 
କରିଥାଉ, ତେବେ ବାସ୍ତବରେ ନିଜ ସହିତ ହି ତ କଳି କରିଥାଉ । ତାହା କିପରି ? 
ସାମାନ୍ୟ ବିଗ୍ର କରନ୍ତୁ, ଶତ୍ରୁକୁ ମଧ୍ଯ କିଏ ତିଆରି କଲା ? ଆମେ ହିଁ ତିଆରି କରିଛୁ । 
ଆମେ ସ୍ଵୟଂ ଶତୂୂକୁ ତିଆରି କରି, ପୁଣି ତା ସହିତ କଳି-ଝଗଡ଼ା କରିବାରେ ଲାଗିଥାଭ | 
ଏ ସମସ୍ତ ନିଜ ମନର ହିଁ କଳ୍ପନା ଅଟେ । ଆମେ ଜବରଦସ୍ତୀ ଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଉ । 
ଏହା ବିଚାର କରିବା ଉଚିତ ଯେ ଆମ୍ଭେ ଯେଉଁ ଦ୍ଵେଷ କରୁଅଛୁ, ତାହା କାହା ସହିତ 
କରୁଅଛୁ ? କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଅନ୍ୟ ସହିତ ଦ୍ଵେଷ କରିପାରିବ ହି ନାହିଁ । ଆମେ ନିଜ 
ମନର କଳ୍ଛନା ଜନିତ ଦ୍ଵେଷକୁ ହିଁ ଅନ୍ୟ ଉପରେ ଆରୋପ କରିଥାଉ ଏବଂ ପୁଣି ତା 
ସହିତ କଳି କରିଥାଉ | ଏହା ବଡ଼ ରହସ୍ୟର କଥା । ଏହା ଶୀଘ୍ର ବୁଝିହୁଏ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ, 
ଯେତେବେଳେ ଏହା ବୁଝି ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଆମର ଝଗଡ଼ା ସମାପ୍ତ 
॥ ୬୧୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀକନ୍ଧ 


ହୋଇଯାଏ। ଏହା କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହିଁ ହେଉଛି ଆମେ ସମସ୍ତେ ବୃଥାରେ ହିଁ କଳି 
କରିଥାଉ - ସ୍ଵୟଂ ନିଜ ସହିତ । 


ଦୁର୍ଯୋଧନର ଅପମାନ 


ଏହି ରାଜସୁୟ-ଯଜ୍ଞରେ ଏପରି ଏକ ଘଟଣା ଘଟିଲା ଯେ ଦୁର୍ଯୋଧନ ଅପ୍ରସନ୍ନ 
ହୋଇ ଇ ନ୍ଦ୍ରପ୍ରସ୍ତରୁ ହସ୍ତିନାପୁରକୁ ଗଟ୍‌ଲିଗଲା । ରାଜସୁୟ-ଯଜ୍ଞପରେ ଯୁଧ୍ଶ୍ଚିରଙ୍କ ଯେପରି 
ବୈଭବ ବଢ଼ିଲା, ସମସ୍ତ ପ୍ରକାରର ଯେଉଁ ଅଭିବୃଵି ହେଲା, ତାକୁ ଦେଖ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ମନ ଭର୍ଷାରେ ଭରିଗଲା । ପୁଣି ଦିନେ ମୟଦାନବ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ସଭାରେ, ଯାହାକି 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ ନିମିତ କରିଦେଇଥିଲେ, ସେଠାରେ ସମସ୍ତେ ବସିଥିଲେ | 
ତାହା ଏପରି ମାୟାବୀ ମହଲ ଥିଲା ଯେ ସେଥୁରେ ଜଳ ସ୍ଥାନରେ କାଟ ଏବଂ କାଚ 
ସ୍ଥାନରେ ଜଳର ଆଭାସ ହେଉଥିଲା । ସେହି ସଭା ଜନପୁର୍ଣ୍ଣ ଥିଲା । ସେହି ସମୟରେ 
ଦୁଯୋଧନ ସେଠାରେ ପ୍ରବେଶ କଲା । ଯେଉଁଠାରେ ସ୍ଥଳ (କାଚ) ଥିଲା ତାକୁ ଜଳ 
ମନେ କରି ସେଠାରେ ସମ୍ଭାଳି ସମ୍ଭାଳି ପାଦ ରଖୁଥିଲା, ଯେଉଁଠାରେ ଜଳ ଥିଲା, ତାକୁ 
ସ୍ଥଳ ମନେ କରି ଜଳରେ ପଡ଼ିଗଲା । ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଦେଖୁ ଦ୍ରୌପଦୀ, ଭୀମସେନ 
ତଥା ସେଠାରେ ଉପସ୍ଥିତ ନରପତିମାନେ ହସିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
କ୍ରୋଧ୍ଧତ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ସେହିକ୍ଷଣି ସଭାରୁ ବାହାରି ହସ୍ତିନାପୁର ଫେରି ଆସିଲା । ଏକ 
ପ୍ରକାର ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ, ଏହି ଘଟଣାରୁ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧର ବୀଜାରୋପଣ ହୋଇଗଲା | 
ମହାଭାରତରେ ଏହାର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ଭାଗବତରେ ତ ଗୋଟିଏ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ସଂକ୍ଷେପରେ ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି, କାରଣ ଏହା ତାର (ଭାଗବତର) ମୁଖ୍ୟ ବିଷୟ ନୁହେଁ | 
ସେଥୁପାଇଁ ଭାଗବତକୁ ଭଲ ରୂପେ ବୁଝିବା ପାଇଁ ମହାଭାରତକୁ ମଧ୍ଯ ପଢ଼ିବା ଉଚିତ୍‌ । 


ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କର ପ୍ରସନ୍ନତା ନିମନ୍ତେ ରାଜସୁୟ- ଯଜ୍ଞ ପରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ନିଜର 
ସମ୍ବଛିମାନଙ୍କ ସହିତ ଆଉ କିଛି ମାସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରପ୍ରସ୍ତରେ ରହିଲେ । ଅଗ୍ଜନକ ଦିନେ 
ତାଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ କାଳେ ତାଙ୍କର ଶତ୍ରୁମାନେ ଦ୍ଵାରକାକୁ ଘେରି ରହିଥୁବେ । ଏହିପରି 
ହିଁ ହୋଇଥିଲା । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅନୁପସ୍ଥିତି ଦେଖ ଶାଲ୍ଵ, ଯେ କି ରୁକ୍ଜିଣୀଙ୍କର ସ୍ଵୟଂବର 
ସମୟରେ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରିଥିଲା ଯେ ମୁଁ ଏହି ପୂଥୁବୀକୁ ଯାଦବ ବିହୀନ କରି ଦେବି, ସେ 
ଦ୍ଵାରକା ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରିଦେଇଥୁଲା । ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନଙ୍କର ସହିତ ତାର ଯୁଦ୍ଧ ହେଉଥିଲା । 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୂଲେ ଏବଂ ସେଠାରେ ସେ ଶାଲ୍ଵର ଓ ତାପରେ 
ଦନ୍ତବକ୍ତ ତଥା ବିଦୁରଥଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଉଦ୍ଧାର କରିଦେଲେ । 


॥ ୬୧୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବଳରାମଙ୍କର ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା 


୩୩୯୮“ ୮ 


କିଛି ଦିନ ପରେ, ଯେତେବେଳେ ଜଣାପଡ଼ିଲା ଯେ କୌରବ ତଥା ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ ହେବ, ସେତେବେଳେ ବଳରାମ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା କରିବା ପାଇଁ ବାହାରିଗଲେ 
କାରଣ ସେ ମଧ୍ସ୍ଫ ଥିଲେ, ଦୁହିଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ଏକ ପକ୍ଷରେ ମଧ୍ଯ ଲଢ଼ିବାକୁ ଚାହୁଁ 
ନ ଥୁଲେ । ଅନେକ ତୀର୍ଥ ଦର୍ଶନ କରି ସେ ନୈମିଷାରଣ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚ ଗଲେ । ସେଠାରେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ-ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରଷିଗଣ ଏକ ବିଶେଷ ଏବଂ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ସତ୍ର ପାଇଁ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଥିଲେ | 
ସେଠାରେ ବଳରାମ ଦେଖୁଲେ ଯେ ସୁତ ଜାତିରେ ଜନ୍ମ ରୋମହର୍ଷଣ ଜୀ ବ୍ୟାସ ଗଦିରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ଉପରେ ବିରାଜମାନ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ ବନ୍ଦନ ମଧ୍ଯ କରୁନାହାନ୍ତି, ସେଠାରୁ 
ଉଠି ସ୍ଵାଗତ ମଧ୍ଯ କରୁନାହାନ୍ତି । ବଳରାମଜୀଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ ବ୍ୟାସ ଶିଷ୍ୟ ରୋମହର୍ଷଣଙ୍କ 
ଠାରେ ନା ତ ବିନୟଭାବ ଅଛି ନା ତାଙ୍କର ଆଚରଣ ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରର ଅନୁରୂପ ଅଟେ । 
ସେତେବେଳେ ବଳରାମଜୀ ତାଙ୍କ ଉପରେ କ୍ରୋଧ୍ଵତ ହୋଇ କୁଶାର ଏକ ଅଗ୍ରଭାଗରେ 
ରୋମହର୍ଷଣଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରହାର କରିଦେଲେ । ଏତିକିରେ ହି ରୋମହର୍ଷଣଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ 
ହୋଇଗଲା । ସମସ୍ତ ରଷିଗଣ ହାୟ ହାୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 


ସେଠାରେ ସମସ୍ତେ ବଳରାମଙ୍କୁ କହିଲେ, ଯେ ଯଦ୍ୟପି ଆମେ ଜାଣିଛୁ ଯେ, 
ଆପଣ ଯୋଗେଶ୍ବର ଅଟନ୍ତି, ବେଦଶାସନର ଉତ୍ଦ୍ବିରେ, ତଥାପି ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅଧର୍ମ 
ଆଚରଣ ହୋଇଗଲା । ଏହା ବ୍ରହ୍ମ ହତ୍ୟା ସହ ସମାନ ଅଟେ । ତେଣୁ ଲୋକ ଶିକ୍ଷା 
ନିମନ୍ତେ ଆପଣ ସ୍ଵୟଂ ହିଁ କୌଣସି ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କରି ନିଅନ୍ତୁ, ତାହା ଭଲ ହେବ । ତେବେ 
ବଳରାମଜୀ ତାଙ୍କ ସହିତ ଥବା ମହଷ୍ିମାନଙ୍କୁ ତାର ବିଧାନ କରିବାକୁ କହିଲେ ଏବଂ 
ସେହିପରି ପୁଣି କଲେ । ସେ କହିଲେ ଯେ ରୋମହଶ୍ଷଣଙ୍କର ଏହି ପୁତ୍ରକୁ ମୁଁ ଦୀର୍ଘ ଆୟୁ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତି ତଥା ବଳ ପ୍ରଦାନ କରୁଛି । ଏହି ଏବେ ଆପଣମାନଙ୍କୁ କଥା ଶ୍ରବଣ 
କରାଇବେ । ପୁଣି ରଷିମାନଙ୍କର ଇଛା ପୂର୍ଭି କରିବା ପାଇଁ ବଳରାମ ବଲ୍ଵଳ ନାମକ 
ଭୟଙ୍କର ଦାନବର ଉଦ୍ଧାର କଲେ । ତା ପରେ ଅନେକ ସ୍ଥାନ ଭ୍ରମଣ କରି କରି କୌରବ 
ଏବଂ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ ଭେଟି ସେ ଦ୍ଵାରକା ଫେରି ଆସିଲେ । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସଖା ସୁଦାମାଜୀଙ୍କର କଥା 


ଏହାପରେ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରୟ ସଖା ସୁଦାମାଜୀଙ୍କର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସେ । ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେତେବେଳେ ବେଦ ଅଧ୍ୟୟନ ନିମନ୍ତେ ସାନ୍ଦାପନି ରଷିଙ୍କ ଗୁରୁକୁଳ ଆଶ୍ରମକୁ 
ଯାଇଥିଲେ, ସେତେବେଳେ ସେଠାରେ ସୁଦାମା ନାମକ ଏକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ମଧ୍ଯ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ 
॥ ୬୧୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ଥିଲେ । ସେଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ସ୍ଵଦାମା ଘନିଷ୍ଠ ମିତ୍ର ହୋଇଯାଇଥିଲେ । ଦୁଇଜଣ 
ସାଥ ହୋଇ ରହୁଥିଲେ । ସ୍ଵବାମା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ବହୁତ ପ୍ରେମ କରୁଥିଲେ । 


ସେମାନେ ଗୁର୍ୁକ୍ଲଳରେ ରହୁଥୁବା ସମୟରେ ଏକ ଘଟଣା ଯାହାକି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ 
ଭାଗବତରେ ତ ନାହଁ, କିନ୍ତୁ ମହାତ୍ମାମାନେ ତାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ 
ଗୁରୁଜୀଙ୍କ ପତ୍ନୀଙ୍କ କହିବା ଅନୁଯାୟୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ସୁଦାମା କାଠ ଆଣିବା ନିମନ୍ତେ ଜଙ୍ଗଲକୁ 
ଯାଇଥିଲେ, ସେତେବେଳେ ଘୋର ବର୍ଷା ହେବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ଅଟକି 
ରହିବାକୁ ହୋଇଥିଲା । ଦୁଇଜଣଙ୍କୁ ବହୁତ ଶୀତ ଲାଗୁଥିଲା । ଏବେ ସୁଦାମାଜୀଙ୍କୁ 
ଭୋକ ମଧ୍ଯ ହେଲା । ତାଙ୍କ ପାଖରେ କିଛି ଚଣା ରଖୁଥିଲେ ତ ସେ ଚୂପ୍‌ଗ୍ରପ ତାକୁ 
ଖାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଯେତେବେଳେ କୁଢଡୁ-କୁଡୁ ଶବ୍ଦ ଆସିଲା ତ ଭଗବାନ କହିଲେ, 
“କଣ ହେଉଛି ? ( ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭୋକ ଲାଗୁଥିଲା) କୌଣସି ଜିନିଷର ଶବ୍ଦ 
ଶୁଭୁଛି ?” ସୁଦାମା କହିଲେ - “ ମୁଁ ଅତି ଶୀତ ଯୋଗୁ ଥରି ଯାଉଛି ତ ମୋର ଦାନ୍ତ ବାଳି 
ଯାଉଛି ।” ସୁଦାମା ଏହିପରି କଥା କହିଲେ । ସମ୍ଭବତଃ ସେଥ୍ରପାଇଁ ସୁଦାମାଜୀଙ୍କ 
ଜୀବନରେ ବହୁତ ଦାରିଦ୍ର୍ୟତା ଆସିଲା । ଭଗବାନଙ୍କୁ କିଛି ଦେଲେ ନାହି, ସେଥୁପାଇଁ ତ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟତା ଆସିଗଲା । 


ଦ୍ଵାରକାଠାରୁ କିଛି ଦୂରରେ ତାଙ୍କର ଗ୍ରାମ ଥଲା । ତାଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀ ମଧ୍ଯ 
ଥିଲେ । ସୁଦାମାଜୀ ଅତି ବିଦ୍ଵାନ ଥିଲେ, ମଧ୍ଯ ଅତି ଦରିଦ୍ର ଅବସ୍ଥାରେ ଥିଲେ । ବିରକ୍ତ 
ସ୍ବଭାବର ହୋଇଥିବାରୁ ନା ତ ସେ ଜୀବନଯାପନ ନିମନ୍ତେ ଅଧ୍ରକ କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରୁଥିଲେ 
ନା କାହାକୁ କିଛି ମାଗୁଥୁଲେ । ସବୁବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ କୀଉଁନ କରିବା ହିଁ 
ତାଙ୍କର କାମ ଥିଲା । ତାଙ୍କର ବହୁତ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ପ୍ରକୃତି ହି ନ ଥିଲା । ତାର ଅର୍ଥ 
ଏହା ନୁହେଁ ଯେ ସେ ଅଳସୁଆ ଥିଲେ) ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି ସବୁବେଳେ ତାଙ୍କ ମନରେ ଏତେ 
ପ୍ରେମ ଉଚଛଳୁ ଥିଲା ଯେ ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରେମରେ ଶିଥୂଳ ହୋଇ ଯାଉଥିଲା । 
ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ପାରୁନଥିଲା । ଅତି ପ୍ରେମ ଯୋଗୁଁ ସେ ନିତ୍ୟ 
ନିରନ୍ତର ଭଗବତ୍‌ ସ୍ମରଣରେ ବୁଡ଼ି ରହୁଥିଲେ । 


ସୁଦାମାଜୀ ପ୍ରାୟ ନିଜର ସଖା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ମନେ ପକାଉଥିଲେ । କହୁଥିଲେ ଯ଼େ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏବଂ ମୁଁ ସାଥ ହୋଇ ପଢ଼ୁଥିଲୁ । ଶୁଣିଛି, ସେ ଏବେ ଦ୍ଵାରକାର ରାଜା ହୋଇ ଗଲେଣି । 
ତାଙ୍କର ବିଷ୍ଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସମାନ ବୈଭବ ଅଛି । ସେଠାକାର ଶୋଭା, ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ବୈକୁଣ୍ଠ 
ସମାନ ଅଟେ । ଏ ସମସ୍ତ କଥା ତାଙ୍କର ପତ୍ନୀ ଅନେକ ଥର ତାଙ୍କଠାରୁ ଶୁଣିଥିଲେ। 


|॥ ୬୧୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଅତି ଦାରିଦ୍ର୍ୟତା ଯୋଗୁଁ ସୁଦାମାଜୀଙ୍କର ଶରୀର ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଯାଇଥିଲା । 
ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସେହି ଅବସ୍ଥା ଥଲା । ଦିନେ ସେ କହିଲେ, “ ପତିଦେବ, ଆପଣ 
ନିଜର ମିତ୍ର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ବହୁତ ପ୍ରଶଂସା କରିଚାଲିଛନ୍ତି, ଏହା ମଧ୍ଯ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ 
ଅତି ଧନବାନ ଅଟନ୍ତି, ଶ୍ରୀପତି ଅଟନ୍ତି । ଆପଣ ପ୍ରାୟତଃ ତାଙ୍କର ସ୍କରଣ କରିଚାଲିଛନ୍ତି 
। ଥରେ ସେହି ମିତ୍ରଙ୍କ ସହିତ ସାକ୍ଷାତ୍‌ କରିବାକୁ କାହିଁକି ଯାଉନାହାନ୍ତି ? ଦେଖନ୍ତୁ ସେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ବିଗ୍ର କରୁଛନ୍ତି ଯେ ସୁଦାମାଜୀ ସେଠାକୁ ଯାଇ ପହଞ୍ଚୁବା ପରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ନିଜର ପିଲାଦିନର ମିତ୍ରଙ୍କର ଏହି ଦଶାକୁ ଦେଖ ବୁଝିଯିବେ ଯେ ଏ ଅତ୍ରି ଦାରିଦ୍ର୍ୟତା 
ମଧ୍ଯରେ ଅଛି, ଏବଂ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ କିଛି ନା କିଛି ନିଜ ତରଫରୁ ଦେବେ । ଏଭଳି 
ବିଚାର କରି, ସେ କହୁଛନ୍ି ଯେ ଆପଣ ତାଙ୍କୁ କିଛି ନ ମାଗନୁ, କିନ୍ତୁ ଥରେ ମାତ୍ର ତାଙ୍କୁ 
ଭେଟିବାକୁ ତ ଯାଇ ପାରିବେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ସୁଦାମାଜୀଙ୍କଠାରେ ଅନେକ ସଦ୍୍‌ଗୁଣ ଥିଲା, 
କିନ୍ତୁ ଏକ ଅବଗୁଣ ମଧ୍ଯ ଥିଲା । ଏଭଳି କହିବା ଦ୍ଵାରା ଲାଗେ ଯେ ଭଲ ସୁଦାମାଜୀଙ୍କର 
କଣ ଅବଗୁଣ ଥିଲା ୮? ତାଙ୍କଠାରେ ଏହି ଅବଗୁଣ ଥଲା ଯେ ତାଙ୍କର କିଛି ଅଭିମାନ 
ଥିଲା । କେଉଁ ପ୍ରକାର ଅଭିମାନ ଥିଲା ? ତାହା ହେଉଛି, ମୁଁ କାହାକୁ କିଛି ମାଗିବି 
ନାହିଁ, ଏହା ହି ତାଙ୍କର ଅଭିମାନ ଥୁଲା । 


ଦେଖନ୍ତୁ, କେବେ-କେବେ ଲୋକମାନଙ୍କଠାରେ ଏଭଳି ଅଭିମାନ ମଧ୍ୟ 
ଦେଖାଯାଇଥାଏ । ଏହି ଅଭିମାନ କିଛି ବିଚିତ୍ର ପ୍ରକାର ହୋଇଥାଏ । “ ମୁଁ କାହା 
ସମ୍ମୁଖରେ ହାତ ପତାଇବି ନାହି” ଜୀବନରେ ଏଭଳି ଅଭିମାନ ଚଳିପାରେ ନାହିଁ । ଯଦି 
କେହି ଏପରି ଅଭିମାନ କରି ବସିଯାଏ ଯେ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ କିଛି ମାଗିବି ନାହି, 
ତେବେ ତ ତାହା କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ମଧ୍ଯ ଚଳେ ନାହିଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଅନେକ 
ଲୋକମାନଙ୍କଠାରେ ଅନେକ ବିଷୟ ଭଲ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ କିଛି ନା କିଛି ହିଁ ଦୁର୍ବଳତା 
ରହିଯାଇଥାଏ । କେତେ ଲୋକଙ୍କର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ମାର୍ଗରେ ଅଧ୍ଵକ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ସେମାନେ ପସନ୍ଦ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଇଥ୍ଵପାଇଁ ଯେ, ସନ୍ଯାସ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରେ ଭିକ୍ଷା ମାଗିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ସେମାନେ କହନ୍ତି, “ ମୁଁ ଭିକ୍ଷା 
ମାଗପାରିବି ନାହିଁ । ନିଜେ ରୋଜଗାର କରି ଖାଇବି । ” ଦେଖନ୍ତୁ, “ ନିଜ ରୋକଗାର' 
ଏହି ଯେଉଁ ଅଭିମାନ ଥାଏ, ଏହା ହି ସନ୍ୟାସ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଥାଏ। 
ସୁଦାମାଜୀଙ୍କଠାରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପ୍ରକାର ବୂଭି ଥୁଲା ଯେ ମୁଁ କାହାକୁ କିଛି ମାଗିବି ନାହିଁ। 


ଏବେ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ଯେତେବେଳେ ଏପରି କହିଲେ, ସେତେବେଳେ ସୁଦାମାଜୀ 


ବିରାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟକୁ ଗଲେ ତ କିଛି ଅସୁବିଧା ହେବ 
॥ ୬୧୬ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ନାହଁ । ମୁଁ ସିନା କିଛି ମାଗିବି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଏହି ମାଧ୍ମମରେ ତ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସହିତ 
ମିଳନ ତ ହେବ । ବହୁତ ଦିନ ହୋଇଗଲାଣି ତାଙ୍କ ସହିତ ସାକ୍ଷାତ ହି ହୋଇନାହିଁ । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଗୁରୁକ୍ୁଳରେ ଦୁହେଁ ଏକାଠି ପଢ଼ୁଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ତା ପରେ ଆଦୌ ତାଙ୍କ ସହିତ 
ଭେଟ ମଧ୍ଯ ହୋଇନାହି । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ, ରାଜକାର୍ଯ୍ୟରେ ସେ କେତେବେଳେ 
ଏଠାରେ ତ ଅନ୍ୟ ସମୟରେ ଆଉ କେଉଠାରେ ଥାଆନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନକୁ ତ 
ଯିବାକୁ ହିଁ ହେଉଥିଲା । କିଏ ଜାଣେ ସେ କଅଣ କଅଣ କରୁଥିଲେ । ସେତେବେଳେ 
କିନ୍ତୁ ସୁଦାମା ଜୀଙ୍କୁ ତ ସାଧାରଣ ଜୀବନ ବିତାଇବାକୁ ପଡ଼ୁଥିଲା । ତେଣୁ ଅନେକ ବର୍ଷ 
ବିତିଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଦୁହିଁଙ୍କର ମିଳନର ଅବସର ମଧ୍ଯ ଆସି ନ ଥିଲା । ଏବେ ସୁଦାମାଙ୍କର 
ଶରୀର ତ ଏପରି ଜର୍ଜର ହୋଇଥଲା, ଯେପରି ତାଙ୍କଠାରେ କୌଣସି ଶକ୍ତି ହି ନାହି । 
ବୟସର ଆଧ୍କ୍ୟ ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ବୃଦ୍ଧ ଭଳି ଦେଖାଯାଉଥିଲେ । 


ଯେତେବେଳେ ବିରଗାର କଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭେଟିବାକୁ ଯିବି, ସେତେବେଳେ 
ସେ ନିଜର ପତ୍ନୀଙ୍କୁ କହିଲେ, “ ମୁଁ ସେଠାକୁ ଖାଲି ହାତରେ କିପରି ଯିବି ? ଯଦି ଘରେ 
କିଛି ଅଛି, ତେବେ ଆଣିଦିଅ । ” ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ଜାଣିନଥିଲେ ଯେ ସୁଦାମାଙ୍କର 
ବିବାହ ହୋଇଗଲାଣି । କିନ୍ତୁ ସୁଦାମା ଜାଣିଥିଲେ ଯେ ପ୍ରଭୁ ନିଶ୍ଚୟ ପରରିବେ ଯେ 
ଗୁରୁକୁଳରୁ ଆସିବା ପରେ କ'ଣ କ'ଣ କରିଛ ? ତାଙ୍କୁ ଯେତେବେଳେ ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ 
ବିବାହ ମଧ୍ଯ ହୋଇଗଲାଣି, ତେବେ ସେ ନିଶ୍ଚୟ ପଚାରିବେ ଯେ ଭାଉଜ ମୋ ପାଇଁ 
କ'ଣ ପଠାଇଛନ୍ତି ? ତେଣୁ ସୁଦାମାଜୀ କହୁଛନ୍ତି, “ ଘରେ କିଛି ଥିଲେ ଦିଅ | ” ଘରେ 
ତ କିଛି ନ ଥିଲା । ତେଣୁ ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ଯାଇ ଗରି ମୁଠା ରଉଳ ମାଗି ଆଣିଲା । 
ଚାରିଘରୁ ଆଣିଥିବା ଚାଉଳ ଚାରିପ୍ରକାରର । କିଛି ଧଳା ଥିଲା ତ କିଛି ଲାଲ, କିଛି ସରୁ 
ଥିଲା କିଛି ମୋଟା ଥିଲା । ଏବେ ଘରେ ଏତେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟତା ଥିଲା ଯେ ସେହି ଗଉଳ 
ଭଜାକୁ ବାନ୍ଧିବା ନିମନ୍ତେ କୌଣସି ଭଲ କନା ଖଣ୍ଡିଏ ମଧ୍ଯ ନ ଥିଲା । କୌଣସି ଉପାୟ 
କରି ଖଣ୍ଡେ ଲୁଗା କନାରେ ସେହି ଚାଉଳ ଭଜାକୁ ଏକାଠି କରି ବାନ୍ଧି ଦେଲେ । 


ସୁଦାମା ସେହି ପୁଟୁଳୀକୁ ନେଇ ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ କଲେ । ଯିବା ସମୟରେ 
ସୁଦାମା ମନ ଭିତରେ କେତେ ପ୍ରକାର ଇଚ୍ଛା କରି କରି ଯାଉଥିଲେ ଯେ, “ ଏତେ ଦିନ 
ପରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଭେଟ ହେବ । ସେ ମୋ ସହିତ କିଭଳି ଭେଟିବେ ? ପୁଣି 
କେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଲାଗୁଛି ଯେ ଜଣାନାହି - ମୋତେ ସେ ଚିହ୍ ମଧ୍ଯ ପାରିବେ କି 
ନାହିଁ। ତେବେ କଣ ହେବ ? ସେ ତ ସେଠାରେ ରାଜା ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ମୁଁ ଏପରି 


ଦୁର୍ଦ୍ଦଶାରେ ଅଛି ! ଜଣା ନାହିଁ ଭେଟିବା କିପରି ହେବ, ସେଠାରେ କ'ଣ ହେବ ? 
॥ ୬୧୭ |॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏହିଭଳି ସେ ବିଗାର କରି କରି ସେ ଯାଉଥିଲେ, ଶରୀରରେ ଶକ୍ତି ତ ନ ଥିଲା, ତେଣୁ 
ସେ ଥକି ଯାଇ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ବସି ପଡ଼ିଲେ ଏବଂ ବସି ବସି ତାଙ୍କୁ ନିଦ ଆସିଗଲା। 
ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଗବାନଙ୍କର ଦୟା ଆସିଲା, ତେଣୁ ସେ ଏପରି ମାୟା କରିଦେଲେ ଯେ ସେହି 
ସମୟରେ ସେ ସୁଦାମାଜୀଙ୍କୁ ଉଠାଇ ଦ୍ଵାରକାର ସୀମାରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଦେଲେ । ଚାଲି ଚାଲି 
ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁବାର କଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଭୋଗିବାକୁ ଦେଇ ନ ଥିଲେ। 


ଯେତେବେଳେ ସୁଦାମାଜୀଙ୍କର ଚକ୍ଷୁ ଖୋଲିଲା, ସେତେବେଳେ ସେଠାରେ 
ଏକ ବିଶାଳ ନଗରୀ ଦେଖାଗଲା । ଯେପରି, ଏକ ଛୋଟ ଗ୍ରାମରୁ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି 
ମୁମ୍ବାଇ ସହରକୁ ଯାଏ, ତେବେ ସେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ଚାରିଆଡ଼କୁ ଦେଖବାକୁ ଲାଗେ 
ଏବଂ କହିବାକୁ ଲାଗେ ଯେ - ଆରେ ଏ ସମସ୍ତ ଲୋକ କାହିକି ଦୌଡୁଛନ୍ତି ? 
କେଉଁଠାରେ କଣ ନିଆଁ ଲାଗିଯାଇଛି କି ? ସେତେବେଳେ ସେଠାରେ ଲୋକେ କହନ୍ତି 
- କିଏ ଦୌଡୁଛି ? ଏହା ତ ଏଠାରେ ସାଧାରଣ କଥା ଅଟେ । ଥରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ପ୍ରଥମଥର ପାଇଁ କଲିକତା ଗଲା । ସେ କହିବାକୁ ଲାଗିଲା, ଏହି ଦଳଦଳ ଲୋକ 
କେଉଁଥିପାଇଁ ଯାଉଛନ୍ତି ? (ଅନ୍ୟ ଜଣେ କହିଲେ) ଦଳ ଦଳ ଲୋକ ? ଏଠାକାର 
ଲୋକମାନେ ତ ଗ୍ବଲିଛନ୍ତି, ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ । ଏହିପରି ସୁଦାମା ଦେଖୁବାକୁ ଲାଗିଲେ 
ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଲାଗିଲା - ଏହା କିଭଳି ଅଭୁତ ନଗରୀ ? ତାହା ତ ସ୍ଵଣ୍ତରର ଦ୍ଵାରକା ନଗରୀ 
ଥିଲା । ଝକମକ୍‌ ହୋଇ ଚମ୍‌କି ଉଠୁଥିଲା । 


ସୁଦାମାଜୀ ଦେଖୁଲେ ଯେ, ସେଠାରେ ଓସାରିଆ ଓସାରିଆ ସଡ଼କ, ଚିତ୍ର- ବିଚିତ୍ର 
ହାଟ-ବଜାର ଅଛି ଏବଂ ଆହୁରି ସେଠାରେ କେତେ କଣ ବସୁ ଅଛି | ସେ ଚାଲୁ ଚାଲୁ 
ରାଜମହଲର ସମ୍ମୁଖରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ । ସେ ଏହା ମଧ୍ଯ ବୁଝିପାରିଲେ ନାହିଁ ଯେ ସେ 
ମହଲରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେଣି । କାରଣ ତାଙ୍କୁ ତ ସବୁ ଘରଗୁଡ଼ିକ ମହଲ ଭଳି ଜଣାପଡ଼ୁଥିଲା । 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମହଲର ଦ୍ବାରରେ ଠିଆ ହୋଇ ସେ ଦ୍ଵାରପାଳକୁ ପଗରୁଛନ୍ତି - ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ମହଲ କେଉଁଠାରେ ? ଦ୍ଵାରପାଳ କହୁଛି - “ ଏହିଠାରେ | ” ଯଦିବା ଶ୍ରୀକୃଷଙ୍କ ଅନ୍ତଃପୁରକୁ 
ପ୍ରବେଶ କରିବା ନିମନ୍ତେ ତିନି ଛାଉଣୀ ସୈନିକମାନଙ୍କୁ ତଥା ତିନି ଦ୍ଵାର ରକ୍ଷକଙ୍କୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରି ଯିବାକୁ ହୋଇଥାଏ, ତଥାପି ସେଠାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କୌଣସି 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନ ଥୁଲା । ସେମାନେ ସିଧା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମହଲ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁପାରୁଥିଲେ । 
ତେବେ ସୁଦାମାଜୀ ମଧ୍ଯ ଚାଲିଚ୍‌ଲି ସେଠାରେ ଯାଇ ପହଞ୍ଚୁ ଗଲେ, ଯେଉଁ ମହଲରେ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରୁକ୍ମିଣୀଜୀଙ୍କ ପଲଙ୍କରେ ବିରାଜମାନ ଥଲେ । ନିଜର ବାଲ୍ୟବନ୍ଧୁଙ୍କୁ 
ଦେଖବା କ୍ଷଣି ଭଗବାନ ଉଠିଯାଇ ଓହ୍ଲାଇ ଆସିଲେ ଏବଂ ସୁଦାମାଜୀଙ୍କୁ ବାହୁରେ 
କୋଳାଇ ନେଲେ । 
॥ ୬୧୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


କବିମାନେ ବଣ୍ଣନ କରିଛନ୍ତି - ସୁଦାମାଜୀ ଯେତେବେଳେ ଦ୍ଵାରପାଳକୁ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ ସେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଭେଟିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେ ଭିତରକୁ ଯାଇ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
କହୁଛନ୍ତି, “ ଭଗବାନ ଜଣେ ଦରିଦ୍ର ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆସିଛି, ଯେ କି ଶକ୍ତିହୀନ, ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜର୍ଜର 
ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛନ୍ତି, ଏବଂ ନିଜର ନାମ ସୁଦାମା ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି ।” “ ସୁଦାମା” ଏତିକି 
ଶୁଣିବା ମାତ୍ରକେ ଭଗବାନ ସେଠାରୁ ଦୌଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ଦେଖନ୍ତୁ, ପରମ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଭଗବାନ ନିଜ ଆସନରୁ ଉଠି ଦୌଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ପୁଣି ସେଠାରେ ସେ ଏପରି 
ଆତୁରତାର ସହିତ ତାଙ୍କୁ ହୃଦୟରେ ଲଗାଇଲେ ଯେ, ସେ ବିଚାରା ଏପରି ତ ଦୁର୍ବଳ 
ଓ ପତଳା ଥିଲେ, ହାଡ଼ ଗଣି ହୋଇଯାଉଥିଲା, ସେ ସତେ ଯେପରି ଭଗବାନଙ୍କର 
ଅଭୟ ବାହୁ ମଧ୍ଯରେ ଲୁଚି ଯାଇଥୁଲେ । ଭଗବାନ ପ୍ରେମରେ ଗଦ୍‌ଗଦ୍‌ ହୋଇ ତାଙ୍କୁ 
ସେହିଭଳି ଆଲିଙ୍ଗନ କଲେ। ସୁଦାମା ଯିଏ ଏତେ ଦୁର୍ବଳନ ଏତେ ଯୋରରେ ଏପରି 
ବାରମ୍ବାର କୁଣ୍ଡାଇ ନେଲେ ତାଙ୍କ ଅବସ୍ଥା କ'ଣ ହେବ ? ସେଥୁପ୍ରତି ଭଗବାନଙ୍କର ଧ୍ଯାନ 
ହିଁ ନ ଥୁଲା । 


ସବୁଲୋକ ଚକିତ ତଥା ବିସ୍କିତ ହୋଇଗଲେ । ସମସ୍ତ ପ୍ରହରୀମାନେ ଡରିଗଲେ 
ଯେ, ଆରେ 1 ଏହାଙ୍କୁ ଆମେ ତ ଏବେ ଭିତରକୁ ଛାଢ଼ୁ ନ ଥିଲୁ, ସେହିଠାରୁ ତଡ଼ି 
ଦେବାପାଇଁ ବସିଥିଲୁ । ଭଲ ହେଲା, ଭିତରକୁ ଆସି ପଚାରି ନେଲୁ, ନଚେତ୍‌ ପରେ 
ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏ କଥା ଜାଣିଥାନ୍ତେ। ତେବେ ଆମ ରକକିରୀ ତ 
ଯାଇଥାନ୍ତା, ତାପରେ ଆଉ କଣ ହୋଇଥାନ୍ତା କିଏ ଜାଣେ ? 


ଏବେ ଭଗବାନ ସୁଦାମାଙ୍କୁ ଭିତରକୁ ନେଇ ଯାଇ ତାଙ୍କୁ ନିଜ ପଲଙ୍କରେ 
ବସାଉଛନ୍ତି । ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି ଆରେ ! ଏହାଙ୍କର ଚରଣ ଧୋଇବା ନିମନ୍ତେ ପାତ୍ରଟିଏ 
ଆଣ । ଆବଶ୍ୟକୀୟ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ମଗାଇ ଆଣି ତାଙ୍କ ପାଦ ଧୋଇ ଦେଉଛନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ 
ପୁଜା କରୁଛନ୍ତି । ରୁକ୍ମିଣୀ ଜୀ ରଗମର ହଲାଉଛନ୍ତି । ସମସ୍ତ ପତ୍ନୀମାନେ ଆସି ଠିଆ 
ହୋଇଗଲେ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ କେବଳ ଚକିତ ହୋଇ ଦେଖୁଥିଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଭଗବାନ କିଭଳି ! ସୁଦାମାଜୀଙ୍କୁ ସୁନ୍ଦର ପୀତାମ୍ବର ଧାରଣ କରାଉଛନ୍ତି । ସୁନ୍ଦର 
ଉପବସ୍ତ୍ର ପିନ୍ଧାଇ ଦେଉଛନ୍ତି । ସୁନ୍ଦର ସୁବର୍ଣ୍ରମାଳା ତଥା ମୁଦ୍ରିକା ଆଦି ପିନ୍ଧାଇ ଦେଉଛନ୍ତି । 
ପୁଣି ଗୁରୁକୂଳର କଥାକୁ ମନେ ପକାଇ କହୁଛନ୍ତି - ସୁଦାମା ଗୁରୁକୁଳର ଅଧ୍ୟନ ପରେ 
ତୁମେ କ”ଣ କଲ ? ତୁମର ବିବାହ ହୋଇଛି କି ନାହିଁ ? ଯେତେବେଳେ ସୁଦାମା ହିଁ 
କହିଲେ, ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି, “ ତେବେ ତ ଭାଉଜ ମୋ ପାଇଁ କିଛି 


॥ ୬୧୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନା କିଛି ପଠାଇଥବେ । କଣ ପଠାଇଛନ୍ତି କୁହ ।” ସୁଦାମା ଜୀ ତ ଦ୍ଵାରକାର ବୈଭବ 
ଦେଖ ଚକିତ ହୋଇଯାଇଥିଲେ । ବାସ୍ତବରେ ସେଠାରେ ଭବ୍ୟତା ତଥା ଏଣଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟର 
ଦର୍ଶନରେ ହିଁ ସେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ତ ହୋଇ ଯାଇଥିଲେ, ତା ସହିତ ଭଗବାନ ଯେପରି ତାଙ୍କୁ 


ସ୍ଵାଗତ କଲେ, ତାଙ୍କୁ ଆଦର କଲେ, ତା ପରେ ସେ କଛ ହଁ ବୁଝିପାରୁ ନ ଥିଲେ - “ ମୁଁ 
କିଏ ଓ କେଉଁଠାରେ ଅଛି” । 


ସେ ଭୁଲିଯାଇଥିଲେ ଯେ ତାଙ୍କ ସହିତ ସେ ଏକ ପୋଟଳୀ ( ପୁଟୁଳି) ନେଇ 
ଆସିଛନ୍ତି, ଯେଉଁଥିରେ କିଛି ଖୁଦଭଜା ଅଛି । ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ପଟ୍ନରିଲେ 
ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ସେହି ପୁଟୁଳି କଥା ମନେପଡ଼ିଲା । କିନ୍ତୁ ଯେପରି ବୈଭବ 
ମଧ୍ଯରେ ତାକୁ କିପରି ବାହାର କରି ସେ ପ୍ରଦାନ କରିବେ ଏହା ବିଚାର କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ । ଏଠାରେ ତ ବଡ଼ ବଡ଼ ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କୁ ଭେଟିବାକୁ ଆସୁଥିବେ । 
ସେମାନେ କେଉଁଭଳି ଉପହାରକୁ ସବୁ ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବେ । ଏବେ ମୁଁ ଏହି ଖୁଦଭଜାକୁ 
ତାଙ୍କୁ କିପରି ପ୍ରଦାନ କରିବି ? ଏଭଳି ବିଚାର କରି ସୁଦାମା ଜୀ କହୁଛନ୍ତି, “ ନା, ମୁଁ 
କିଛି ଆଣି ନାହିଂ” ଓ ତାକୁ (ପୁଟୁଳୀକୁ) ପୁଣି ଲୁଗ୍ଉଛନ୍ତି । ଭଗବାନ କହିଲେ, 
“ ୨ଏ୍‌ପରି ତ କେବେ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଭାଉଜ ମୋ ପାଇଁ ତ କିଛି ନା କିଛି 
ପଠାଇଥିବେ । ” 

ଭଗବାନ ମନେ ମନେ ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହାର ପୁରୁଣା ସ୍ଵଭାବ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଯାଇ 
ନାହି । ଗୁରୁକୁଳରେ ଥିବା ସମୟରେ ଏ ମୋତେ କିଛି ଦେଇ ନ ଥଲା, ଏବେ ମଧ୍ଯ 
କିଛି ଦେଉ ନାହିଁ । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋତେ କିଛି ଦେଉ ନାହିଁ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ 
କିପରି ପ୍ରଦାନ କରିବି ? ଭଗବାନ ବଡ଼ କୃପାଳୁ ଅଟନ୍ତି । ସେ ସେହି ପୁଟୁଳୀଟିକୁ 
ଦେଖପକାଇଲେ ଏବଂ ତାକୁ ଟଣାଟଣି କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । କିନ୍ତୁ ଏହି ବ୍ରାହ୍ମଣ ତାକୁ 
ରକ୍ଷା କରିବା ନିମନ୍ତେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶକ୍ତି ଲଗାଇଲେ । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଇଛା ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ସେ କଣ ବା କରି ପାରିଥା”ନ୍ତେ । ଶେଷରେ ଭଗବାନ ସେହି ପୋଟଳୀକୁ ନିଜ ହାତକୁ 
ନେଇ ଆସିଲେ । ପୁଣି ସେହି ପୋଟଳୀକୁ ଖୋଲି ସେଥରୁ ଏକ ମୁଠା ଖୁଦ ଭଜା ନେଇ 
ନିଜ ପାଟିରେ ପକାଇଲେ । କହିଲେ - କେତେ ମିଠା ? ଏହାର ସ୍ଵାଦ ତ ଅମୂତ 
ସମାନ ଅଯେ । ସେ ଖାଇ ଗ୍ାଲିଛନ୍ତି, ଏତିକିବେଳେ ରୁକ୍ଜିଣୀଜୀ ଭଗବାନଙ୍କ ହାତ ଧରି 
ପକାଇ କହିଲେ, “ଆପଣ କ'ଣ ଏକୁଟିଆ ସବୁ ଖାଇଦେବେ କି ? ଆମ ସମସ୍୍କୁ 
କଣ କିଛି ମଳିବ ନାହିଁ ? ସୁଦାମାଜୀ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ଏସବୁ ଦେଖୁଥାଆନ୍ତି ।” 


॥ ୬୨୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଭଗବାନ ଏବେ ତାଙ୍କୁ ଭୋଜନ କରାଉଛନ୍ତି । ସୁବର୍ଣ୍ଣର ଥାଳୀ, ସବୁର୍ଣ୍ଣର ବାଟି 
ମଧ୍ଯ ଅଛି । ନାନା ପ୍ରକାରର ପକ୍ବ ଅନ୍ନ ସହିତ ଷଡ଼ ରସ ଯୁକ୍ତ ଭୋଜନ । ବ୍ରାହ୍ମଣ 
(ସୁଦାମାଜୀ) ନିଜର ସାରା ଜୀବନରେ ଏଭଳି ଭୋଜନ ଖାଇବା ତ ଦୂର କଥା - 
କେବେ ଦେଖ୍ବ ମଧ୍ଯ ନ ଥଲେ । ଏଠାରେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଅତି ଆଗ୍ରହରେ ଖୁଆଉଛନ୍ତି । 
ଏହି ଘଟଣା ସବୁ ଦେଖ ଦେଖୁ ରୁକ୍ଜିଣୀଜୀ ତଥା ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତେ ବୁଝିଗଲେ ଯେ ଏହି 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅତି ପ୍ରିୟ ମିତ୍ର ଅଟନ୍ତ । ପୁଣି ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ନିଜ ପଲଙ୍କରେ 
ଶୁଆଇଲେ । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଏତେ ପ୍ରେମ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ନିଜ ପାଖରେ 
ଅଧ୍ଵକ ଦିନ ରଖଲେ ନାହିଁ । ପର ଦିନ ହି ତାଙ୍କୁ ଶିଘ୍ର ବିଦା କରିଦେଲେ । କହିଲେ 
ଯେ, ସୁଦାମା, ଏବେ ତୁମେ ଘରକୁ ଯାଅ | ଆଛା, ଏ ପୁଣି କେଉଁ ପ୍ରକାର ଅତିଥି 
ସତ୍କାର ? ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ଏତେ ପ୍ରେମ ଅଛି, ଯଦିବା ଅତିଥି ନିଜେ ଯିବା ନିମନ୍ତେ 
କହନ୍ତି, ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଆଗ୍ରହ ପୂର୍ବକ ତାଙ୍କୁ ଅଟକାଇବା ଉଚିତ୍‌ | କିନ୍ତୁ ଏହାର ବିପରୀତ, 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏବେ ତୁମେ ଫେରିଯାଇପାର | ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ 
ଭଲ ରୂପେ ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ, ସୁଦାମାଜୀଙ୍କର ପତ୍ନୀ ସେଠାରେ ତାଙ୍କୁ ସତତ ପ୍ରତୀକ୍ଷା 
କରିଥିବେ । ଦ୍ବିତୀୟ କଥା, ଯଦି କେହି ଉପହାର ରୂପରେ ଚାରି ପ୍ରକାର ଗଉଳର ଖୁଦ 
ଭଜା ସଙ୍ଗରେ ଆଣିଛି, ତେବେ ତାର ଘରର ଅବସ୍ଥା କଣ ହୋଇଥିବ, ଏହା ତ 
ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ବୁଝିପାରିବ । ପୁଣି ଭଗବାନ ତ ସର୍ବଜ୍ଞ ଅଟନ୍ତି । ସେ ସବୁ କିଛି 
ଜାଣନ୍ତି ଏବଂ ସବୁ ବିଗ୍ର କରିପାରନ୍ତି ଯେ ଯଦି ଏହାକୁ ଏଠାରେ ଅଧୁକ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଅଟକାଇ ରଖିବି, ତେବେ ସେଠାରେ ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଯିବେ । ସେଥୁପାଇଁ 
ଭଗବାନ ସୁଦାମାଙ୍କୁ ଶୀଘ୍ର ଘରକୁ ପଠାଇଦେଲେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନଙ୍କର ବ୍ୟବହାର ମଧ୍ଯ କେତେ ବିଚିତ୍ର ଅଟେ । ସେ ସୁଦାମାଙ୍କୁ 
ଯେଉଁ ପୀତାମ୍ବର ପିନ୍ଧାଇଥିଲେ, ଯେଉଁ ଆଭୂଷଣ ଆଦି ପିନ୍ଧାଇ ଥୁଲେ, ସେହି ସବୁ ସେ 
ଓହ୍ଲାଇ ରଖୁଲେ । ତାଙ୍କର ସେହି ପୁରୁଣା ଧୋତି ତାଙ୍କୁ ଦେଇ ଦେଲେ ଯେ ତାକୁ ହିଁ ପିନ୍ଧି 
ସେ ଘରକୁ ଫେରିବେ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ କିଛି ଦେଲେ ମଧ୍ଯ 
ନାହିଁ। ସେ ଯେଉଁଭଳି ଆସିଥିଲେ, ସେହିପରି ଖାଲି ହାତରେ ହି ତାଙ୍କୁ ବିଦାୟ କରିଦେଲେ। 


ଏବେ ସୁଦାମା ଫେରୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର ମନର ଇଛା ତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲା, ପରନ୍ତୁ 
ଅଗଚ୍ନକ ତାଙ୍କ ମନରେ ବିଚାର ଆସିଲା ଯେ ମୁଁ କାହିଁକି ଆସିଥୁଲି ? ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଯିବା ନିମନ୍ତେ ନିଜର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥିଲା, ପରନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ମନରେ 
ବିଗ୍‌ର ଆସିଲା ଯେ ପତ୍ନୀ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ ନିମନ୍ତେ କହିଥିଲେ ତାହା ତ କିଛି ହେଲା 
॥ ୬୨୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 

ନାହିଁ। ସେ ବିଚାର କରୁଛନ୍ତି ଯେ ମୁଁ କିଛି ମାଗିଲି ନାହିଁ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମଧ୍ଯ କିଛି ଦେଲେ 
ନାହିଁ। ଏହାପରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖନ୍ତୁ, ସୁଦାମାଙ୍କୁ ମନରେ ଏପରି କିଛି ଭାବନା ଆସିଲା ନାହିଁ 
ଯେ ଇଏ ପୁଣି କିଭଳି ମିତ୍ର ? ଇଏ ମୋତେ କିଛି ହେଲେ ଦେଲେ ନାହିଁ । ମୋତେ 
ତ କହିଲେ ଯେ ମୋ ପାଇଁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାଉଜ କିଛି ହେଲେ ଦେଇଥୁବେ । କିନ୍ତୁ ମୁଁ 
ଯେତେବେଳେ ଫେରୁଛିତ ତ ମୋତେ କିଛି ଦେବା କଥା ତ କହିଲେ ନାହିଁ । ସୁଦାମା 
ଏଭଳି କିଛି ମଧ୍ଯ ଭାବିଲେ ନାହିଁ। ସେ ବିଗ୍ଧର କରୁଛନ୍ତି ଯେଥ। ଭଗବାନ ଏଭଳି 
ଭାବିଥ୍ବେ ଯେ ଯଦି ମୁଁ ତାଙ୍କୁ କିଛି ଧନ ଦେବି ସେ ମୋତେ ଭୁଲିଯିବ । ସେହି ଧନକୁ 
ସମ୍ଭାଳିବାରେ ଲାଗିଯିବ । ଏହାଦ୍ଵାରା (ତା ପାଇଁ) ମୋର ବିସ୍କରଣ ହୋଇଯିବ। ଏହା 
ବିଗର କରି ଭଗବାନ ମୋତେ କିଛି ଦେଲେ ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ମୋ ଉପରେ କେତେ 
କୂପା ଯେ ତାଙ୍କର ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ଆଦିର ଯେଉଁ ଆଭୂଷଣ ତଥା ପୀତାମ୍ବର ବସ୍ତର ଆଦି ମୋତେ 
ପିନ୍ଧାଇ ଥିଲେ, ତାକୁ ମଧ୍ୟ ସେ ମୋ ଠାରୁ ଓହ୍ଲାଇ ନେଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ସୁଦାମାଙ୍କ 
ବିଚାର କିପରି (ମହାନ୍‌) ! 

ଏଭଳି ବିଗ୍ନର କରି ସୁଦାମା ଫେରି ଯାଉଛନ୍ତି । କିଛି ସମୟ ପରେ ଥକିଯିବାରୁ 
ଏକ ସ୍ଥାନରେ ବିଶ୍ରାମ କରିବା ପାଇଁ ବସିଗଲେ । ସେଠାରେ ବିଶ୍ରାମ ନେଉ ନେଉ ତାଙ୍କୁ 
ନିଦ ହୋଇଗଲା । ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ପୁଣି ଥରେ ସେହି ମାୟା କଲେ । 
ଯେତେବେଳେ ସୁଦାମାଜୀଙ୍କର ନିଦ୍ରା ଭଙ୍ଗ ହେଲା ସେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ସମ୍ମୁଖରେ ଏକ 
ସୁନ୍ଦର ନଗରୀ ଭଳି ଦେଖାଯାଉଛି । ଏକ ମହଲ ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଉଛି । ସେ ଚିହ୍ନିପାରିଲେ 
ନାହିଁ ଯେ ତାହା ହେଉଛି ତାଙ୍କର ନିଜ ଗାଁ । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଚିନ୍ତାରେ ପଡ଼ିଗଲେ ଯେ 
- ମୁଁ କେଉଁଠାରେ ପହଞ୍ଚଗଲି | ସେ ତାଙ୍କ ନିଜ ଘରକୁ ମଧ୍ୟ ଚିହ୍ନି ପାରିଲେ ନାହିଁ । 
ଚିନ୍ତାରେ ପଡ଼ିଗଲେ ଯେ ତାଙ୍କ ଗ୍ଳଘର ଖଣ୍ଡିକ କେଉଁଆଡ଼େ ଗଲା ? ସେହି ସମୟରେ 
ସେ ଦେଖୂଲେ ଯେ ସମ୍ମୁଖରେ ଯେଉଁ ମହଲ, ଯେଉଁ ଘର ଥୁଲା, ସେହିଠାରୁ 
ଦାସଦାସୀମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଜଣେ ସ୍ତ୍ରୀ ତାଙ୍କୁ ଆଡ଼କୁ ଚାଲି ଆସୁଛନ୍ତି । ସେ ସୁନ୍ଦର 
ବସ୍ତ୍ରାଳଙ୍କାରରେ ସୁଶୋଭିତ ଥଲେ । ସୁଦାମା ତାଙ୍କୁ ପଚ୍ବରୁଛନ୍ତ ଏଠାରେ ସୁଦାମାଙ୍କର 
ଏକ କୁଡ଼ିଆ ଥଲା ତାହା କୁଆଡ଼େ ଗଲା ? ସେ ନିକର ପତ୍ନାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଚିହ୍ନିପାରିଲେ 
ନାହି। ପତ୍ନୀ ତାଙ୍କର ହାତ ଧରି ମହଲ ଭିତରକୁ ନେଇଯାଇଛନ୍ତି । କହୁଛ୍ନନ୍ତିନ୍ତ “ ଏହା 
ହି ହେଉଛି ଆପଣଙ୍କର ଘର ।” ସାମାନ୍ୟ ବିଗ୍‌ର କରନ୍ତୁ । ସେହିଁ ସମୟରେ 
ସୁଦାମାଙ୍କର ମାନସିକ ସ୍ଥତି କିପରି ହୋଇଥୁବ 7 ସେ ସମସ୍ତ ଦେଖ ସୁଦାମା ଭଗବାନଙ୍କର 
ବାସ୍ପଲ୍ୟର ଗୁଣଗାନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 


॥ ୬୨୨ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଦ୍ଵାରକାରେ ଭଗବାନ ସୁଦାମାଜୀଙ୍କୁ କିଛି ଦେଲେ ନାହିଁ କାରଣ ପ୍ରଭୁ ଜାଣିଛନ୍ତି- 
ଯେ “ଇଏ କେବଳ ମୋରି ପାଇଁ ମୋ ପାଖକୁ ଆସିଛନ୍ତି ।” ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ 
ସୁଦାମାଙ୍କୁ ତ ନିଜେ ନିଜକୁ ହିଁ ପ୍ରଦାନ କରି ଦେଲେ । ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀଙ୍କର ଇଛା ଥିଲା ଯେ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ସେହି ଅବସ୍ଥାକୁ ହରଣ କରିନିଅନ୍ତୁ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ସେହି ସମ୍ପୂଣ୍ଟ 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀଙ୍କୁ ଦେଇ ଦେଲେ । କହିଲେ - ତାଙ୍କର ଅର୍ଥ ଆବଶ୍ୟକ - ତେଣୁ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଅର୍ଥ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କଲେ । କିନ୍ତୁ ସୁଦାମାଙ୍କର ତ ପରମାର୍ଥ 
ଆବଶ୍ୟକ । ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟକୁ ଧନ ମାଗିବାକୁ ଯାଇ ନ ଥିଲେ । ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଭେଟିବା ପାଇଁ ହି ଯାଇଥ୍ବଲେ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ମିଳିଗଲେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଚରିତ୍ରରେ 
ସୁଦାମାଙ୍କର ଏହି ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପ୍ରସଙ୍ଗ ହୃଦୟ- ସ୍ପର୍ଶୀ । ବଡ଼ ବଡ଼ କବିମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଉପରେ ଅନେକ କାବ୍ୟ କବିତା ମଧ୍ଯ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । 


ଏହାପରେ ବର୍ଣ୍ଣନ ଆସେ ଯେ ଥରେ ଏକ ସର୍ବଗ୍ରାସ ସୂର୍ଯ୍ୟପରାଗ ଅବସରରେ, 
କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରର ସମନ୍ତପଞ୍ଚକ ତୀର୍ଥରେ ଭାରତବର୍ଷର ସମସ୍ତ ଭକ୍ତମାନେ ଯଦୁବଂଶୀ, 
କୁରୁବଂଶୀ ତଥା ନନ୍ଦ ପ୍ରଭୂତି ବ୍ରଜବାସୀ ଗଣ ପହଞ୍ଚୁଥିଲେ । ସେଠାରେ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ମିଳନ ହୋଇଥଲା । ଭଗବାନଙ୍କର ପରମପ୍ରିୟ । ଗୋପୀମାନଙ୍କ ସହିତ ମଧ୍ଧ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ମିଳନ ହୋଇଥିଲା। 


ସେହି ସମୟରେ ଦ୍ରୌପଦୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପତ୍ନୀମାନଙ୍କୁ ପଚ୍ରୁଛନ୍ତି ଯେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ସହିତ ସେମାନଙ୍କର ବିବାହ କିଭଳି ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥଲା ? ସେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଅଷ୍ଟପାଟରାଣୀମାନେ ବର୍ଣ୍ଣନ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ସେମାନଙ୍କର ବିବାହ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
କିପରି ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଲା । ସେତିକିବେଳକୁ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଥିବା ସମସ୍ତ ରଷିଗଣ, 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତଥା ବଳରାମଙ୍କର ଦର୍ଶନ ନିମନ୍ତେ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଛନ୍ତି । ତାହା 
ଦେଖ ବଳରାମ ତଥା ଅନ୍ୟ ରାଜାମାନଙ୍କ ସହିତ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସମସ୍ତ ରଷିମାନଙ୍କୁ 
ପୂଜନ ପୂର୍ବକ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମ୍ବୋଧ୍ତ କରି କହୁଛନ୍ତି - ଦୀର୍ଘକାଳର ଉପାସନା ଅଥବା 
ତୀର୍ଥାଟନର ତୁଳନାରେ ଅତି ଅଳ୍ପ ସମୟ ମହାପୁରୁଷଙ୍କର ସେବା ଅଧ୍ଵକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟେ, 
କାରଣ ବାସ୍ତବରେ ସେହିମାନଙ୍କର କୃପା ଦ୍ଵାରା ଭେଦ ବୁଛିର ନାଶ ହୋଇଥାଏ 
ପୁଣି ସମସ୍ତ ରଷିଗଣ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ତୁତି କରୁଛନ୍ତି । ଏହାପରେ ରଷିମାନଙ୍କର ଆଦେଶ 
ଅନୁସାରେ ସେମାନଙ୍କର ମାର୍ଗଦର୍ଶନରେ ବସୁଦେବ ଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା ବିଷ୍ଣୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଆରାଧନା କଲେ ଏବଂ ଅନ୍ୟା ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ଵାଗତ ସଳ୍କାର ମଧ୍ଯ କଲେ । ଯଜ୍ଞ ଉପରାନ୍ତ, 


॥ ୬୨୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ବସୁଦେବଙ୍କର ପ୍ରସନ୍ନତା ନିମନ୍ତେ ନନ୍ଦ ପ୍ରଭୃତି ସମସ୍ତ ବ୍ରଜବାସୀ ତିନି ମାସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେଠାରେ ରହି ପୁଣି ବ୍ରଜକୁ ଫେରି ଆସିଥ୍ଵଲେ । 


ମାତା ଦେବକୀଙ୍କର ଛଅ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଥରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତଥା ବଳରାମ ଯଥାବତ୍‌ ପ୍ରାତଃକାଳରେ ଆସି ବସୁଦେବଜୀ ଓ 
ମାତା ଦେବକୀଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କଲେ । ସେତେବେଳେ ନିଜ ପୁତ୍ର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ବସୁଦେବ ଯେଉଁଭଳି ସବୁ ଶୁଣିଥିଲେ ସେହି ରୀତିରେ ତାଙ୍କର ମାହାତ୍ମ୍ୟ 
ଗାନ କରୁ କରୁ କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ, “ଯଦ୍ୟପି ଆପଣ ଆମ ପୁତ୍ର ରୂପରେ ଏଠାରେ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି, ତଥାପି ଆପଣ କୌଣସି ସାଧାରଣ ବାଳକ ନୁହଁନ୍ତି ।” ପୁଣି 
ବସୁଦେବ ଭଗବତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଲେ । ଦେବକୀ ମାତା ସେହି ପାଖରେ ହିଁ 
ବସିଥିଲେ । ଯେତେବେଳେ ସେ ଏସବୁ ଶୁଣିଲେ, ସେତେବେଳେ ନିଜ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କ 
କଥା ମନେ ପଡ଼ିଲା, ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ଜନ୍ମ ମାତ୍ରେ ହିଁ କଂସ ମାରିଦେଇଥୁଲା । ସେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି “ ସମସ୍ତେ କହୁଛନ୍ତି ତୁମେ ଭଶ୍ଵର ଅଟ । ତୁମେ ସବୁ କିଛି 
କରିପାର । ମୁଁ ଶୁଣିଛି ଯେ ତୁମେ ଦୁହେଁ ନିଜର ଗୁରୁ ସାନ୍ଦୀପନିଜୀଙ୍କର ମତ ପୁତ୍ରକୁ 
ଫେରାଇ ଆଣିଥିଲ । ମୋର ହଅଧ ପୁତ୍ରଙ୍କୁ ଜନ୍ମ ମାତ୍ରେଣ ଦୁଷ୍ଟ କଂସ ମାରି ଦେଇଥିଲା । 
ମୁଁ ସେହି ସମସ୍ତ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁବାକୁ ଚାହୁଁଛି, ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଶିବାକୁ ଚାହୁଁଛି। 
ତୁମେ ଦୁହେଁ ସେମାନଙ୍କୁ ନେଇ କରି ଆସ । ” ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ନିଜ ମାତାଙ୍କର 
ଇଛାକୁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଯାଇଥିଲା, ସେମାନଙ୍କୁ 
ସେ ପୁଣି ଫେରାଇ ଆଣିଲେ ଏବଂ ନିଜର ମା'ଙ୍କୁ ସମର୍ପି ଦେଲେ । ଦେବକୀ ମାତା 
ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁ ଆନନ୍ଦରେ ବିଭୋର ହୋଇଗଲେ । ସେମାନଙ୍କୁ ହୃଦୟରେ ଲଗାଇ 
ସ୍ତନପାନ କରାଇଲେ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ବସୁଦେବ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତଥା ବଳରାମଙ୍କୁ 
ପ୍ରଣାମ କଲେ । ଭଗବାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ତଥା ସ୍ପର୍ଶ ଦ୍ଵାରା ଆମ୍ବ ଦର୍ଶନ ପ୍ରାପ୍ତ କରି, 
ସମସ୍ତେ ଚାହିଁଛନ୍ତି - ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଦେବ ଲୋକକୁ ଚାଲିଗଲେ । 


ସୁଭଦ୍ରା ହରଣ 


ଏହାପରେ ସୁଭଦ୍ରା ଜୀ, ଯେ କି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଭଉଣୀ ଥ୍ବଲେ, ତାଙ୍କର 
ହରଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସେ । ଅତି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ, ବଳରାମ, ଭଉଣୀ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କର 
ବିବାହ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ସହିତ କରାଇବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଟ, ବସୁଦେବ, ଦେବକୀ 
ମାତା ପ୍ରଭୂତିଙ୍କର ଏହି କଥାରେ ସହମତ ନ ଥିଲା । ସେହି ସମୟରେ ଅଜ୍ଜୁନ ତୀର୍ଥାଟନ 


॥ ୬୨୪ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀକନ୍ଧ 


କରି କରି ପ୍ରଭାସ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପହଞ୍ଚ ଥିଲେ । ସେଠାରେ ସେ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କର ବିବାହ ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଶୁଣିବା ପରେ ତାଙ୍କୁ ବିବାହ କରିବା ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କ ମନରେ ଇଛା ଜାଗ୍ରତ ହେଲା । 
ସେହି କାରଣରୁ ସେ, ତ୍ରିଦଣ୍ଡୀ ଯତି ବେଶ ଧାରଣ କରି ଦ୍ଵାରକା ପୁରରେ ପହଞ୍ଚି ଗଲେ 
ବର୍ଷା ରତୁର ଚାରିମାସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସେହିଠାରେ ହିଁ ରହିଲେ । ଥରେ ବଳରାମ ତାଙ୍କୁ 
ସମ୍ମାନ ପୁର୍ବକ ତାଙ୍କୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରି ଘରକୁ ଆଣିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଭୋଜନ କରାଇଲେ 
ସେତେବେଳେ ସୁଭଦ୍ରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଦେଖ ନିଶ୍ଚୟ କରିନେଲେ ଯେ ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବିବାହ 
କରିବେ । ଅର୍ଜୁନ ତ ପୁର୍ବରୁ ତାହା ହି ଚାହୁଁଥିଲେ । ପୁଣି ଦିନେ ଯେତେବେଳେ ସୁଭଦ୍ରା 
ଦେବ ଦର୍ଶନ ନିମନ୍ତେ ଦ୍ଵାରକାର ଦୁର୍ଗ ବାହାରକୁ ବାହାରିଲେ, ସେତେବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ, 
ବସୁଦେବ ତଥା ଦେବକୀ ମାତାଙ୍କର ଅନୁମତି ନେଇ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କୁ ହରଣ କରି ନେଇ 
ଗଲେ । ଯେତେବେଳେ ବଳରାମ ଏହି କଥା ଜାଣିଲେ, ସେତେବେଳେ ସେ ଅତିଶୟ 
କ୍ରୋଧ୍ବତ ହୋଇଥିଲେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତଥା ଅନ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧିମାନେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ତାଙ୍କୁ 
ବୁଝାଇବା ପରେ ସେ ଶାନ୍ତ ହୋଇଥିଲେ। ପୁଣି ବହୁତ ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି ତଥା ଦାସ- 
ଦାସୀମାନଙ୍କୁ ଯୌତୁକ ରୂପରେ ପଠାଇଦେଲେ । ଏହିଭଳି ଅର୍ଜୁନ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କୁ ଅପହରଣ 
କରି ପୁଣି ତାଙ୍କୁ ବିବାହ କଲେ । 

ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ସୁଭଦ୍ରା କିଏ ? ଧ୍ଯାନ ଦେବାର ବିଷୟ ହେଉଛି ଯେ, 
ସୁଭଦ୍ରା ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କର ଯୋଗ ମାୟା । ଯୋଗମାୟାଙ୍କର ବିବାହ ତ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସହିତ ହିଁ ସମ୍ଭବ ଅନ୍ୟଥା ଅନ୍ୟ କହା ସହିତ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଏହି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରରେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ଭଉଣୀ ହୋଇ ଆସିଛନ୍ତି । ତେଣୁ 
ତାଙ୍କର ବିବାହ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ହେବା ଅସମ୍ଭବ । ଅର୍ଜୁନ ତ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୁତି 
ଅଟନ୍ତି, ସେ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ଅଲଗା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅଲଗା ନୁହଁନ୍ତ । ତେଣୁ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କର 
ବିବାହ କେବଳ ତାଙ୍କ ସହିତ ହିଁ ସମ୍ଭବ ଥିଲା । ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ତଥା ଅନ୍ୟ କାହା ସହିତ 
ସମ୍ଭବ ନ ଥିଲା । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମିଥୁଳା ନରେଶ ବହୁଳାଶ୍ଵ ତଥା 
ଶ୍ରୁତଦେବ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ଗୃହକୁ ଏକ ସମୟରେ ପ୍ରବେଶ 
ଏହାପରେ ଶୁକଦେବ ଜୀ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି ଯେ ମିଥିଳା ନରେଶ ବହୁଳାଶ୍ଵ ତଥା 
ମିଥିଳାର ହିଁ ନିବାସୀ ଶ୍ରୁତଦେବ ନାମକ ଏକ ଗ୍ଧହସ୍ଥ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଏ ଦୁହେଁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ପ୍ରିୟ ଭକ୍ତ ଥିଲେ । ସେ ଦୁହିଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଥରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନାରଦ 
॥ ୬୨୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଜୀ, ବାମଦେବ ଅତ୍ରି ଆଦି ଅନେକ ରଖଷିମାନଙ୍କୁ ସାଥୁରେ ନେଇ ମିଥିଳା ନଗରୀକୁ 
ଯାଉଛନ୍ତି । ରାଜା ବହୁଳାଶ୍ଵ ତଥା ଶ୍ରୁତଦେବ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦୁହେଁ ସାଥ ହୋଇ ଆସି ଭଗବାନଙ୍କୁ 
କହୁଛନ୍ତି, “ ଭଗବାନ କୂପା ପୂର୍ବକ ଆପଣ ସମସ୍ତ ରଷିମାନଙ୍କ ସହିତ ଆମ ଘରକୁ 
ଆସନ୍ତୁ ।” ସେ ଦୁହେଁ ହି ଚାହୁଁଥିଲେ ଯେ ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ଆମ ଘରକୁ ଆସନ୍ତୁ 
ଭଗବାନ ବିଚାର କଲେ ଏବେ ଦୁଇଟି କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ସମୟରେ କିପରି କରିବି ? ପୁଣି 
କହିଲେ, “ ତୁମେ ଦୁହେଁ ଘରକୁ ଯାଅ ମୁଁ ଆସୁଛି | ” ଏପରି କହି ଭଗବାନ ସେ 
ଦୁଇଜଣଙ୍କୁ ନିଜ ନିଜ ଘରକୁ ପଠାଇ ଦେଲେ । 


ପୁଣି ଭଗବାନ ଦୁଇଟି ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ, ଏକ ରୂପରେ ସମସ୍ତ ରଷିମାନଙ୍କୁ 
ସଙ୍ଗରେ ନେଇ ସେ ରାଜା ବହୁଳାଶ୍ଵଙ୍କର ଘରକୁ ଗଲେ, ଏବଂ ଅନ୍ୟ ରୂପରେ ଗରିବ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଘରକୁ ଗଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଏଠାରେ କେବଳ ନିଜକୁ ଦୁଇଟି ରୂପରେ 
ପ୍ରକଟ କରି ଥୁଲେ, ତାହା ନୁହେଁ ବରଂ ଭଗବାନ ସେହି ସମସ୍ତ ରଷିଗଣମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ 
ଦୁଇ ଦୁଇ ରୂପ କରି ଦେଇଥିଲେ । ତେବେ ତ ଏକ ସମୟରେ ଦୁହିଙ୍କର ଘରକୁ ସମସ୍ତ 
ରଷିମାନଙ୍କୁ ସଙ୍ଗରେ ନେଇ ଯାଇ ପାରିଥିଲେ । ଯେଉଁ ଭଗବାନ ଅନେକ ଗୋପାଳ 
ବାଳକ ତଥା ସେମାନଙ୍କର ବାଛୁରୀମାନଙ୍କର ରୂପ ନେଇଥିଲେ, ତାଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଏହା 
କୌଣସି ବଡ଼ କଥା ନୁହେଁ । 

ଏବେ ରାଜା ବହୁନଳାଶ୍ଵଙ୍କ ନିକଟରେ ଭଗବାନ ଅଠାଇଶ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଲେ, 
କାରଣ ଜଣେ ରାଜା ସେତେ ଦିନ ଧରି ସେମାନଙ୍କର ଆତିଥ୍ୟ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ଥୁଲେ। 
ତାଙ୍କ ପାଇଁ ତାହା ସମ୍ଭବ ଥୁଲା । ଯଦ୍ଯପି ଭଗବାନ ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ଘରେ ମଧ୍ଯ 
ସେତିକି ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଥିଲେ, ତଥାପି ତାଙ୍କୁ ଲାଗିଲା, ଯେପରି ସତରେ ଭଗବାନ 
ଗୋଟିଏ ଦିନ ହିଁ ମାତ୍ର ରହିଛନ୍ତି । କାରଣ ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣ ନିମନ୍ତେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆତିଥ୍ୟ 
ଏତେ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରିପାରିବା କଠିନ ଥିଲା । ଏଠାରେ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ଗୋଟିଏ କଥା ବୁଝିନେବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ ସବୁଠାରେ ଆମର ସ୍ଵାଗତ ସେହିଭଳି ହେବ, 
ଏପରି ଅପେକ୍ଷା ରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଯେ ଡାଲି ରୁଟି ଖାଇବା ଲୋକ ଏବଂ 
ଖୁଆଇବା ଲୋକଠାରୁ ପଞ୍ଚପକ୍ଵାନ୍ନ ଅପେକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଯେ ଯେପରି, 
ତାଠାରୁ ସେହିଭଳି ହି ଆଦର ଆତିଥ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଉଚିତ । ତେବେ ଭଗବାନ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶ୍ରତ ଦେବ ତଥା ରାଜା ବହୁଳାଶ୍ଵ ଦୁଇଜଣଙ୍କର ଆଦର ଆତିଥ୍ୟକୁ ଏକ ସମୟରେ 
ସ୍ଵୀକାର କଲେ, ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କଲେ, ଏବଂ ସତ୍‌ ମାର୍ଗର ଉପଦେଶ ଦେଇ ପୁଣି 
ସେମାନଙ୍କୁ ପରମାଥର ବୋଧ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦାନ କରାଇଦେଲେ । ତାପରେ ସେ ଦ୍ଵାରକାକୁ 
ଫେରି ଆସିଲେ । 
॥ ୬୨୬ ॥ 


ଦଶମ ସ୍ବୀକ୍ଧ 


ପରବର୍ଭୀ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଶ୍ରୁତି ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ତୁତିର ବର୍ଣ୍ଣନ ଆସେ | ଏକ- 
ଏକ ଶ୍ରୁତିବାକ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ରୀତିରେ ସ୍ତୁତି କରାଯାଇଛି । ଏହାପରେ 
“ ଶିବାଚ୍ୟୁତୟୋଃ ସ୍ଵଭାବ ବୈଲକ୍ଷଣ୍ଯମ୍‌” ଭଗବାନ ଶିବ ତଥା ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର 
ସ୍ଵଭାବରେ ଯେଉଁ ଭେଦ ତାହା ହିଁ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । 


ଭସ୍ମାସୁରର ବିନାଶ 


ଥରେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଏକ ବିଲକ୍ଷଣ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚଗ୍ରିଲେ । ସେ କହିଲେ, 
“ଭଗବାନ ମୁଁ ଏକ ବିଚିତ୍ର ଘଟଣା ଦେଖୁଛି ଯେ ଭଗବାନ ଶଙ୍କର ତ ହେଉଛନ୍ତି 
ବୈରାଗୀ ବାବା, ଭସ୍କ ଲଗାଇ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ବସି ଧ୍ଧାନ କରୁଥାଆନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
କୌଣସି ବୈଭବ ଅଥବା ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ତ ଦେଖାଯାଇନଥାଏ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କୁ ଯେଉଁମାନେ 
ଭକ୍ତି କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ତ ଅଖଣ୍ଡ ବୈଭବ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥାଏ । ଯେଉଁଠାରେ କି, ବିଷ୍ଣୁ 
ଭଗବାନ ତ ସ୍ଵୟଂ ଲକ୍ଷ୍ମୀପତି ଅଟନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତି କରିବା ଲୋକଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଅଧ୍ଵକ 
ନୁହେଁ ଏବଂ ସେମାନେ ଅଧ୍ବକ ବୈଭବଶାଳୀ ମଧ୍ଯ ନୁହଁନ୍ତି |” ଶୁକଦେବଜୀ ମହାରାଜ 
କହୁଛନ୍ତି, “ ଦେଖନ୍ତୁ, କଥା ହେଉଛି ଯେ ଶଙ୍କର ଭଗବାନ ଅତିଶୀଘ୍ର ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି | 
ତାଙ୍କର ନାମ ହେଉଛି “ ଆଶୁତୋଷ” । ଆଶୁତୋଷର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ଯେ ଶୀଘ୍ର ପ୍ରସନ୍ନ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ସେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦାନୀ ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ଯାହା ମାଗିଲେ ସେ ସବୁ କିଛି ଦେଇ 
ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ଦେବା ଦ୍ଵାରା କେବେ କେବେ ସେ ନିଜେ ନିଜକୁ ସଂକଟରେ ମଧ୍ଯ ପକାଇ 
ଦେଇଥାଆନ୍ତି । 


ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ ଏପରି ନୁହନ୍ତି । ସେ ନିଜର ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ କଠିନ ପରୀକ୍ଷା 
କରାନ୍ତି ଏତେ ଶୀଘ୍ର କୌଣସି ବର ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଭଗବାନ ଶିବଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ଏପରି 
ଯେ କେହି ସାମାନ୍ୟ ତପସ୍ୟା କଲେ ମଧ୍ଯ, ସେ ତା ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ତାକୁ ବର 
ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ଯେଉଁଠାରେ କି ବିଷ୍ଣୁ ଭଗବାନ ଯାହା ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, ପ୍ରଥମେ 
ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଧନ ହରଣ କରି ନେଇଥାଆନ୍ତି । ଏହାପରେ ତାଙ୍କର ସ୍ଵଜନ ଜ୍ଞାତି- 
କୁଟୁମ୍ବମାନେ ତାଙ୍କୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଦେଇଥାଆନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ସେ ଧନ ଅର୍ଜନରେ 
ଲାଗି ଯାଇଥାଏ । ତେବେ ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ବିଷ୍ଣୁ ଭଗବାନ ତାକୁ ବିଫଳ କରାଇ ଦେଇଥାଆନ୍ତି 
। ଶେଷରେ ସେ ଚାରିଆଡ଼ୁ ବିଫଳ ହେବାର ଭୟରେ ବିରକ୍ତ ହୋଇଯାଇଥାଏ । 
ସେତେବେଳେ ବିଷ୍ଣୁ ଭଗବାନ ତାର ଭକ୍ତିକୁ ବଢ଼ାଇ ( ସୁଦୃଢ଼ କରି), ପୁଣି ତା ପ୍ରତି କୃପା 
କରିଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ସେତେବେଳେ ତାକୁ ପରମବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥାଏ । 


॥ ୬୨୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏହି ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଇତିହାସ ଅଛି । ଜଣେ ଅସୁର ଥୁଲା, ତାର ନାମ 
ଥିଲା ବୂକାସୁର, ପରେ ତାର ନାମ ହେଲା ଭସ୍ମାସୁର ହେଲା । ସେ ନିଜର ତପସ୍ୟା 
ବଳରେ ଶିବଜୀଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରି ଦେଲା । ଶିବ ଜୀ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ପଚାରିଲେ, “ ତୁମେ 
କଣ ଚାହୁଁଛ ? ସେହି ବର ମାଗିନିଅ ।” ସେ କହୁଛି, “ ମୁଁ ଯାହାର ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ ହାତ 
ରଖ୍ଦେବି ସେ ଜଳି ଜଳି ଭସ୍ମ ହୋଇଯିବ । ” ଏହା ଶୁଣି ଭଗବାନ ଶିବଜୀ ପ୍ରଥମେ 
ତ ଚିନ୍ତାରେ ପଡ଼ିଗଲେ, ତଥାପି ସ୍ମିତ ହାସ୍ୟ ଦେଇ ତାକୁ “ ତଥାସ୍ତୁଂ କହି ଦେଲେ | 
ବର ପ୍ରାପ୍ତ ପରେ ବୃକାସୁରର ବୁଦ୍ଧି ବିପରୀତ ହୋଇଗଲା । ବର ଦେଇସାରି ଭଗବାନ 
ଶିବଜୀ ଯିବାକୁ ହି ବାହାରିବା ବେଳକୁ ବୂକାସୁର କହୁଛି, “ ଏଠାରେ ମୋ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଆପଣ ହିଁ ଅଛନ୍ତି, ତେଣୁ ସବୁଠାରୁ ପ୍ରଥମେ ଆପଣଙ୍କ ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ ହାତ ଦେଇ 
ପରୀକ୍ଷା କରିବି ଯେ ମୋ ହାତରେ ସେହି ଶକ୍ତି ଆସିଛି କି ନାହିଁ । ” ଏବେ ଭଗବାନ 
ଶଙ୍କରଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଯେ ଆରେ, ଏହି ତ ବଡ଼ ଗୋଳମାଳିଆ କଥା ହେଲା। ମୁଁ ତଥାସ୍ତୁ 
କହି ଦେବାରୁ ତାର ବର ସିଦ୍ଧ ହେବା ତ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ । ଏହିପରି ବିଗ୍ର କରି ସେ 
ଦୌଡ଼ିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ, ସେହି ବୃକାସୁର ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ପଛରେ ପଛରେ ଦୌଡ଼ିବାକୁ 
ଲାଗିଲା । ଦୌଡ଼ି ଦୌଡ଼ି ଭଗବାନ ଶିବଜୀ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଜୀଙ୍କ ପାଖରେ ବୈକୁଣ୍ଠରେ 
ପହଞ୍ଚୁଗଲେ । 

ବିଷ୍ଣୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ଦଶା ଦେଖ କହୁଛନ୍ତି, “ଆପଣ ତ ଏପରି ଯେ ଯିଏ 
ଯେଉଁପରି ବର ମାଗିଥାଏ, ତାକୁ ସେହିପରି ବର ପ୍ରଦାନ କରି ଦେଇ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ରହନ୍ତି 
ଏବଂ ନିଜେ ସଂକଟରେ ପଡ଼ିଯାଆନ୍ତି ।” ପୁଣି, ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ ଜଣେ ବଟ୍‌ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ବେଶ ହୋଇ ବୂକାସୁର ପାଖକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, ଏହିପରି ଭାଗବତରେ ଲେଖା ଯାଇଛି । 
ଅନ୍ୟ ପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ଭଗବାନ ମୋହିନୀ ରୂପରେ ଯିବାର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଶକୁନୀ 
ନନ୍ଦନ ବୃକାସୁର ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚୁ ବିନମ୍ର ଭାବରେ ପ୍ରଣାମ କରି କହୁଛନ୍ତି, “ ଏତେ 
ଶୀଘ୍ର ଶୀଘ୍ର ଆପଣ କେଉଁଆଡ଼େ ଯାଉଛନ୍ତି ? ” କହିଲେ, “ ମୁଁ ଶିବଜୀଙ୍କ ପଛରେ 
ଯାଉଛି । ସେ ବର ପ୍ରଦାନ କରି ପଳାଇ ଯାଉଛନ୍ତି ।” ବିଷ୍ଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି 
“ କିପରି ବର ? ” ସେ କହୁଛି, “ ମୁଁ ଯାହା ମୁ ଉପରେ ହାତ ରଖୁବି, ସେ ଜଳି ଭସ୍କ 
ହୋଇଯିବ । ମୁଁ ଏପରି ବର ମାଗିଲି ଏବଂ ସେ ମଧ୍ଯ ମୋତେ ଦେଲେ । ଏବେ ମୁଁ 
ତାଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ ହାତ ରଖୁ ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛି ଯେ ସେହି ବର ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଛି କି ନାହିଁ ।” ଏହା ଶୁଣି ବଟୁ ବେଶ ଧାରୀ ଭଗବାନ ହସିବାକୁ ଲାଗିଲେ। 


ଭଗବାନଙ୍କର ହସ ହେଉଛି ମାୟା । ଏହି କଥାକୁ ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁଛନ୍ତି। 
॥ ୬୨୮ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ 


ତେବେ ଭଗବାନ ତାକୁ ମୋହିତ କରିଦେଲେ । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ଆରେ ! ତୁମେ 
ଏହି ଛୋଟ ଛୋଟ କଥାରେ କିପରି ବିଶ୍ଵାସ କରିନେଉଛ ? ଏବେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ତାଙ୍କ 
କଥାରେ ବିଶ୍ଵାସ ଅଛି, ତେବେ ନିଜ ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ ହାତ ରଖୁ ପରୀକ୍ଷା କରି ନିଅ । 
ନାରାୟଣ ଭଗବାନଙ୍କର ମଧୁର କଥାରେ ସେ ଭ୍ରମିତ ହୋଇଗଲା । ସେ ମୋହିତ 
ହୋଇଗଲା | କହିଲା, “ହଁ, କଥାଟା ତ ଠିକ୍‌ ହିଁ ଲାଗୁଛି |” 


ମୋହିନୀ ଅବତାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବର୍ଣ୍ଣନ ଆସେ ଯେ, ସେ ମୋହିନୀ ( ଭଗବାନ)୍କୁ 
ଦେଖଁବା କ୍ଷଣି ସେ ନିଜେ ନିଜକୁ ଭୁଲିଗଲା । ମୋହିନୀ ନୂତ୍ୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ, 
ତେବେ ବୃକାସୁର ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ସହିତ ନୂତ୍ଯ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । ନୂୃତ୍ଯ କରି କରି 
ମୋହିନୀ ଭଗବାନ ନିଜ ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ ନିଜ ହାତ ରଖୁ ଦେଲେ, ଏହା ଦେଖ ବୂକାସୁର 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ଅନୁକରଣ କରି ସେହିପରି କଲା । ନିଜ ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ ନିଜେ ହାତ ରଖୁବା 
ମାତ୍ରକେ ସେ ଜଳିଯାଇ ଭସ୍କ ହୋଇଗଲା । ଏହିପରି ଭସ୍କଲାସୁରର ନାମ ହୋଇଗଲା । 


ଆମର ଗୁରୁଦେବ ସ୍ଵାମୀ ଚିନ୍କୟାନନ୍ଦଜୀ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗର ଅତି ସୁନ୍ଦର ଅର୍ଥ 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଭସ୍ମାସୁର କିଏ ? ଏ ହେଉଛି ଆମର ବୁଝି ? ସ୍ଵଭାବତଃ ହି ବୁଦି ବି 
ଚିକିତ୍ସା କରିବାରେ ଲାଗିଥାଏ । ଯେକୌଣସି ବସ୍ତୁ ସମ୍ମୁଖରେ ଆସିଯାଏ, ସେ ତାର 
ପରୀକ୍ଷଣ କରିଥାଏ, ଏବଂ ତାକୁ ଛିନ୍ନ-ଭିନ୍ନ କରି ପକାଏ | ଯେପରି - ଏହା କ'ଣ ? 
କାହିକି ଅଛି ? କିପରି ଅଟେ ? ଆଦି-ଆଦି | ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଛିନ୍ନ-ଭିନ୍ନ କରି, 
ବିଚାର-ମନ୍ରନ କରି ସେହି ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ ଶେଷ କରିଦିଏ, ଏହା ବୁଦ୍ଧିର ସ୍ଵଭାବ 
ଅଟେ। କିନ୍ତୁ, ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୁଵି ଅନ୍ୟ ବିଷୟକୁ ହିଁ ପରୀକ୍ଷଣ କରୁଥାଏ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, 
ଆମେ ତାକୁ ବିଦ୍ୟା କହିପାରୁ, କିନ୍ତୁ ତାହା ହେଉଛି ଅବିଦ୍ୟା । ତାହା କୌଣସି ଆବିଷ୍କାର 
ହେଉ ଅଥବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣା ହଉ | ବେଦାନ୍ତରେ, ଏହି ବୁଵିର ହାତକୁ ସ୍ଵୟଂ 
ନିଜ ଉପରେ ହିଁ ରଖୁ ଦିଆଯାଇଥାଏ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ - ଏହା ବିଚାର କର ଯେ 
ତୁମେ କିଏ ? କେଉଁଠାରୁ ଆସିଛ ? ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୁମେ ଏହା କ'ଣ, ତାହା କଣ - 
ଏହିଭଳି ବହୁତ ବିଗ୍ଧର କଲଣି । ଏବେ କିଛି ବେଦାନ୍ତର ଅନୁରୂପ “ କୋଃହମ୍‌' ର 
ବିଗ୍ତର କର। ତୁମେ କିଏ - ଏହା ବିଗ୍‌ର କର । ନିଜର ବୁଦିକୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ 
ମୋଡିଦିଅ। ଯେତେବେଳେ ଆମ ବୁଦ୍ଧି କୋଃହମ୍‌ର ବିଚାର କରିବାକୁ ଲାଗେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ତ ସ୍ଵୟଂ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, କେବଳ ଶୁଦ୍ଧ ଅହମ୍‌ ଅଥବା କେବଳ 
ଭଗବାନ ହିଁ ଅବଶେଷ ରହିଯାଆନ୍ତି । ପରମ ପୂଜ୍ୟ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏହିଭଳି ସୁନ୍ଦର ବର୍ଣ୍ଣନ 

କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଟିକିଏ ନିଜେ ନିଜ ଉପରେ ହାତ ରଖନ୍ତୁ ! 
॥ ୬୨୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଅହମୟଂ କୁତୋ ଭବତି ଚିନ୍ନତଃ । 

ଅୟି ପତତ୍ୟହଂ ନିଜବିଗରଣମ୍‌ ॥ (ଉପଦେଶ ସାର- ୧୯ ) 
ଅହମି ନାଶଭାଜ୍ୟହମହଂତୟା । 

ସ୍କୁରତି ହୃସ୍ପୟଂ ପରମପୂର୍ଣ୍ସସତ୍‌ ॥ (ଉପଦେଶ ସାର- ୨୦ ) 


ମୁଁ କିଏ ? ମୁଁ କେଉଁଠାରୁ ଆସିଛି ? ଯେତେବେଳେ ଏହିଭଳି ଭାବରେ ବିଚାର 
ହେବାକୁ ଲାଗେ, ସେତେବେଳେ ଅହଂକାରର ବୂଭି ଗଳିତ ତଥା ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ | 
ଯେତେବେଳେ ଅହଂକାରର ନାଶ ହୋଇଯାଇଥାଏ, ସେତେବେଳେ ଆମର ସତ୍‌ ଚିତ୍‌ 
ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରକଟ ହୋଇଯାଇଥାଏ । ଏହି ସୁନ୍ଦର କଥା ଏଠାରେ ବୁଝାଇ ଦିଆଯାଇଛି । 
ଏହା ପରେ ଏକ ଅତି ସୁନ୍ଦର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସେ । 


ଭୂଗୁରଷିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ତ୍ରିଦେବମାନଙ୍କୁ ପରୀକ୍ଷା 


ଥରେ ରଷିମୁନିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିଚାର ଗଲିଲା ଯେ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷୁ ଏବଂ ମହେଶ୍ଵର- 
ଏହି ତିନି ଦେବଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କିଏ ? ଏହାର ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା ନିମନ୍ତେ ସେମାନେ 
ଭୂଗୁ ରଷିଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ଆପଣ ଯାଇ ପରୀକ୍ଷଣ କରି ଆସନ୍ତୁ ଯେ ଏହି ତିନିଜଣଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କିଏ ? ତେବେ ଏହା ଜାଣିବା ନିମନ୍ତେ ମହଷ୍ି ଭୂଗୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁ ପ୍ରଣାମ ନ କରି ଦଣ୍ଡବତ୍‌ ୯ ଦଣ୍ଡ 
ସମାନ) ଠିଆ ହୋଇ ରହିଲେ । ତାଙ୍କୁ ସ୍ତବ୍ଧ ଭାବରେ ଠିଆ ହେବାର ଦେଖୁ ବ୍ରହ୍ମାଜୀ 
କ୍ରୋଧ ପୂର୍ବକ ବିଗ୍ରର କଲେ ଯେ ମୋର ପୁତ୍ର ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଏଠାକୁ ଆସି ମୋତେ 
ନମସ୍କାର କଲା ନାହିଁ, ଅଭିବାଦନ ମଧ୍ଯ କଲା ନାହିଁ । ତାଙ୍କର କ୍ରୋଧ ତ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା, 
କିନ୍ତୁ ସେ ବିଗ୍ତର କଲେ ଯେ ଯାହା ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ଏ ତ ମୋର ହିଁ ପୁତ୍ର ଅଟେ, ତେଣୁ 
ଛାଡ଼ । ଏପରି ବିଗର କରି ସେ ନିଜର କ୍ରୋଧକୁ ଶାନ୍ତ କରିଦେଲେ । ଏହା ଦେଖ 
ମହଷି ଭୂଗୁ କହିଲେ - ଏ ତ ପରୀକ୍ଷାରେ ଫେଲ ହୋଇଗଲେ || ୟାଙ୍କୁ ତ କ୍ରୋଧ ତ 
ଆସିଗଲା । 


ପୁଣି ସେ କୈଳାସ ପର୍ବତ ଉପରେ ବିରାଜମାନ ଶିବଜୀଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯାଉଛନ୍ତି। 
ଭଗବାନ ଶିବ ଯେତେବେଳେ ଭୁଗୁରଷିଙ୍କୁ ଆସିବାର ଦେଖୂଲେ, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ 
ଲାଗିଲା ସତେ ଯେପରି ତାଙ୍କର ଜଣେ ଭାଇ ଆସୁଛନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ପ୍ରେମ ପୂର୍ବକ 
ନିଜ ଆସନରୁ ଉଠି ଭୂଗୁ ରଷିଙ୍କୁ ହୃଦୟରେ ଲଗାଇବା ନିମନ୍ତେ ଗହିଛନ୍ତି ସେତେବେଳେ 


॥ ୬୩୦ ॥ 


ଦଶମ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଭୂଗୁରଷି କହିଲେ, “ ମୋ ଠାରେ ହାତ ଲମାନ୍ତୁ ନାହିଁ | ମୋତେ ସ୍ବର୍ଶ କରନ୍ତୁ ନାହି । 
ଆପଣ ସଦାବେଳେ ବେଦ ବହିଭୁତ ଆଚରଣ କରି ଭ୍ରମଣ କରୁଛନ୍ତି ।” ଏପରି କଥା 
ଶ୍ରବଣ ମାତ୍ରେ ଶିବଜୀଙ୍କର କ୍ରୋଧ ହେଲା । ତୀକ୍ଷ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେ ଭୂଗୁରଷିଙ୍କୁ ଗହବାକୁ 
ଲାଗିଲେ ଏବଂ ନିଜର ତ୍ରିଶୂଳରେ ତାଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ ହି ଯାଉଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ସତୀ ଜୀ ତାଙ୍କ 
ବାରଣ କଲେ । ଭୂଗୁଜୀ କହିଲେ - “ ଆରେ, ଏ ମଧ୍ୟ ପରୀକ୍ଷାରେ ଭତା ହୋଇପାରିଲେ 
ନାହ ।” 


ଏହାପରେ ସେ ନାରାୟଣ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲେ, ଯେଉଁଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଜୀ 
ମଧ୍ଯ ଥିଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲେ ତ ସେ କିଛି କରିଲେ ନାହି, କିଛି 
କହିଲେ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ସେହିଥ୍ବରେ ତାଙ୍କର କ୍ରୋଧ ତ ଆସିଲା । ଶିବଜୀଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ 
କିଛି କଠୋର ଶବ୍ଦ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିଦେବାରୁ ଶିବଜୀଙ୍କର କ୍ରୋଧ ଆସିଗଲା । 


ଏବେ ନାରାୟଣ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ସିଧା ନାରାୟଣ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଛାତିରେ ପଦାଘାତ କରିଛନ୍ତି । ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ତାଙ୍କର ପାଦ ଦୁଇଟିକୁ ଧରି 
ନେଇଛନ୍ତି, ଏବଂ କହୁଛନ୍ତି, “ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦେବତା, ମୋର ହୃଦୟ ବହୁତ କଠୋର ଅଟେ 
ଏବଂ ଆପଣଙ୍କର ପାଦ ଦୁଇଟି ଅତି କୋମଳ ଅଟେ । ଆପଣଙ୍କ ପାଦକୁ କଷ୍ଟ 
ହୋଇନାହିଁ ତ ? ” ଭୃଗୁରଷି ମନରେ ବିଚାର କରୁଛନ୍ତି, “ ଇଏ ତ ଉଭୂୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଗଲେ | 
ପରୀକ୍ଷାରେ ସଫଳ ହୋଇଗଲେ । ” 


ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ଚରଣ ଚିହ୍ନକୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ନିଜର ହୃଦୟରେ ଧାରଣ 
କରିନେଲେ, ଯନ୍ଦ୍ାରା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର କେତେ ଅଧ୍ରକ ପ୍ରେମ ତାହା 
ଏଠାରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି । କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଜୀ ମଧ୍ଯ ଥିଲେ । ଭୂଗୁରଷିଙ୍କର 
ସେହି ବ୍ୟବହାରକୁ ତାଙ୍କର କ୍ରୋଧ ଆସିଗଲା । ସେହିଦିନଠାରୁ ମା ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଯାଆନ୍ତି ହିଁ ନାହିଁ । ଠିକ ହିଁ ତ ଅଟେ, ଭଗବାନ କ୍ଷମା କରିଦିଅନ୍ତୁ, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ 
ପ୍ରତି କଣ ଏଭଳି କରିବା ଉଚିତ ଥିଲା ? ଲକ୍ଷ୍ମୀଜୀଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ମୋ ସମ୍ମୁଖରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଲାତ ମାରିଦେଲା । କିଛି କହିଲା, ନା କିଛି କାହାଠାରୁ ଶୁଣିଲା, ଏଠାକୁ ଆସିଲା, ସିଧା 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାତ ମାରିଦେଲା । ଏହା ପୁଣି କେଉଁଭଳି ଘଟଣା ଅଟେ । ଭୂଗୁରଷି ଯାହା 
କରିଗଲେ, ତାକୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଲୋକମାନେ ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି । ଏହିପରି ଘଟଣା 
ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି । 


ପୁଣି ଏହାପରେ ବର୍ଣ୍ଣନ ଆସେ ଯେ, ଦ୍ଵାରକାର ଏକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଯେ ସବୁବେଳେ 
| ୬୩୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଦୁଃଖ ଥାଏ, କାରଣ ତାର ପୁତ୍ର ଜନ୍ମ ହେବା ପରେ ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଯାଉଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ 
ସେ ରାଜାଙ୍କୁ ଦୋଷ ଦେବା ସହିତ ରାଜଦ୍ଵାର ସମ୍ମୁଖରେ ଯାଇ ବିଳାପ କରୁଥିଲା । 
ଯେତେବେଳେ ତାର ନବମ ବାଳକର ମଧ୍ଯ ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଗଲା, ସେତେବେଳେ ସେ 
ପୁଣି ରାଜଦ୍ଵାର ସମ୍ମୁଖରେ ପହଞ୍ଚୁଲା । ସେହି ସମୟରେ ଅର୍ଜୁନ ସେଠାରେ ଥିଲେ । ସେ 
ତାକୁ ପ୍ରତିଶୃତି ଦେଲେ ଯେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ସନ୍ତାନକୁ ରକ୍ଷା କରିବି ଅନ୍ୟଥା ମୁଁ ମୋର 
ପ୍ରାଣ ତ୍ୟାଗ କରିଦେବି । ଯେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନ ତାହା କରିବାରେ ସଫଳ ହୋଇପାରିଲେ 
ନାହିଁ ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣର ସମସ୍ତ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣି 
ଦେଇଥିଲେ । ଏହିପରି ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ବଚନ ତଥା ପ୍ରାଣର ରକ୍ଷା କରିଥୁଲେ 
ଏବଂ ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣ ତଥା ଅନ୍ୟ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ଉପରେ କୂପା ପ୍ରଦାନ କରିଥିଲେ । 


ଏହାପରେ, ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧର ଶେଷ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଲୀଳା ବିହାରର 
ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ଦ୍ଵାରକାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଷୋହଳ ହଜାରରୁ ଅଧ୍ବକ ରାଣୀ 
ଥିଲେ। ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ନିଜ- ନିଜର ବିରାଟ ଅତି ସୁନ୍ଦର ମହଲ ଥିଲା । ଯେତେ ରାଣୀ 
ଥିଲେ, ସେତିକି ହିଁ ରୂପ ଧାରଣ କରି ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଲୀଳା ବିହାର 
କରୁଥିଲେ । ସଂକ୍ଷେପରେ ଭଗବାନଙ୍କର ପତ୍ନୀମାନେ ତାଙ୍କୁ କେତେ ଅନୁରାଗ କରୁଥିଲେ, 
କେତେ ଅଧକ ପ୍ରେମ କରୁଥିଲେ - ଏହି ସମସ୍ତ ଏଠାରେ ( ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ, ଶେଷ ଅଧାାୟ) 
ବଣ୍ଠ୍ରନ କରାଯାଇଛି । ପୁଣି ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବଜୀ ଯଦୁବଂଶର ସନ୍ତାନ ସନ୍ତତିମାନଙ୍କର 
ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବର୍ଜ୍ଜନ କରିଛତନ୍ରି । ତାପରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସମସ୍ତ ଦେବତାମାନେ ହିଁ 
ଯଦୁବଂଶୀ ରୂପରେ ଅବତରିତ ହୋଇଥିଲେ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅତି 


ସ୍ପେହ କରୁଥିଲେ ଏବଂ ସେହି ଭାବରେ ବୁଡ଼ି ରହୁଥିଲେ । 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସର୍ବତ୍ର ଅଛନ୍ତି, ସେ ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ସ୍ଥ୍ରାନ ଅଟନ୍ତି । 
ତଥାପି ଅଧର୍ମର ଅନ୍ତ କରି, ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଦୁଃଖକୁ ପ୍ରଶମିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ସେ 
ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଶେଷରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଜୟକାର କରିବା ସହିତ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ଯିଏ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ କର୍ମର ତଥା ତାଙ୍କର ଲୀଳାମାନଙ୍କର ଶ୍ରବଣ, କୀଉ୍ଭନ ତଥା 
ଚିନ୍ତନ କରିବ, ସେହି ମନୁଷ୍ଯ ତାଙ୍କର ପରାଭକ୍ତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ, ଭଗବାନଙ୍କର 
ପରମଧାମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିନିଏ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଲୀଳାର ଶ୍ରବଣ ଅବଶ୍ୟ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏଥ୍ର ସହିତ ଦଶମସ୍ତନ୍ଧର ସମାପ୍ତ ହେଉଛି । 


॥ ୬୩୨ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଦଧଂ 
ମୁଲିର ସ୍ଵରୂପ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ ହେଉଛି ମୁକ୍ତି ସ୍ତନ୍ତ ଏବଂ ଭାଗବତର ସାର ଅଟେ। ଯଦ୍ୟଯପି 
ସଗୁଣ ଲୀଳା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ ହିଁ ଭାଗବତର ସାର ଅଟେ, ତଥାପି ଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧର ମହତ୍ତ୍ଵ ସବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟେ । ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ସନ୍ଗ୍‌ ଏକନାଥଜୀଙ୍କର ନାମ 
ବଡ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ସେ ଜଣେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସନ୍ଛ୍‌ ଅଟନ୍ତି । ସେ ଏହି ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ ଉପରେ ବହୁତ 
ସୁନ୍ଦର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଲେଖୁଛନ୍ତି । ମହାରାଷ୍ଟ୍ରରେ ତା'ଂହା ବିଶେଷ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହୋଇଛି। ସେ 
ଜଣେ ଅଦ୍ଵୈତ ସାଧୁଥିଲେ । ଦ୍ଵୈତର ପରିଭାଷା ତ ତାଙ୍କୁ ଆସୁ ବି ନ ଥିଲା | ଯେଉଁଭଳି 
ଭାବରେ ଏକାଦଶୀ ବ୍ରତର ବିଶେଷ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଛି, ସେହିଭଳି ଏହି ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧର 
ମଧ୍ଯ ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଆମେ ଆମର ପାଞ୍ଚଟି ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା ଏକମନ - ଏହି 
ଏକାଦଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ଭଗବତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵରେ ଯୁକ୍ତ କରିଦେବା ଉଚିତ୍‌ । ମୁକ୍ତିର ପରିଭାଷା 
ଆମେ ପ୍ରଥମରୁ ବିରାର କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବଜୀ ( ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧରେ) କହିଛନ୍ତି - 


ମୁକ୍ତିହିତ୍ଵନ୍ୟଥାରୂପଂ ସ୍ଵରୂପେଣ ବ୍ୟବସ୍ଥିତିଃ ॥ ( ୨.୧୦.୬) 


ମୁକ୍ତିର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯିବା । ଏବେ ଆମେମାନେ 
ନିଜ ସ୍ଵରୂପଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସ୍ତ୍ରିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ସେହି ଅନ୍ୟଥା ସ୍ଫ୍ରିତିକୁ 
ଛାଡ଼ି ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପରେ, ସ୍ବ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ତ୍ରିତ ହୋଇଯିବାକୁ “ ମୁକ୍ତି” କୁହାଯାଏ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ମୋକ୍ଷ ବିଷୟରେ ଲୋକମାନଙ୍କର ମନରେ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ଧାରଣା 
ସବୁ ହୋଇଥାଏ, ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବିଚାର ସବୁ ହୋଇଥାଏ । କେହି କେହି କହନ୍ତି ସ୍ଵର୍ଗକୁ 
ଯିବା ହେଉଛି ମୁକ୍ତି । କେହି କେହି କହନ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କର ଲୋକକୁ ଯିବା ତଥା 
ଭଗବାନଙ୍କର ନିକଟକୁ ଯିବା ହିଁ ମୋକ୍ଷ ଅଟେ ଅଥବା ଭଗବାନଙ୍କ ଭଳି ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା, ତଥା ଭଗବାନଙ୍କ ପରି ରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ମୋକ୍ଷ ଅଟେ । କେହି କେହି କହନ୍ତି 
ଜନ୍ମ ମରଣ ପିଶ୍ଡରୁ ମୁକ୍ତି ହେବା ତଥା ପୁର୍ନଜନ୍ମ ନ ନେବା ହିଁ ମୋକ୍ଷ ଅଟେ । ଏପରି 
ନାନାପ୍ରକାରର ଧାରଣା ହେଉଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଏହା ଉପରେ ଭଲ ଭାବରେ ବିଗାର କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ । 
॥ ୬୩୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏବେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି, ତାହା ଆମର ପ୍ରକୃତ ରୂପ 
ନୁହେଁ। ସେଥୁପାଇଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଅଛି । ପ୍ରକୃତରେ ଏବେ ଏହା 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଜଣା ନାହିଁ ଯେ ଆମ୍ଭଙ୍କୁ କାହିଁକି ଦୁଃଖ ହେଉଛି ? ମୁମ୍ବାଇରେ ରହୁଥୁବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ଭାବନ୍ତି ଯେ, ଆମେ ମୁମ୍ବାଇରେ ଅଛନ୍ତି, ତେଣୁ ଆମକୁ ଦୁଃଖ ହେଉଛି । ଦିଲ୍ଲୀ 
ଗଲିଗଲେ ଆମକୁ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ଦିଲ୍ଲୀବାଲା ଭାବନ୍ତି ଯେ ଆମେ କଲିକତା 
ଚାଲିଗଲା ପରେ ସୁଖ ହୋଇଯିବା । କିନ୍ତୁ ଝୁ ଦିଲ୍ଲୀ ଯିବାପରେ ଦିଲ୍ଲୀର ଦୁଃଖ ହୋଇଥାଏ | 
ସେଠାରେ ବମ୍ବେର ଦୁଃଖ ରହେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ନୁ ଦିଲ୍ଲୀର ବିଶେଷ ଦୁଃଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ | 
ସେହିପରି କଲିକତାରେ ଦିଲ୍ଲୀର ଦୁଃଖ ରହେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ କଲିକତାରେ ଅଲଗା ଦୁଃଖ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । କହିବାର ଅର୍ଥ କିଛି ଲୋକମାନଙ୍କ ମତରେ କୌଣସି ସ୍ଥାନ (ଦେଶ) 
ବିଶେଷ ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କୁ ଦୁଃଖପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି, ଅଥବା ଆମ୍ଭର ସମୟ ଖରାପ ଗରଲିଛି, 
ଶନିଦଶା ଗାଲିଛି, ସେଥୁପାଇଁ ଦୁଃଖ ହେଉଛି । ତାଙ୍କୁ ଲାଗୁଛି ସାଢ଼େ ସାତ ବର୍ଷ 
ଗଲାପରେ ଗ୍ରହ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯିବ; ସବୁ କିଛି ଠିକ୍‌ ହୋଇଯିବ । 


କିନ୍ତୁ ଏପରି ହୋଇ ନ ଥାଏ । କାହିକି ନା ସେତିକି ବେଳକୁ କୌଣସି ଅନ୍ୟ 
ଗ୍ରହର ଦୃଷ୍ଟି ପୁଣି ବକ୍ର ହୋଇଯାଇଥାଏ । କୌଣସି ନା କୌଣସି ଗ୍ରହ ଅନିଷ୍ଟ ଗ୍ପହରେ 
ସବୁବେଳେ ରହୁଥାଏ । ଏହି ସମସ୍ତେ ଇଷ୍ଟ ଗୃହରେ କିପରି ରହି ପାରିବେ ? କେହି 
ନା କେହି ଗ୍ରହ ଓଲଟା- ସିଧା କାର୍ଯ୍ୟ ସବୁବେଳେ କରୁଥାଆନ୍ତି । ତେଣୁ ଶାନ୍ତି କିପରି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ? 

କେହି କେହି କହନ୍ତି, ମୋ ଘରେ ଭିଡିଓ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ମୁଁ ଦୁଃଖୂ । ଭିଡିଓ 
ଆସିଗଲା ପରେ ମୁଁ ସୁଖୂ ହୋଇଯିବି । ଯାହା ଘରେ ଭିଡିଓ ଅଛି, ସେ ଭାବୁଛି ଯେ ସେ 
ବିକ୍ରି କରି ଦେଲେ ହିଁ ସୁଖୂ ହୋଇଯିବ । ଏପରି ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି । କେହି 
?ହନ୍ତି - ମୁଁ ମୋର ପନ୍ୀ ନିମନ୍ତେ ଦୁଃଖ ହେଉଛି | ପନ୍ନୀକୁ ବଦଳାଇ ଦେଲେ ସୁଖର 
ହୋଇଯିବି। ସେଥୁପାଇଁ ମୁଁ ଦ୍ବିତୀୟ ବିବାହ କରୁଛି । ଏପରି ବିଗର କରି ବିବାହ 
ବିଚ୍ଛେଦ କରି ନିଏ । ତାପରେ ତାର ପଡୋଶୀ ତାର ସ୍ତ୍ରୀ ସହିତ ବିବାହ କରି ନିଏ । ଏହି 
ଦୁନିଆରେ ଏହା କୌଣସି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା ନୁହେଁ । କେହି କହନ୍ତି ମୁଁ ଅମୁକ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରି ସୁଖୂ ହୋଇଯିବି ତ ଆଉ ଜଣେ କହେ ମୁଁ ଅମୁକକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଲେ ହି ସୁଖର 
ହୋଇଯିବି । ଏହିପରି ସବୁବେଳେ ଚାଲୁଥାଏ । ମନୁଷ୍ଯ ଦେଶ ( ସ୍ଥାନ) ବଦଳାଏ । 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ର ବଦଳାଇ ଥାଏ, ଜଣା ନାହିଁ କ'ଣ କ ”ଣ ବଦଳାଉଥାଏ, କିନ୍ତୁ ତାର ସ୍ତ୍ରିତି 
ଯେମିତିକୁ ସେମିତି ରହିଥାଏ । ଟିକିଏ ବିଚାର କରନ୍ତୁ ଏ ସବୁ କ'ଣ ଆମର ସମସ୍ତ 
॥ ୬୩୪ | 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀଳ୍ଧ 


ଦୁଃଖର କାରଣ ହୋଇପାରେ ? ସତ କଥା ହେଉଛି ଯେ ଆମମାନଙ୍କୁ ଆମ ଦୁଃଖର 
ବାସ୍ତବିକ କାରଣ କଣ ତାହା ଜଣାନାହିଁ । 


ବେଦାନ୍ତ କହେ - ଆରେ ମୁର୍ଖ ! ଏ ସବୁ ତୁମର ଦୁଃଖର କାରଣ ନୁହନ୍ତି । ତୁମ 
ଦୁଃଖର ବାସ୍ତବ କାରଣ ହେଉଛି ଅନ୍ୟ କିଛି । ତୁମେ ନିଜକୁ ନିଜେ ଏହି ଶରୀର ସହିତ 
ବାନ୍ଧି ହୋଇ, ଏହି ଶରୀର ହେଉଛି ମୁଁ - ଏପରି ମାନି ନେଇଛି | ଏହା ହେଉଛି ତୁମର 
ଦୁଃଖର କାରଣ । ଏହା ତ ତୁମେ ଏକ ବେଶ ଧାରଣ କରିଛ; ପୁଣି ସେହି ବେଶ ସହିତ 
ତୁମର ପୁର୍ଣ୍ଣ ତାଦାମ୍ଲ୍ୟ ହୋଇଗଲାଣି । କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ତୁମେ ତାହା ( ଶରୀର) ନୁହେଁ | 
ସେଥୁପାଇଁ ତୁମେ ଯେତେବେଳେ ଏହି ତାଦାମ୍ମୟକୁ ଛାଡ଼ିଦେବ, ତ ବାସ୍‌, ସେତେବେଳେ 
ତୁମେ ମୁକ୍ତ । ତୁମକୁ ମୁକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ବେଦାନ୍ତ କହେ- 
ତୁମେ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ମୁକ୍ତ ଅଟ । କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞତାବଶତଃ ନିଜେ ନିଜକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଇ 
ନିଜକୁ ବନ୍ଧା ବୋଲି ମାନି ନେଇଛ । ତୁମର ବନ୍ଧନ ବାସ୍ତବିକ ନୁହେଁ, ଏହା କେବଳ 
ତୁମର ମାନ୍ୟତା । 


ମନ ଏବ ମନୁଷ୍ୟାଣାଂ କାରଣଂ ବନ୍ଧ ମୋକ୍ଷୟୋଃ ॥ 
( ଅମୂତବିନ୍ଦୁ ଉପନିଷଦ- ୨୧) 


ମନରେ କଳ୍ପନା କରି ତୁମେ ନିଜେ ବନ୍ଧନରେ ପଡି ଯାଇଛ । ଏହା ବ୍ୟତିରେକେ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବନ୍ଧନ ନାହିଁ । ଏହି ଦୁଃଖ ହିଁ ବନ୍ଧନ ଅଟେ । ବନ୍ଧନ କ'ଣ ଏହା ନ 
ବୁଝି ପାରିଲେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ରୂପରେ ଅନୁଭବ ହୋଇଥାଏ । ଯଦି କେହି କହନ୍ତି 
ଯେ, ଆପଣ ବନ୍ଧନରେ ଅଛନ୍ତି, ତେବେ ସେ କହନ୍ତି ବନ୍ଧନ କେଉଁଠି ? ମୁଁ ତ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର | 
ବନ୍ଧନର ଅର୍ଥ କୌଣସି ଦଉଡିରେ ବାନ୍ଧି ହେବା ନୁହେଁ । ଦୁଃଖ ରୂପରେ ଯାହା 
ଅନୁଭବରେ ଆସେ, ତାହା ହି ବନ୍ଧନ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଥିଲେ । ସେ କୌଣସି ନାଟକ 
କମ୍ପାନୀରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ । ତାଙ୍କୁ ନାଟକରେ ସବୁବେଳେ ସ୍ତ୍ରୀର ପାତ୍ର ମିଳୁଥିଲା। 
କାହିଁକି ନା ପ୍ରଥମେ ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ନାଟକରେ କାମ କରୁ ନ ଥଲେ । ପୁରୁଷମାନେ ହି ସ୍ତ୍ରୀର 
ବେଶ ଧାରଣ କରୁ ଥିଲେ । ମହାରାଷ୍ଟ୍ରରେ ବାଳଗନ୍ଧର୍ବ ଆଦି ଏତେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥୁଲେ ଯେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁ ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ନକଲ କରୁଥଲେ। ତେବେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିଜଣକ 
ପୁରୁଷ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ତ୍ରୀର ଅଭିନୟ କରି କରି ସ୍ତ୍ରୀ ରୂପ ପ୍ରତି ତାର ଏପରି ତାଦାମ୍ୟ 
ହୋଇଗଲା ଯେ ସେ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକଭଳି କଥା କହିବା ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲା । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, 
ସେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଭିନୟ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ମନୋରଞ୍ଜକ ହୋଇପାରେ, ପରନ୍ତୁ, ସ୍ବୟଂ ନିଜ 


|॥ ୬୩୫ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପାଇଁ ସମସ୍ୟା ରୂପ ନେଇଥୁଲା। ଜଣେ ପୁରୁଷ ଯଦି ନିଜେ ନିଜକୁ ସ୍ତ୍ରୀ ବୋଲି ମାନିନିଏ 
ତେବେ ବିଚାର କରନ୍ତୁ କେତେ ସମସ୍ୟା ହୋଇଥିବ । ତାର ବଡ ଟିଚିତ୍ର ସ୍ଥିତି ହୋଇଗଲା | 
କେହି ତାକୁ ଡାକିଲେ ସେ ସ୍ତ୍ରୀ ଭଳି ଆଚରଣ କରି ଆସୁଛି ବୋଲି କହେ । ତେଣୁ ଏହି 
ପ୍ରକାର ବନ୍ଧନ ତାର କି ଭଳି ନାଶ ହେବ ? ସାମାନ୍ୟ ବିଚାର କରନ୍ତୁ, ବନ୍ଧନର ନାଶର 
ଅର୍ଥ କ'ଣ ? ସେ ତ ଜଣେ ପୁରୁଷ । ତଥାପି ସେ ସ୍ତ୍ରୀ ସ୍ଵଭାବର ବନ୍ଧନରୁ କିପରି ମୁକ୍ତି 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବ ? ତାର ମୁକ୍ତି କିଭଳି ହେବ ? ତା” ନିମନ୍ତେ ମୁକ୍ତ କ'ଣ ? 

ଂହିତ୍ସା ତ୍ଯକ୍ସା ଅନ୍ଯଥା ରୂପଂ ସ୍ଵରୂପେଣ ବ୍ଯବସ୍ପିତିଃ” 

କେବଳ ସେତିକି ଯେ ସେ ସେହି ବେଶକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଦେବା ହି ମୁକ୍ତି । କାହିଁକି 
ନା ତାହା ତାର ବାସ୍ତବିକ ରୂପ ନୁହେଁ, ଅନ୍ୟଥା ରୂପ ଅଟେ | ତେଣୁ ସେ ଯେଉଁ ଅନ୍ୟ 
ରୂପ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ୍‌ କରି ନେଇଛି ତାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ମାତ୍ରକେ ପୁଣି ନିଜର ପୁରୁଷ 
ରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବ । ତାହାକୁ “ ସ୍ବରୂପେଣ ବ୍ଯବସ୍ଥିତିଃ” କହନ୍ତି । 

ତାକୁ ପୁରୁଷ ହେବା ନିମନ୍ତେ କିଛି କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଏହା ତ ଅତି 
ସରଳ ଅଟେ । 

ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମମାନଙ୍କ ସହିତ ମଧ୍ଯ ଏହିଭଳି କିଛି ହୋଇଅଛି । ଆମ୍ଭେ 
ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ ଏହି ସଂସାରରୂପୀ ରଂଗମଞ୍ଚରେ ନାଟକ କରୁଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଆମେ 
ଶରୀର ରୂପୀ ବେଶଧାରଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି । ଟିକିଏ ବିଗର କରନ୍ତୁ, ମୋର ଏହି 
ଶରୀରଟି କେବେହେଲେ କ'ଣ ' ମୁଁ” ହୋଇପାରେ ? ଯଦି ଶରୀରଟି ମୁଁ ହୋଇଥାଆନ୍ତି, 
ତେବେ ଯେଉଁଠାରେ ଶରୀର ଅଛି, ସେହିଠାରେ ସ୍ଵପ୍ନ ତଥା ନିଦ୍ରା ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ “ ମୁଁ” 
ରହିବା ଉଚିତ । କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭେ ଯେତେବେଳେ ଶୟନ କରିଥାଉ, ସେତେବେଳେ କଣ 
ଏହି ଶରୀର ସହିତ କୌଣସି ବ୍ୟବହାର ହୋଇପାରେ ? ଶରୀର ତ ପଡ଼ି ରହିଥାଏ । 
ସେଥୁପାଇଁ ଏହା ଉପରେ ଅବଶ୍ୟ ବିଚାର କରିବା ଉଚିତ ଯେ ଏହି ଶରୀର କ'ଣ 
କେବେ ମୁଁ ହୋଇପାରେ ? ଆମେ ସମସ୍ତେ ଶରୀର, ପ୍ରାଣ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଵି 
ଇତ୍ୟାଦିର ବେଶ ଧାରଣ କରିଛୁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର ଆଦି ପଞ୍ଚକୋଷ ସହିତ ଆମେ 
ପ୍ରଗାଢ଼ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ନେଇଛୁ । ଚୀର ହରଣ ଲୀଳା ବେଳେ ଏହା ଉପରେ ଆମେ 
ବିଗର କରଛନ୍ତ। 

ମୁଁ କଳା, ମୁଁ ଗୋରା, ଲୋକମାନେ ଏହିପରି କହିଥାଆନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ ଏହି ସବୁ 
ତ ଶରୀରର ରଙ୍ଗମାତ୍ର । ଏହା କେବଳ ବାହ୍ୟ ଚର୍ମର ଭେଦମାତ୍ର । ଭିତରେ ତ 


॥ ୬୩୬ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ସମସ୍ତେ ସମାନ । ଗୋରା ଲୋକମାନଙ୍କର ବେଳେ ବେଳେ ଅଭିମାନ ହୋଇଥାଏ ଯେ 
ମୁଁ ଗୋରା ଏବଂ କଳା ଲୋକମାନଙ୍କର ବେଳେବେଳେ ହୀନ ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ଯେ 
ମୁଁ କଳା । ସେମାନଙ୍କୁ କେହି କୁରୂପ ବୋଲି କହିଲେ ବହୁତ ଦୁଃଖ ହୁଏ, କ୍ରୋଧ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇଥାଏ । ସୁକରାତଙ୍କର ନାକଟି ବହୁତ ବଡ଼ ଥଲା । କେହି ଜଣେ ତାଙ୍କୁ କହିଲା, 
ତୁମର ନାକଟି ତ ବହୁତ ବଡ଼ । ଏହା ଶୁଣି ସେ କହିଲେ, “ ବହୁତ ଭଲ, ମୁଁ ଅଧକରୁ 
ଅଧ୍ଵକ ଅମ୍ଳଜାନ ନେଇପାରିବି ।” କୌଣସି ମହାପୁରୁଷ ଏଭଳି କଥା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବ 
ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଶରୀର ସହିତ କାହିଁକି ତାଦାମ୍ମ୍ୟ କରିବା ? କିନ୍ତୁ ଯଦି କେହି ଜଣେ 
କାହାକୁ କହନ୍ତି, ଆରେ ! ତୁମର କେଶ ପରିପକ୍ଵ ହୋଇଗଲାଣି, ଝଡ଼ିଗଲାଣି, ଏହା 
ଶୁଣିବା ମାତ୍ରକେ ସେ ଡରିଯାଏ, ଚିନ୍ତା କରେ | କେଶଗୁଡ଼ିକୁ କଣ କେହି ଏଠାରେ ଧରି 
ରହିପାରିବେ ? ଏହି କଥାରେ ଲୋକମାନେ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗନ୍ତି । କେହି କେତେ 
ଶ୍ଙ୍ଗାର କଲେ ମଧ୍ଯ ବାର୍ଵଧକ୍ୟଠାରୁ ବଞ୍ଚୁପାରି ନ ଥାଏ | ଯାହା କଲେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ ଚେଷ୍ଟା 
ବ୍ୟର୍ଥ ଯାଏ । ବାର୍ଧକ୍ୟକୁ ଦେଖୁ ସମସ୍ତେ ଭୟଭୀତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । କେହି କେହି 
ପ୍ଲାଷ୍ଟିକ୍‌ ସର୍ଜରୀ କରାନ୍ତି । କେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜେ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିବ ? ପ୍ରକୃତିର 
ନିୟମ ହେଉଛି ବିକୃତି । ସେଥରରେ ନିଶ୍ଚୟ ପରିଣାମ ହେବ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ଦେହ ପ୍ରତି କେତେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଗଲାଣି । କିଏ 
କହେ ମୁଁ ପତଳା, କିଏ କହେ ମୁଁ ମୋଟା | ଯିଏ ମୋଟା ସେ ପତଳା ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରୁଛି । ଯିଏ ଦେଖବାକୁ ଛୋଟ ସେ ଲମ୍ବା ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି । ଶରୀର ସହିତ 
ତାଦାମ୍ମ୍ୟ କରି କେହି କେହି କହନ୍ତି ମୁଁ ଉଚ୍ଚ ସମ୍ଭାନ୍ତ ବଂଶର ବ୍ୟକ୍ତି । ମୁଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ମୁଁ 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ମୁଁ ବୈଶ୍ୟ ଅଥବା ମୁଁ ଶୁଦ୍ର ଅଟେ । ନିଜ ଶରୀର ପ୍ରତି ଏତେ ତାଦାତ୍ବ୍ଯ 
ହୋଇଯାଇଛି, ଯେକୌଣସି ନିମ୍ବଜାତିର ନାମ ଆସିବା ମାତ୍ରକେ ଆମେ ସହନ କରିପାରି 
ନ ଥାଉ । ମୁଁ ଅମୁକ ଦେଶର ନାଗରିକ, ଏହିପରି ମଧ୍ଯ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । 
ସେଥପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଦେଶବାସୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦ୍ଵେଷ ହୋଇଥାଏ । କହିବାର ତାପ୍‌ର୍ଯ୍ୟ 
ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ କରି ନିଜେ ନିଜକୁ ଛୋଟ ତଥା ପରିଛିନ୍ସ ବିଚାର କରୁଛନ୍ତି । 
ସେହି କାରଣରୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ହେଉଛି । 


ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମର ପ୍ରାଣ ସହିତ ତାଦାମ୍୍ୟ ହୋଇଯାଇଥିବା 
ଯୋଗୁଁ. ଭୋକ ଶୋଷ ଲାଗୁଛି । ସେହି ଭୋକ ଶୋଷରେ ପୀଡ଼ିତ ହୋଇ ଆମ୍ଭେମାନେ 
କାନ୍ଦୁଛୁ । ସମସ୍ତଙ୍କର ନିଜ ନିଜର ଦୁଃଖ ଅଛି । ସମସ୍ତେ କାନ୍ଦୁଛନ୍ତି। ଆରେ ! ଦେହ 
ସହିତ, ପ୍ରାଣ ସହିତ, କେତେ ତାଦାମ୍ୟ୍‌ କରିଛନ୍ତି । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
॥ ୬୩୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସହିତ ଏବଂ ମନ-ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ମଧ୍ଯ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରିଛନ୍ତି। ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ତରେ ଆମେ 
କେତେ ସୁଖ୍‌ ଥିଲାବେଳେ ପର ମୁହୂର୍ତରେ ଦୁଃଖୁ ହୋଇଯାଉ ୮ କ୍ଷଣକେ କାନ୍ଦ, କ୍ଷଣକେ 
ହସ, ପୁଣି ଚିକ୍‌ାର, ଏହା ହି ସବୁ ଚାଲିଥାଏ | ଆରେ ! ମନ ହିଁ ସୁଖୂ, ଦୁଃଖ ହେଉଥାଏ | 
କିନ୍ତୁ ତୁମେ କଣ ମନ ? ତୁମେ କଣ ଏହି ଶରୀର ? ଶରୀର ତୁମର ଅଟେ, କିନ୍ତୁ 
ଶରୀର ତୁମେ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ମନଟି ମଧ୍ଯ ତୁମର ଅଟେ, କିନ୍ତୁ ମନ ତୁମେ ନୁହେଁ। 
ମନ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ହେଉଥୁବା ଯୋଗୁ ଜୀବନରେ ଶୋକ, ମୋହ ଆଦି ଲାଗି ରହେ | 
ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ଲୋକମାନେ ନିଜକୁ ଜ୍ଞାନୀ ଅଥବା ଅଜ୍ଞାନୀ ବୋଲି କହି 
ଜ୍ଞାନର ତଥା ଅଜ୍ଞାନର ଅଭିମାନ କରି ବସନ୍ତି । ଏହା ସବୁ ଅନ୍ୟଥା ରୂପ ଅଟେ । ଏ 
ସବୁ “ ନିଜର” ନୁହେଁ ଅଥବା “ ମୁଁ” ନୁହେଁ | ଏହି ସବୁର ଯିଏ ଦ୍ରଷା, ସେ ହିଁ ବାସ୍ତବରେ 
ମୁଁ ଅଟେ । ନିଜ ଶରୀରକୁ ସମସ୍ତେ ଦେଖନ୍ତି - ଜାଣନ୍ତି । ଯେଉଁ ବସ୍ତୁକୁ ଆମେ 
ଦେଖଥାଉ- ଯେପରି ଆମେ ପୁସ୍ତକକୁ ଦେଖୁ କିନ୍ତୁ ଆମେ କ'ଣ ପୁସ୍ତକ ହୋଇଯାଉ 
କି ? ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ପୁସ୍ତକକୁ ଦେଖୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ପୁସ୍ତକଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅଟେ, ସେହିଭଳି 
ସେ ଦେହକୁ ଦେଖୁଥିବାରୁ ସେ ଦେହଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅଟେ । ସେ ସ୍ଵୟଂ ଦେହର ହୋଇ 
ନ ପାରେ। କିନ୍ତୁ ଆମେ ସମସ୍ତେ ମାନି ନେଇଛନ୍ତି ଯେ ମୁଁ ହେଉଛି ଦେହ । ଏହା 
ହେଉଛି ମୋର ମୁଳ ବନ୍ଧନ । ଯାହାକି ମୋର ନୁହେଁ, ଅଥବା ମୋର ସ୍ଵଭାବ ନୁହେଁ- 
ତାହା ସହିତ ପ୍ରଗାଢ଼ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ମୁଁ ଦେହ ବୋଲି କହୁଛି। ବାସ୍‌, ଏହାକୁ ହିଁ ବନ୍ଧନ 
କୁହାଯାଏ । ଯେତେବେଳେ ଆତମ୍ଭମାନଙ୍କର ଏହି ବିବେକ ହୋଇଯିବ, ସେତେବେଳେ 
ଆମ୍ଭର ବନ୍ଧନ ନାଶ ହୋଇଯିବ । ଏହାକୁ “ ଆତ୍ମା-ଅନାମ୍ବା ବିବେକ” କୁହାଯାଏ । 
ଏହାକୁ ହିଁ “ ଦ୍ରୁଷ୍ଟା-ଦୃଶ୍ୟ”ଂ ବିବେକ କୁହାଯାଏ। ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଯେତେବେଳେ ଏହି 
ବିବେକର ଉଦୟ ହୋଇଥାଏ, ସେତେବେଳେ ବୁଝି ହୁଏ - ଏହି ଶରୀର ଅନାତ୍ବା 
ଅଟେ, ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ମାତ୍ର | ଏହା ' ମୁଁ" ହୋଇ ନ ପାରେ | ମୁଁ ଏହାଠାରୁ ଭିନ୍ନ, ଏହାର 
ପ୍ରକାଶକ, ଏହାକୁ ଦେଖୁଥିବା ଦ୍ରଷ୍ଟା ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ମାତ୍ର । “ହୃତ୍‌ ସ୍କୁଳେ ମନଃ 
ସ୍ବସ୍ମୃତା କ୍ରିୟା, ଉପଦେଶ ସାର ) । ବାସ୍‌ ସେତିକିବେଳେ ଜାଣିନେବା ଉଚିତ ଆମର 
ମନ ସ୍ଵ-ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତି ହୋଇଗଲାଣି । 

ତେବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଭାଗବତରେ ମୁକ୍ତିର ଏପରି ସୁନ୍ଦର ପରିଭାଷାର ବର୍ଣ୍ତନ 
ହୋଇଛି ¦ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସ୍ଵର୍ଗ ଆଦିକୁ ଯିବା ମୋକ୍ଷ ନୁହେଁ । ଅନ୍ୟ କୌଣସି ରୂପକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତି ନୁହେଁ। ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ଯ ମୋକ୍ଷ ନୁହେଁ । କୌଣସି ନୂତନ 
ଅନୁଭବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା, ଚକ୍ଷୁରେ ପ୍ରକାଶ ଦେଖୁବା, ଏ ସମସ୍ତ ମୋକ୍ଷ ହୋଇ ନ 
॥ ୬୩୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀକ୍ଧ 


ପାରେ । ଚକ୍ଷୁ ବନ୍ଦ କରି ପ୍ରକାଶ ଦେଖବା କଣ ଦରକାର ? ଦେଖିବାର ଅଛି ତ ଚକ୍ଷୁ 
ଖୋଲି କରି ଦେଖ ନା ।! ବାହାରେ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ପ୍ରକାଶ, ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ପ୍ରକାଶକୁ ଦେଖ, 
ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ପ୍ରକାଶକୁ ଦେଖ । ଜଣା ନାହିଁ, ଲୋକମାନେ କାହା-କାହାକୁ ମୋକ୍ଷ ବୋଲି 
କହିଥାଆନ୍ତି । ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବଜୀ କହନ୍ତି - “ ଅନ୍ୟଥା ରୂପଂ ହିତ୍ସା ସ୍ବରୂପେଣ ବ୍ୟବସ୍ମୁତିଃ | ' 
ଏହି ଭାଷାରେ ମୋକ୍ଷକୁ ବୁଝି ନେବା ଉଚିତ୍‌ । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତର ଏହି ଶ୍ଳୋକାର୍ଵରେ 
କୁହାଯାଇଥିବା କଥାକୁ ମନେ ରଖୁବା ଉଚିତ । ସଂସ୍କୃତରେ କରି ନ ପାରିଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜ 
ଭାଷାରେ ତାକୁ ବୁଝି ତାକୁ ସ୍କରଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଯାହା ମୋର ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ନୁହେଁ, 
ତାହା ଅନ୍ୟଥା ରୂପ। ସେହି ଅନ୍ୟଥା ରୂପକୁ ଛାଡ଼ି ନିଜର ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ହିଁ 
ମୋକ୍ଷ ଅଟେ । 


ସେଥୁପାଇଁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଦେଶକୁ ଯିବା (ଲୋକ ଲୋକାନ୍ତର), ନା କୌଣସି 
କାଳ ବିଶେଷର ପ୍ରାପ୍ତି, ନା କୌଣସି ଅନ୍ୟ ସ୍ଥିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଅନ୍ୟ କିଛି 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ । ନା ଆମର ଶରୀରକୁ ବଦଳାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଦେଶାନ୍ତରାପଭି, କାଳାନ୍ତରାପଭି ଅଥବା ଅବସ୍ଥାନ୍ତରା ପତି - ଏହିସବୁ ମଧ୍ଯରୁ କେହି 
ମୋକ୍ଷ ନୁହନ୍ତି । ଏହିଠାରେ ରହି ଯେତେବେଳେ ଆମର ବିବେକ ହୋଇଯାଏ, ସେହି 
ସମୟରେ ହିଁ ମୁକ୍ତି । ସେତେବେଳେ ଦେହଥାଇ ମଧ୍ଯ ଆମେ ମୁକ୍ତ ଏବଂ ଦେହ ବିନା 
ମଧ୍ଯ ଆମେ ମୁକ୍ତ । ନାଟକରେ ଯେତେବେଳେ କେହି କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ପାତ୍ରର ଅଭିନୟ 
କରେ, ସେହି ପାତ୍ର ଅନୁରୂପ ବେଶ ଧାରଣ କରେ, ତେବେ ଯଦିଓ ତାହା ତାର 
(ବେଶ) ନିଜ ସ୍ଵରୂପ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଭୂମିକାକୁ ନିର୍ବାହ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସେହି 
ବ୍ୟକ୍ତିର କିଛି ବିକାର ହୁଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଯଦି ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର ସେହି ପାତ୍ର ସହିତ ପୁର୍ଣ 
ତାଦାମ୍୍ୟ କରି ସେହି ପାତ୍ର ବିଶେଷ ହେଉଛି “ ମୁଁ”, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ଯଦି ଭୁମ ହୋଇଯାଏ 
ଯେ ସେ ପାତ୍ର ହି ତାର ନିଜ ରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ, ତେବେ ସେ ବନ୍ଧନରେ 
ପଡ଼ିଥାଏ । ଅନ୍ୟଥା ସେ ଭିକାରୀ ପାତ୍ରର ଅଭିନୟ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ 
ଉପରେ କୌଣସି କ”ଣ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହେବ ? କିଛି ହେବ ନାହିଁ । କାହିଁକି ନା, ସେ 
ଜାଣିଛ ଯେ ଭିକାରୀ ବେଶ ଧାରଣ କଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ସେ ଧନବାନ ରହିବ । ସେହିଭଳି 
ଭାବରେ ସ୍ତ୍ରରୂପ ତଥା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବେଶ ଧାରଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ତାର କିଛି ହାନି 
ହୁଏ ନାହିଁ, କାହିଁକି ନା ତାହା ଏକ ନାଟକ ମାତ୍ର । 


ଜଣେ ବାୟକ୍ତି ଏକ ନାଟକରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲା । ନିଜର ପାତ୍ରତା ଅନୁସାରେ 


ତାକୁ ଅନ୍ତିମ ଦୃଶ୍ୟରେ ମରିଯିବାର ଅଭିନୟ ବେଳେ ପର୍ଦା ପଡ଼ିଯିବାର ଥିଲା । ହେଲା 
॥ ୬୩୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କ'ଣ ହ ସେ ମରିବାର ଅଭିନୟ ତ କଲା, କିନ୍ତୁ ପର୍ଦା ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ | କିନ୍ତୁ ସେ ପର୍ଦା 
ପଡ଼ିଛି କି ନାହିଁ ନ ଜାଣି ଉଠିବାକୁ ଲାଗିଲା | ହଠାତ୍‌ ତାର ଦୃଷ୍ଟି ପର୍ଦା ଆଡ଼କୁ ଗଲା | 
ପର୍ଦା ନ ପଡ଼ିବା ଦେଖ ପୁଣି ସେ ମରିଲା ଭଳି ପଡ଼ି ରହିଲା | ଦେଖନ୍ତୁ ନାଟକରେ ତାକୁ 
କୌଣସି ଅଭିନୟ କରିବାକୁ କଣ ଭୟ ଲାଗୁଛି ? କଣ କିଛି ଦୁଃଖ ଲାଗୁଛି ? ନାହି, 
କାହିଁକି ନା ସେ ଜାଣିଛି ଏହା ତ ନାଟକ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଏକ ଘଟଣା ମାତ୍ର ତଥା ଦୃଶ୍ୟ 
ମାତ୍ର । ସେ ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣିଛି, ମରୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି ସେ ନିଜେ ନୁହେଁ, ସେ ତ 
ନାଟକର କେବଳ ଏକ ପାତ୍ର । ତେବେ ତାକୁ କାହିଁକି ଭୟ ଲାଗିବ କହିଲେ ! ପ୍ରଥମେ 
ବେଦାନ୍ତର ଏହି ବିଚାର ଏକ ଅସାଧାରଣ ବା ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ଲାଗିପାରେ, ତଥାପି ଏହା 
ଶ୍ରବଣ ମନନର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଧ୍ବରେ ଧ୍ଵରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧରେ ଯେଉଁ ମୁକ୍ତିର ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି ତାଂଦ୍ଵାରା ଆମର ସମସ୍ତ 
ପ୍ରକାର ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ଘଟିଥାଏ । ଏହି ମୋକ୍ଷ ଥରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲା ପରେ 
ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି କେବେହେଲେ କାନ୍ଦି ପାରେ ନାହିଁ। ଏହା ହିଁ ଏଥୁରେ ଏକ ମାତ୍ର ସମସ୍ୟା 
ଅଟେ। କାରଣ ନା କିଛି ଲୋକମାନଙ୍କୁ କାନ୍ଦିବାକୁ ହି ଭଲ ଲାଗେ । ସେମାନେ 
ସବୁବେଳେ କାନ୍ଦୁଥାଆନ୍ତି । ସେହି କାରଣରୁ ତାଙ୍କୁ ସହାନୁଭୂତି ମିଳିଥାଏ । ତେବେ ଏହି 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତର ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧରେ ଏଭଳି ସୁନ୍ଦର ମୋକ୍ଷର ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି ଯେ, 


ଯାହାକୁ ଥରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲା ପରେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଦୁଃଖ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରେ ନାହିଁ | 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଧରାକୁ ଧର୍ମର ସଂସ୍ଥାପନା କରିବା ନିମନ୍ତେ 
ଆସିଥିଲେ । ଯେତେବେଳେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଅଧ୍ଯାମ୍ବଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ଦେଇନାହାନ୍ତି, 
ସେତେବେଳ ଧର୍ମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂସ୍ଥାପନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ ଧର୍ମ ତାକୁ ହଁ 
କୁହାଯାଇଥାଏ, ଯଦ୍ଦାରା ଧାରଣା ହୋଇଥାଏ । ସମାଜର ଧାରଣା ସେତେବେଳେ 
ହୋଇପାରିବ, ଯେତେବେଳେ ଜଣେ ଜଣକ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ, ସଦ୍ଭାବନା ରଖନବ | ପ୍ରେମ 
ବିନା ଧାରଣା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ ତଥା ସଙ୍ଗଠନ କରିବା ମଧ୍ଯ ଅସମ୍ଭବ ହେବ । 
ଆମ୍ଭେମାନେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଏକତାର, ସଙ୍ଗଠନ ଆଦିର ବହୁତ କଥା କହୁ, କିନ୍ତୁ ପରସ୍ପର 
ଦ୍ଵେଷ ମଧ୍ଯ କରିଥାଉ । ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଏକତାର ଯେତେ ଦ୍ଵାହି ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ପରସ୍ପର ପ୍ରେମ 
? ଥିଲେ ଏକତା କେଉଁଠି ଆସିବ ? ଧାରଣା କିପରି ସମ୍ଭବ ହେବ ? ଯେତେବେଳେ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଜାଣିପାରି ନ ଥାଉ, ସେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଭଲ ପାଇପାରିବୁ ନାହିଁ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଆମ୍ଭଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହନ୍ତି । ଆମ୍ଭର ନିଜର 


ସ୍ଵ-ସ୍ଵରୂପ ହିଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଭାସିତ ହେଉଛି; ଏହିଭଳି ଜ୍ଞାନ-ଅଦ୍ବୈତ ଜ୍ଞାନ ନ 
॥ ୬୪୦ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀକ୍ଧ 


ହୋଇ ପ୍ରେମ ହେବା ଅସମ୍ଭବ । ଯେତେବେଳେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜେ ନିଜକୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଲ ପାଇବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । 
ପ୍ରେମ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେବା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ଅଦ୍ଵୈତର 
ଜ୍ଞାନୀ ହଁ ଧର୍ମ ସଂସ୍ଫ୍ବାପନ କରିପାରିବ । 


ମହାଭାରତରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଦେଖିଛନ୍ତି ଯେ ସେଠାରେ କେବଳ ଯୁଦ୍ଧ ଅଥଟା 
ହାଣିବା, କାଟିବା ହି ନାହିଁ । ଅଧକନ୍ତୁ ସେଠାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଧର୍ମର ସଂସ୍ଥାପନ 
ନିମନ୍ତେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାର ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ରାଜବିଦ୍ୟା ରାଜଗୁହ୍ୟଂ ପବିତ୍ର ମିଦମୁତ୍ତମମ୍‌ । 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାବଗମଂ ଧର୍ମ୍ୟଂ ସୁସୁଖଂ କର୍ତୁମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥ 
(ଭଗବତ୍‌ ଗୀତା ୬- ୨) 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ ସେହି ଅଦ୍ଵ୍‌ୟ ଜ୍ଞାନକୁ- 
ଅବ୍ୟୟମ ପଦକୁ ଧର୍ମ୍ୟଂ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି । ଉଦ୍ଧବଜୀ ଭଗବାନଙ୍କର ବାଳ ସଖା ଥୁଲେ, 
ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ମଧ୍ଯ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ସେହି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରିଥଲେ । 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର ଜୀବନ କାଳରେ ଏହି ମହତ୍ଵପୂଣ୍ଟ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । 
ପ୍ରଥମେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ ହେଉଛି ଉଦ୍ଧବଜୀଙ୍କୁ ଏହି ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତରେ ଏହି ( ଏକାଦଶ) ସ୍କନ୍ଧରେ କୁହାଯାଉଛି ଯେ ଆମ୍ଭର 
ଯେଉଁ ଏକାଦଶ ଉପାଧ୍ଵମାନ ସବୁ ରହିଛି - ପାଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ିୟ, ପାଞ୍ଚ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା 
ଅନ୍ତଃକରଣ, ଏମାନଙ୍କ ସହିତ ତାଦାମତ୍ମ୍ୟ କରି ଆମେ ନିଜ ସ୍ଵରୂପଠାରୁ ଦୂରକୁ ଗାଲି 
ଆସିଲୁଣି । ଏହି କଥାକୁ ବିଗର କରି ସେହି ତାଦାମ୍ମ୍ୟକୁ ସମାପ୍ତ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ନିଜ 
ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ଉଚିତ । ଏହା ହି ହେଉଛି ମୁକ୍ତି। ଏହ ମୁକ୍ତିର ପ୍ରାପ୍ତି ଗୋଟିଏ 
କ୍ଷଣରେ ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ ¦ ବାସ୍‌, ଏହି କଥାକୁ ନିଜର ବୁଵିରେ ନିଶ୍ଚୟ କରି ଦେବା 
ଉଚିତ । ଏହି କ୍ଷଣରେ ବସି ବସି ଏହିଠାରେ ହି ମୁକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବ । ସେଥ୍ରପାଇଁ 
ଅନ୍ୟ କେଉଁ ଦେଶ ଦେଶାନ୍ତର ତଥା ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାଳ ବିଶେଷକୁ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ 
ପଡ଼ି ନ ଥାଏ। ନା ସେଥୁପାଇଁ କିଛି କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ଯାହା କିଛି ସବୁ ହେଉଛି, 
ବାସ୍‌ ତାର କେବଳ ଦ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇ ରୁହ । କିନ୍ତୁ କର୍ତା ନୁହେଁ । ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ମୋକ୍ଷର 
ଲକ୍ଷଣ । ବାସ୍ତବରେ ଉପଦେଶ ହି ହେଉଛି କେବଳ ସେତିକି । କର୍ତା ହେବାକ୍ଷଣି 


॥ ୬୪୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପରିଣାମ । ସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଭୋକ୍ତା ମଧ୍ଯ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ଏହି କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା 
ହେବା ହିଁ ବାସ୍ତବରେ ବନ୍ଧନ । ଯେତେବେଳେ ଦ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇଯାଇ ଥାଉ, ସେତେବେଳେ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଇ ଥାଉ । ସାର ରୂପରେ ଏତିକି ପ୍ରସ୍ତାବନା ପରେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା । 


ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କ ନାଶର ପୂଷ୍ଠଭୂମି 


ପୂର୍ବ ପୂର୍ବ ସ୍କନ୍ଧଗୁଡିକରେ ଆମେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅନ୍ୟ ଲୀଳା ସବୁ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି। ଏହା ପରେ ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଲୀଳାମାନ ମଧ୍ଯ ଆମେ ବିଗ୍ଛର 
କଲେ । ଏବେ ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବଜୀ କହୁଛନ୍ତି, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ 
ସବୁ ଲୀଳା କରିବାର ଥରିଲା, ସେ ସବୁ ସେ କରି ନେଲେ | ସେହି ମଧରେ ମହାଭାରତ 
ଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ ହୋଇସାରିଥିଲା । ସେହି ଯୁଦ୍ଧରେ ପୂଥିବୀର ଭାର ରୂପ କୌରବମାନଙ୍କର 
ମଧ୍ଯ ନାଶ ହେଇସାରିଥିଲା । ପ୍ରଥମରୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅନେକ ଅସୁରମାନଙ୍କର ନାଶ 
କରି ସାରିଥିଲେ । ପୁଣି ବଳରାମଜୀ ତଥା ଅନ୍ୟ ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କର ସହାୟତାରେ ସେ 
ଅନେକ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ନାଶ କରାଇଥିଲେ । ନିଜ ଶକ୍ତ ଦ୍ଵାରା ସେ ଜରାସନ୍ଧ ଆଦି 
ବଳଶାଳୀ ରାଜାମାନଙ୍କୁ ମରାଇଥିଲେ । ସମସ୍ତ ପୂଥୁବୀ ଅସୁର ରହିତ ହୋଇ ଯାଇଥୁଲା। 


ତେବେ ଭଗବାନ ବିଚାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ସମସ୍ତ ଅସୁର ତ ନଷ୍ଟ ହେଲେ, 
କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏ ସମସ୍ତଙ୍କ ବିନାଶ କରାଇଲି ସେହି ( ଯଦୁବଂଶୀ) ମାନେ 
ତ ରହିଗଲେ । ଏମାନେ ବଡ଼ ଶକ୍ତିଶାଳୀ । ବଉଉମାନ ତ ଏମାନଙ୍କୁ ସମ୍ଭାଳିବା ନିମନ୍ତେ 
ମୁଁ ଏଠାରେ ଅଛି, ଏହି ଅବତାରକୁ ସମାପ୍ତ କରି ମୁଁ ଯେତେବେଳେ ଏଠାରୁ ଗାଲିଯିବି, 
ତେବେ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ନିରଙ୍କୁଶ ହୋଇଯିବେ । ଏବେ ତ ଏମାନେ ଠିକ୍‌ ଅଛନ୍ତି, 
ଭଲ ଅଛନ୍ତି, ପରେ କିଏ ଜାଣେ କଣ ହେବେ ? ପରେ ଯଦି ଏମାନେ ଆହୁରି ଅଧ୍ବକ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇ ମନ ମୁତାବକ କରିବାକୁ ଲାଗନ୍ତି, ଆସୁରୀ ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ ହେବେ, 
ତେବେ ଏମାନଙ୍କୁ ବାରଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ କିଏ ଥ୍ବବ ? ତେଣୁ ମୁଁ ଏଠାରୁ ଯିବା ପୁର୍ବରୁ 
ଏମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସମାପ୍ତ କରି ଦେଇ ଯିବି । 

ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ଧ୍ଯାନ ଦେବା ଯୋଗ୍ୟ କଥା ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର 
ଯେଉଁଠାରେ ରାଗ ( ଆସକ୍ତି) ଦେଖାଯାଉଥିଲା, ସେହିଠାରେ ହି ଅନାସକ୍ତି ମଧ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଦେଖାଯାଉଥୁଲା। ତାଙ୍କର ଏହି କୃଷ୍ଣାବତାର ବଡ଼ ବିଲକ୍ଷଣ ଅବତାର ଅଟେ । ଯେଉଁଠାରେ 
ସେ ଗୋପୀମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଅନୁପମ ପ୍ରେମ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି, ସେହିଠାରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
॥ ୬୪୨ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଛାଡି ଦେଇ ଚାଲି ଆସିଲେ । ସେ ଭୋଗରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଥିଲେ, ବୈରାଗ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ 
ଥିଲେ ଏବଂ ଯୋଗରେ ମଧ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଥିଲେ । ଲୀଳା ସମ୍ବରଣ ପୂର୍ବରୁ ସ୍ଵୟଂ ନିଜର 
ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କୁ ନଷ୍ଟ କରାଇବାରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କିଛି ଲାଗି ନ ଥିଲା, କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ଦ୍ଵନ୍ଦ ନ ଥିଲା, କାହିକି ନା ସେ ତ ମୁକ୍ତ ଥୁଲେ । ଭଗବାନଙ୍କର ଏହା ଏକ 
ବିଶେଷ ଆଧ୍ଥାମ୍ବିକ ଲୀଳା ଅଟେ । 


ତେବେ ଭଗବାନ ବିଚାର କଲେ ଯେ, ସମ୍ଭବତଃ ଏହି ଯଦୁବଂଶୀମାନେ 
ଯେଉଁମାନେ କି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଗଲେଣି, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଆସୁରୀ ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ 
ହୋଇପାରନ୍ତି। ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି କଥା ସତ୍ୟ ନିଶ୍ଚୟ । ଆମର ଅନ୍ତଃକରଣରୁ ମଧ୍ଯ 
ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଚାଲିଯାଆନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଆମର ସୁବିଚାରଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ 
ଭୂଲ କରି ବସନ୍ତି । ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି ଦେଖାଶୁଣା କରିବା ପାଇଁ ଥାଆନ୍ତି, ସେ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ଠିକ୍‌ ଚ୍ଲୁଥାଏ । ଅନେକ ଘରେ ଆମେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତାଙ୍କର ମାତା-ପିତା ଜୀବିତ ଅଛନ୍ତି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନଙ୍କର ପିଲାମାନେ ପରସ୍ପର 
ଭଲରେ ରହିଥାଆନ୍ତି। ଯେମିତି ସମସ୍ତଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ପଡ଼ିଯାଇଥାଏଥ, ସତରେ ସେମାନେ 
କେତେ ଭଲ ! କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ମାତା-ପିତା ଚାଲିଯାଆନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଅନର୍ଥ 
ହେବା ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । ତୁ - ତୁ, ମୁଁ - ମୁଁ ମଧ ହୋଇଥାଏ | ବହୁତ ଭଲ ପିଲା 
ଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ପୁଣି କ"ଣ ହେଲା ? ସେଥୁପାଇଁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, “ ମୁଁ 
ଏମାନଙ୍କୁ ସମାପ୍ତ କରି, ତାପରେ ହି ଏଠାରୁ ଯିବି ।” ସତରେ କି ବିଲକ୍ଷଣ ବିଚାର ! 
ଦେଖନ୍ତୁ, ବ୍ୟବହାରରେ ମଧ୍ଯ ଏପରି ବିଗର ଦେଖାଯାଏ । ଯେଉଁଭଳି “ କଣ୍ଟକେନ 
କଣ୍ଟକମ୍‌”, କେହି ଜଙ୍ଗଲରେ ଯାଉଥିବା ବେଳେ ଯଦି ତାର ପାଦରେ କଣ୍ଟା ପଶିଯାଏ, 
ତେବେ ଆଉ ଏକ କଣ୍ଟା ନେଇ ସେହି ( ପଶିଯାଇଥିବା) କଣ୍ଟାକୁ ବାହାର କରି ଦିଆଯାଏ। 
ପୁଣି, ଦୁଇଟି ଯାକ କଣ୍ଟାକୁ ଫିଙ୍ଗି ଦିଆଯାଏ । ଦ୍ବିତୀୟ କଣ୍ଟାକୁ ସମ୍ଭାଳି କରି ରଖାଯାଏ 
ନାହିଁ ଯେ, ଏହି କଣ୍ଟାଟି ସେବା କରିଛି, ତେଣୁ ତାକୁ ରଖୂଦେବା । ଏହିଭଳି ହୋଇ ନ 
ଥାଏ । କାହିଁକି ନା ସେହି କଣ୍ଟାକୁ ପକେଟରେ ଅଥବା ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ରଖୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ତଦ୍ଵାରା ସବୁବେଳେ ଫୋଡ଼ି ହେଉଥାଏ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି କଣ୍ଟକ ଦ୍ଵାରା କଣ୍ଟକକୁ 
ବାହାର କରିବା, ଏବଂ ପୁଣି ସେ ଦୁହିଙ୍କୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଦେବା । 


ପ୍ରକୃତ ମ୍ରରସଙ୍ଗର ବ୍ୟାବହାରିକ ପକ୍ଷକୁ ଆମ୍ଭେ ବିଗ୍ଚର କଲେ । ଏବେ ଏହି 
ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଧର୍ମ ତଥା ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିଗ୍୍‌ର କରିବା । ମୁଁ ହେଉଛି ଦେହ, ମୁଁ ହେଉଛି 
ମନ, ମୁଁ ହେଉଛି ବୁଵି, ମୁଁ ହେଉଛି ଅହଂକାର, ମୁଁ ହେଉଛି ଜୀବ, ମୁଁ ଦୁଃଖ, ମୁଁ କରା, 
॥ ୬୪୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମୁଁ ଭୋକ୍ତା - ଏହି ସମସ୍ତ ବୃଭି ହେଉଛି ଅଜ୍ଞାନ ଜନ୍ୟ । ଏମାନଙ୍କୁ ନିରାକରଣ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ ଆମ୍ଭେ ଜ୍ଞାନ ବୃତ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଥାଉ । ଏହି ଦେହ ମୁଁ ନୁହେଁ, ମୁଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ନୁହେଁ, ମୁଁ ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ଅଟେ; ମୁଁ ବ୍ରହ୍ମସ୍ରୂପ ଏହି ବୃଭି ଦ୍ଵାରା ସେହି ଅଜ୍ଞାନ 
ଜନିତ ବୂଭିମାନଙ୍କୁ ନିବାରଣ କରାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ପର ମୁହୂର୍ତରେ ଜ୍ଞାନାତ୍ମକ ବୂଭିମାନଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ସମାପ୍ତ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ଯଦିଓ ସାଭ୍ବ୍ଵିକ ବୃତ୍ତି ଦ୍ଵାରା ରାଜସିକ ଏବଂ ତାମସିକ 
ବୃତ୍ତିମାନଙ୍କୁ ସମାପ୍ତ କରାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ତାପରେ ସେହି ସାଦ୍ତ୍ରିକ ବୂଭିକୁ ମଧ୍ଯ ତ୍ୟାଗ କରି 
ତ୍ରିଗୁଣର ଉର୍ଦ୍ଵ୍‌କୁ ଯିବାକୁ ହୁଏ । ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରଣାଳୀରେ ବେଦକୁ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମ କୁହାଯାଇଛି। 
ତେବେ ବ୍ରହ୍ମବାକ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେଦ ବାକ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ହି ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ବୃଭିମାନଙ୍କର 
ନିଷେଧ ହୋଇଯାଇଥାଏ । ଅନାମ୍ବ ବୃଭିର ମଧ୍ଯ ଏବଂ ତାପରେ ଆତ୍ମବୃଭ୍ଭିର ମଧ୍ଯ 
ନିରାସ (ନିରାକରଣ) ହୋଇଯାଏ । ବାସ୍‌, ସେତେବେଳେ କେବଳ ଆମ୍ମା ହିଁ 
ରହିଯାଇଥାଏ । 


ସଂକ୍ଷେପରେ, ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତ ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କର 
ସହାୟତାରେ ସମସ୍ତ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ନଷ୍ଟ କଲେ, ପୁଣି ସେ ବିଚାର କଲେ ଯେ ଏହି 
ଯଦୁବଂଶୀମାନେ ଆଗକୁ ଯାଇ ପୁଣି ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତିର ନ ହୁଅନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଯୋଜନା 
ପୁର୍ବକ ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ କରାଇ ଦେଲେ। ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗର ଆଧ୍ୟାମ୍ନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ହେଉଛି - ପ୍ରଥମେ ଅଜ୍ଞାନ ବୃଭିକୁ ଜ୍ଞାନ ବୂତ୍ଭି ଦ୍ଵାରା ନିରାକରଣ କଲେ, ପୁଣି ସେଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲେ । ଦୁହିଙ୍କୁ ନିରାକରଣ କରି ନିର୍ଦ୍ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲେ । ଦୁଇ ବୂଭିର 
( ଜ୍ଞାନ, ଅଜ୍ଞାନଃ ବିନାଶ ଘଟିବା ପରେ, ରହିଲା କିଏ ? ନିର୍ଦ୍ବନ୍ଦ, ଅଦ୍ଵୟ, ପରମାତ୍ମା 
ସ୍ଵୟଂ ରହିଲେ । ସ୍ଵ ସ୍ଵରୂପସ୍ଥ ହୋଇ ରହିଲେ । ବାସ୍‌, ପୁଣି ଦ୍ବିତୀୟ କେହି ରହିଲେ 
ନାହିଁ। ଅନ୍ୟ କିଛି ମଧ୍ଯ ରହିଲା ନାହିଁ । ନିଜର ସହଜ ସ୍ଥିତିରେ ପହଞ୍ଚ ନିର୍ଭୟ ହୋଇଗଲେ। 
ଯଦ୍ଵାରା ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତି ହୋଇଯାଏ, ନିର୍ଭୟତାର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ 
ଏହି ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧରେ ବଣ୍ଠନ କରୁଛନ୍ତି । 


ବେଦାନ୍ତର ସଂସ୍କାର ନ ଥିଲେ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ବଡ଼ କ୍ଳଲିଷ୍ଟ ଲାଗିପାରେ । ଏହା ମଧ୍ଯ 
ଲାଗିପାରେ ଯେ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଭାଗବତ ତ ଭଲ ଲାଗୁଥିଲା । ଏବେ କିଛି ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହେଉନାହିଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହା ହେଉଛି ବେଦାନ୍ତର ବିଷୟ, ତାଜ୍ବଵିକ ଚର୍ଚ୍ଚାର ବିଷୟ । 
ଏହାକୁ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ରେ ବୁଝିବା ଉଚିତ । ସଗୁଣକୁ ବୁଝିଲୁ, ଏବେ ଟିକିଏ ନିଗୁଁଣକୁ ମଧ୍ଯ 
ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ । “ ରଘୁପତି ମହିମା ଅଗୁଣ ଅଗାଧ” | କାହିକି ନା ଭଗବାନଙ୍କର 
ଯେଉଁ ଅଗୁଣ ମହିମା ଅଛି, ତାହା ହି ତାଙ୍କର ଗଭୀରତା, ତଥା ତାଙ୍କର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପ 
॥ ୬୪୪ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀକ୍ଧ 


ଅଟେ । ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵର ଜ୍ଞାନ ଉଦୟ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭକ୍ତିରେ 
ଗଭୀରତା ଆସେ ନାହି, ଗମ୍ଭୀରତା ଆସେ ନାହି | ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭକ୍ତି କେବଳ ଏକ 
ଭାବନା ହୋଇ ରହିଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ଦୁଇ ( ନିର୍ଗୁଣ ତଥା ସଗୁଣ)ଟି ସ୍ଵରୂପକୁ ବୁଝିବା 
ଆବଶ୍ୟକ। 


ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମଶଣାପ 


ଶ୍ରୀଶୁକଦେବଜୀ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ନିଶ୍ଚୟ କରି ନେଲେ 
ଯେ ଏହି ଧରାଧାମକୁ ଯିବା ପୁର୍ବରୁ ସାତ୍୍ରିଵ ବୃତ୍ତି ରୂପୀ ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସମାପ୍ତ 
କରି ଯିବାକୁ ହେବ, ସେତେବେଳେ ସେ ବିଚାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ଏମାନଙ୍କୁ 
କିପରି ବିନାଶ କରିବାକୁ ହେବ ? କହିଲେ ବ୍ରହ୍ମଶାପ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହେବ । ଦେଖନ୍ତୁ, 
ବ୍ରହ୍ମର ଉପଦେଶ ଦ୍ଵାରା ହି ବୂଭ୍ଭି ମାତ୍ର ବାଧ୍ଧତ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ବ୍ରହ୍ମଶାପ 
ଦ୍ଵାରା ବିନାଶ ହେବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ । ନ ହେଲେ ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କୁ କିଏ ମାରିବ, ଏଭଳି 
କେହି ନ ଥ୍ରବେ । ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ଅଭିଶାପ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ନିମିତ୍ତରେ 
ସେମାନଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇ ପାରି ନ ଥାଆନ୍ତା । ସେମାନଙ୍କୁ ନଷ୍ଟ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ଅନ୍ୟ କାହା ପାଖରେ ନ ଥ୍ବଲା । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମ ଅଭିଶାପ ଦେବାର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିଦେଲେ । ଖେଳ-ଖେଳରେ ଯଦୁବଂଶୀ ଯୁବକମାନେ ରଷିମାନଙ୍କର, 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ଅପରାଧ କରିଦେଲେ ଏବଂ ସେହି କାରଣରୁ ସେମାନଙ୍କର ଅଭିଶାପର 
ପାତ୍ର ହେଲେ। ପ୍ରକୃତରେ ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର ମାୟା ଅଟେ । ଭଗବାନ ନିଜର ସଂକଳ୍ପ 
ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଏହା ସବୁ କରାଇଥୁଲେ । ତାହା କାହିକି ? ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେଠାରୁ 
ବିନାଶ କରିବା ନିମନ୍ତେ, ନିର୍ଦ୍ବନ୍ଦ ସ୍ଥିତି ସ୍ଥାପନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ! ଦେଖନ୍ତୁ ରାମ 
ଅବତାରରେ ତ ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜ ସହିତ ନେଇ ଯାଇଥିଲେ, କିନ୍ତୁ କୃଷ୍ଣ ଅବତାରରେ 
ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନଷ୍ଟ କରି ଦେଇ ଯାଉଛନ୍ତି । 


ରାମାବତାରରେ ତଥା କୃଷ୍ଣାବତାର ଦୁହିଙ୍କୁ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂଲେ ସେଥୁରେ 
ବଡ଼ ବିରୋଧାଭାସ ଦେଖାଯାଏ । ଯେଉଁଠାରେ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଜୀ ସମସ୍ତ ଅଯୋଧ୍ଯାବାସୀମାନଙ୍କୁ 
ତାଙ୍କର ସଙ୍ଗରେ ନେଇଯାଇଥିଲେ ଏଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଦ୍ଵାରକାବାସୀମାନଙ୍କୁ 
ସମାପ୍ତ କରିଯାଉଛନ୍ତି । ଦୁଇଟି କଥା ବିପରୀତ ଲାଗିଲେ ମଧ୍ଯ ତାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 
ଏକ । ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ବିଧ ପ୍ରଧାନ, ଅନ୍ଯଟି ହେଉଛି ନିଷେଧ ପ୍ରଧାନ । ଯଥା 
ଅନ୍ଵୟ ପଦ୍ଧତିରେ ଉପଦେଶ କଲାବେଳେ କୁହାଯାଏ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ ହିଁ ଅଟନ୍ତି, 


॥ ୬୪୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆଉବ୍ୟତିରେକ ପଦ୍ଧତିରେ କୁହାଯାଏ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର ବ୍ୟତିରେକେ ଆଉ କିଛି 
ନାହିଁ। ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ବିଚାର କରାଯାଏ । ବେଦାନ୍ତରେ ବିଚାର 
କରିବାର ପଦ୍ଧତି ହେଉଛି ଦୁଇ ପ୍ରକାରର, ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଅନ୍ଵୟ ପଦ୍ଧତି ଏବଂ 
ଅନ୍ୟଟି ହେଉଛି ବ୍ୟତିରେକ ପଦ୍ଧତି । ଯାହା କିଛି ସବୁ ଦେଖାଯାଉଅଛି, ତାହା ସବୁ 
ଭଗବାନ ହିଁ ଅଟନ୍ତି, ବ୍ରହ୍ମ ହଁ ଅଟନ୍ତି ' ସର୍ବ ଖଲୁ ଇଦଂ ବ୍ରହ୍ମ' (ଛା, ଉପନିଷଦ୍‌ ୩- 
୧୪-୧) ଅଥବା କୁହନ୍ତୁ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅତିରିକ୍ତ କିଛି ନାହିଁ “ ନେହ ନାନାଏସ୍ତ 
କିଞ୍ଚନ? (କଠ - ଉପ, ୨. ୧. ୧୧) ଏଇ ଦୁଇଟି କଥା ହେଉଛି ଗୋଟିଏ । ଏହିଭଳି 
ରୀତିରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସଙ୍ଗରେ ନେଇଯିବା ତଥା ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବିନାଶ କରାଇଯିବା; ଏହି ଦୁଇଟି ଘଟଣାରେ ବିରୋଧ 
ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ କୌଣସି ବିରୋଧ ନାହିଁ । ଏହି ଦୁଇଟି ଘଟଣାବଳୀର 
ତାପୂୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଏକ । 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଶୁକଦେବଜୀଙ୍କୁ ପଗରୁଛନ୍ତି ମହାରାଜ ! ଯେଉଁ 
ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କ ସହିତ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରହୁଥିଲେ, ତାଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର 
ଅଭିଶାପ କିଭଳି ଲାଗିଲା ? ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏଭଳି କି ଅପରାଧ ହୋଇଥୁଲା ? 
ସେତେବେଳେ ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବ କହୁଛନ୍ତି ଯେ- ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କ ସହିତ ରହିବା ସମୟରେ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ-ବିଗ୍ଚର କଲେ ଯେ ଲୀଳା ସମ୍ବରଣ କରିବାର ସମୟ ଆସିଗଲାଣି। 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯଦୁବଂଶରେ ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥିଲେ । ଏବେ ସେ ତିରୋଭୁତ ହେବାକୁ 
ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ଯେଉଁଭଳି, ବୃତ୍ତିର ଉଦୟ ହେବା ପରେ ତାର ଅସ୍ତ ମଧ୍ଯ ହେବା ଉଚିତ୍‌; 
ତେବେ ତ ସ୍ଵରୂପରେ ବ୍ୟବସ୍ଥିତି ସମ୍ଭବପର ହେବ ! ତେଣୁ ଭଗବାନ ବିର୍‌ର କଲେ 
ଯେ ଏବେ ଏହି ସମସ୍ତଙ୍କୁ କିପରି ବିନାଶ କରାଯାଇପାରିବ ? ଦ୍ଵାରକାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
ମଧ୍ଯ ରହନ୍ତି; ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମୁନିରଷିମାନେ ମଧ୍ଯ ରହନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ରହିଥୁବା ବେଳେ ଏହି 
ଦ୍ଵାରକାର ଅଥବା ଦ୍ଵାରକାବାସୀ ମାନଙ୍କର କେବେହେଲେ ନାଶ ହେବ ନାହିଁ। ଏହା 
ବିଚାର କରି ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ତଥା ମୁନିରଷିମାନଙ୍କୁ ପିଣ୍ଡାରକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯାଇ ବସତି ସ୍ଥାପନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରେରଣା ଦେଲେ । ଭଗବାନଙ୍କର ଏହିଭଳି 
ପ୍ରେରଣା ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସେମାନେ ଦ୍ଵାରକା ଛାଡ଼ି ପାଖରେ ଥୁବା ପିଣ୍ଡାରକ ବନକୁ ଚଲିଗଲେ। 


ଗୋଟିଏ ଦିନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର କେତେ ଜଣ ପୁତ୍ର ଖେଳୁ ଖେଳୁ ସେଠାରେ ରଷିମାନଙ୍କ 
ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚୁଥିଲେ, ପୁଣି କେଜାଣି କାହିଁକି ତାଙ୍କର ମନରେ ରଷିମାନଙ୍କ ସହିତ କୁ 
ଚେଷ୍ଟା କରିବା ନିମନ୍ତେ ବିଚ୍୍‌ର ପ୍ରକଟ ହେଲା । ସେମାନେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏକ 
॥ ୬୪୬ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀକନ୍ଧ 


ପୁତ୍ର, ଯାହାଙ୍କର ନାମ ଥଲା ଶାମ୍ବ, ଯିଏ କି ଦେଖବାକୁ ଅତି ସୁନ୍ଦର, ତାକୁ ସ୍ତ୍ରୀ ବେଶରେ 
ସୁସଜିତ କଲେ। ସେ ମଧ୍ଯ ସାମାନ୍ୟ ସ୍କୀର ନୁହେଁ, ଗର୍ଭବତୀ ସ୍ତ୍ରୀ ଭଳି ତାକୁ ସଜାଇ 
ଦେଲେ। ପୁଣି ତାକୁ ନେଇ ସମସ୍ତେ ରଷିମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, ଏବଂ ନମ୍ରତାର 
ଅଭିନୟ କରି ପରାରୁଛନ୍ତି; “ ଭଗବନ୍‌ ! ଏହି ନବ ଯୁବତୀ ଗର୍ଭବତୀ ଅଟେ | ଇଏ 
ଜାଣିବାକୁ ଗହୁଁଛି ଯେ ଏହା ଗର୍ଭରୁ ପୁତ୍ର ଜନ୍ମ ହେବ କି ପୁତ୍ରୀ ? ଆପଣ କୃପା କରି 
କୁହନ୍ତୁ । ସେ ନିଜେ ପଚାରିବାକୁ ସଂକୋଚ କରୁଛି ।” ଏହି ଶାମ୍ବ ମଧ୍ଯ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଭଳି 
ଅଭିନୟ କରିବାରେ କୁଶଳ ଥଲା । କିନ୍ତୁ ରଖିମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ କଣ କିଛି ଗୁପ୍ତ 
ରହିପାରିବ ? ସେ ବୁଝିଗଲେ ଯେ, ଯଦୁବଂଶର ଯୁବକମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଖେଳୁଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଏପରି ବ୍ୟବହାରରେ ରଷିମାନଙ୍କୁ କ୍ରୋଧ ଆସିଗଲା ଏବଂ ସେ 
କ୍ରୋଧଯୁକ୍ତ ହୋଇ କହିଲେ, “ ଏହାର ଗଭଁରୁ ନା ପୁତ୍ର ହେବ ନା ପୁତ୍ରୀ |”” ଏକ ଲୁହାର 
ମୁଶଳ ଜନ୍ମ ହେବ ଏବଂ ତାହା ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ କୁଳକୁ ନଷ୍ଟ କରି ଦେବ। 


ରଷିମାନଙ୍କର ଏପରି ବଚନକୁ ଶୁଣି ଯଦୁବଂଶୀ ଯୁବକମାନେ ଚିନ୍ତାରେ 
ପଡ଼ିଗଲେ । ସେମାନେ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଶାମ୍ବର ପେଟରୁ ସମସ୍ତ ବସ୍ତ୍ରକୁ ବାହାର କଲାବେଳେ 
ଦେଖଲେ ସତକୁ ସତ ସେହି ସମୟରେ ଏକ ଲୁହାର ମୁଶଳ ବାହାରି ଆସିଲା । ମୁଶଳର 
ଅର୍ଥ ଲୁହାର ଏକ ବାଡ଼ି । ଯଦ୍ଦ୍ାରା ଧାନ ଆଦି କୁଟାଯାଏ । ରଷିମାନଙ୍କର ଅଭିଶାପ ତ 
ତତ୍‌କ୍ଷଣ ଫଳିଭୁତ ହୁଏ, ତଥା ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ | ଭୟଭୀତ ହୋଇ ସମସ୍ତେ ବିଚାର 
କଲେ ଯେ ଏହା ଖେଳ ଖେଳରେ କ'ଣ ହୋଇଗଲା ହ? କିନ୍ତୁ ଦେଖନ୍ତୁ, ତାଙ୍କର ବୁଝି 
କିପରି ହୋଇଗଲା ? ସେମାନେ ଘରକୁ ଆସି ସମସ୍ତଙ୍କର ଉପସ୍ତିତିରେ ସମସ୍ତ ଘଟଣାକୁ 
ଉଗ୍ରସେନଙ୍କୁ ତ କହିଲେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କିଛି କହିଲେ ନାହିଁ ଯେ ଆମ୍ଭେ 
ରଷିମାନଙ୍କ ସହିତ ଏହିଭଳି କରୁଥିଲୁ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଅଭିଶାପରେ ଏକ ମୁଶଳ ବାହାରିଛି । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଜୀବନରେ ଏଭଳି କିଛି ଘଟଣା ଥାଏ ଯାହାକୁ ଆମ୍ଭେ ଲୁଗଇବାକୁ ଚାହୁଁଛୁ । 
ଏହି କଥାକୁ ସମସ୍ତେ ଜାଣିଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ କେହି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହି ନ ଥିଲେ। 
ସେମାନଙ୍କୁ ଲାଗୁଥୁଲା ଯ଼େ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ବଡ଼ ଆଦର କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର 
ପୁଜା କରନ୍ତି । ଏହି କଥାକୁ ଶୁଣି ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ କ୍ରୋଧ୍ଵତ ହେବେ । ଉଗ୍ରସେନଜୀ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହିଲେ ନାହି । ସେ ସେହି ମୁଶଳକୁ ଚୂର୍ଣ୍ଣ -ବିଚୂର୍ଣ୍ଣ କରି 
ଦେଲେ । ତଥାପି ସେଥରୁ ଖଣ୍ଡେ ଏପରି ଭାବରେ ରହି ଯାଇଥଲା ଯାହା ଚୁଣ୍ଣ୍ର ହେଇ 
ପାରିଲା ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ଉଗ୍ରସେନଜୀ କହିଲେ ଏହି ଖଣ୍ଡକୁ ତଥା ସମସ୍ତ ଚୂର୍ଣ୍ଣ 
ଆଦିକୁ ସମୁଦ୍ରରେ ଭସାଇ ଦିଅ । 


॥ ୬୪୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏବେ ଭଗବାନଙ୍କର ସଂକଳ୍ପକୁ କିଏ ଜାଣିପାରିବ । ଭଗବାନଙ୍କର ମାୟା ଦ୍ଵାରା 
ସେ ସମସ୍ତ ଚୂର୍ଣ୍ଣ କୁଳକୁ ଆସିଗଲା ଏବଂ ଏଁରକ (ଘାସ) ରୂପରେ ଜନ୍ମ ନେଲା । ଚୁର୍ଣ୍ଣ 
କଲାପରେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ଛୋଟ ଲୌହ ଖଣ୍ଡକ ଅବଶେଷ ରହିଥୁଲା, ତାକୁ ଏକ ମାଛ 
ଗିଳି ଦେଲା । ସେହି ମାଛକୁ ଗୋଟିଏ କେଉଟ ଧରିଲା । ମାଛର ପେଟରୁ ଯେତେବେଳେ 
ଏହି ଲୌହଖଣ୍ଡ ବାହାରିଲା, ସେତେବେଳେ କେଉଟ ତାକୁ ନେଇ କମାର ପାଖରେ 
ପହଞ୍ଚିଲା । ଶିକାର କରୁଥୁବା ଏକ ଲୁବ୍ଥକ କମାରକୁ କହିଲା ଯେ ମୋର ଶର ତୀକ୍ଷ୍ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ଏହି ଲୌହ ଖଣ୍ଡଟି ହିଁ ଠିକ୍‌ ହେବ । ସେ ସେହି ଲୌହଖଣ୍ଡକୁ ନେଇ 
ନିଜ ଶରରେ ଲଗାଇ ଦେଲା । 


ଭଗବାନଜ୍ଞାତସର୍ବାର୍ଥ ଭଶ୍ଵରୋଃପି ତଦନ୍ୟଥା । 

କର୍ତୁଂ ନୈଚ୍ଛଦ୍‌ ବିପ୍ରଶାପଂ କାଲରୁପ୍ୟନ୍ସମୋଦତ || (୧୧.୧.୧୨୪) 

ଯଦ୍ୟପି ଭଗବାନ ସର୍ବ ସମର୍ଥ ଅଟନ୍ତି । ସେ ଗାହିଥିଲେ ବ୍ରହ୍ମ ଅଭିଶାପକୁ ମଧ 
ନିରସ୍ତ କରିପାରି ଥାଆନ୍ତେ, କିନ୍ତୁ ସେ ତ ସ୍ବୟଂ ବିଚାର କରି ସାରିଥୁଲେ ଯେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ସମାପ୍ତ କରିବି । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ନିଜର ଶକ୍ତି ତଥା ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ପ୍ରୟୋଗ 
କଲେ ନାହି । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ; ବରଂ ଏହାର ବିପରୀତ ସେ ତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର 
ଅଭିଶାପକୁ ଅନୁମୋଦନ କଲେ । ଏହି ବିଷୟକୁ ଏଠାରେ ଛାଡି ଦେଇ ଏବେ (ପର 
ଅଧ୍ଧାୟରେ ) ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୁଏ । ଆଗକୁ ଏହି ସନ୍ଦର୍ଭ ପୁଣି ଥରେ ଆସିବ। 


॥ ୬୪୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କକ୍ଧ 


ବସୁଦେବଙ୍କୁ ନାରଦଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନ ଉପଦେଶ 
ଗୋବିନ୍ଦଭୁଜଗୁପ୍ତାୟାଂ ଦ୍ଵାରବତ୍ୟାଂ କୁରୁଦ୍ବହ । 
ଅବାତ୍ସୀନ୍ନାରଦୋଃଭୀକ୍ଷଂ କୃଷ୍କୋପାସନଲାଲସଃ || (୧୧.୨.୧) 


ଏହି ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧରେ ଏବେ ଜ୍ଞାନର ଚର୍ଚ୍ଚା ପ୍ରାରମ୍ଭ ହେଉଛି । ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ 
ରଷିମାନେ ତ ବନକୁ ଚାଲିଯାଇଥିଲେ; କିନ୍ତୁ ନାରଦଜୀ ବାରମ୍ବାର ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଯିବା-ଆସିବା କରୁଥିଲେ । ସେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅତ୍ୟଧ୍ରକ ପ୍ରେମ କରୁଥିଲେ । 
ତାଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା ହେଉଥଲା, ତେଣୁ ସେ 
ପ୍ରାୟତଃ ଦ୍ଵାରକା ଆସୁଥୁଲେ । ଥରେ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୂ ବସୁଦେବଙ୍କ ଘରକୁ ଆସିଲେ। 
କାହିକି ନା ସେ ବିଚାର କଲେ ଯେ ବସୁଦେବ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ପ୍ରେମ ତ କରନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ନିଜର ପୁତ୍ର ବୋଲି ବିଗ୍ର କରି ପ୍ରେମ କରନ୍ତି । ଏବେ ଯଦି ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ସବୁବେଳେ ପୁତ୍ର-ପୁତ୍ର ବୋଲି ବିଚାର କରନ୍ତି, ତେବେ କଥା ଅଧା ହୋଇ ରହିଯିବ ! 
ସେଥୁରେ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଆସିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏବେ ତାଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପର - 
ଭଗବାନଙ୍କର ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନକୁ ଜାଣିବା ପରମ ଆବଶ୍ୟକ । ଏବେ ତାର ସମୟ ଆସିଗଲାଣି। 


' ଦେବର୍ଷି ବସୁଦେବୋ ଗୂହାଗତମ୍‌! ନାରଦଜୀଙ୍କୁ ଘରକୁ ଆସିବାର ଦେଖୁ 
ବସୁଦେବଜୀ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଗତ କଲେ । ପୁଣି ତାଙ୍କ ପୂଜା ଆଦି ସମାପ୍ତ କଲା ପରେ, ସେ 
ନାରଦଜୀଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - ଭଗବନ୍‌ ! ଆପଣଙ୍କ ଭଳି ଭଗବତ୍ମୟ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମୀଜନ 
ଆମ ଗୁହରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ ଏହା ଆପଣଙ୍କର ଅପାର କୂପା । ଆପଣ ତ “ ସାଧବୋ 
ଦୀନ ବସ୍ୁଲାଃ”୧୧. ୨. ୬ ଅଟନି | ଯଦ୍ୟପି ମୁଁ ତ ଏତିକିରେ କୃତକୃତ୍ୟ | ତଥାପି 
ମୋ ମନରେ ବହୁତ ଥର ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ହେଉଛି । ସତ୍ୟକୁ ଜାଣିବା ନିମନ୍ତେ 
ଜିଜ୍ଞାସା ହେଉଛି। ସମସ୍ତେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ପରମାତ୍ମା କହୁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଯେତେବେଳେ 
ତାଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ କଥା ପଗ୍ରେ ସେତେବେଳେ ସେ ମୋର ପାଦ ସ୍ପର୍ଶ କରି କୁହନ୍ତି - ଆପଣ 
ତ ମୋର ପିତା । ପୁଣି ସେ ମୋ ଠାରୁ ଶିଖୁବା ନିମନ୍ତେ କଥା ପଚାରନ୍ତି । ତେଣୁ 
ତାଙ୍କଠାରୁ ତ ମୁଁ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବି ନାହିଁ । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ମୋର 
ମନରେ ମଧ୍ଯ ଇଏ ମୋର ପୁତ୍ର ବୋଲି ସବୁବେଳେ ଆସିଯାଉଛି । ( ଜଣାନାହି, ମାତା 
ଦେବହୁତି ନିଜପୁତ୍ର କପିଳ ମୁନିଙ୍କ ଠାରୁ କିଭଳି ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତ କରିଥୁଲେ, ତତ୍‌ ବ୍ୟତିରେକେ 
ଅନ୍ୟ କେହି ନାହାନ୍ତି । ) ସେଥୁପାଇଁ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କଠାରୁ ସେହି ସାଧନ ବିଷୟରେ ଜାଣିବାକୁ 
ଚାହୁଁଛି; ଯାହାର ଶ୍ରବଣ ମାତ୍ର ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ଏହି ଭୟାବହ ଭବସାଗରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

॥ ୬୪୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବ୍ରହ୍ମଂସ୍ତ ଥାପି ପୂଜ୍ଛାମୋ ଧର୍ମାନ୍‌ ଭାଗବତାଂସ୍ତବ । 
ୟାଞ୍ଜୁତ୍ଵା ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ମର୍ତ୍ୟୋ ମୁଚ୍ୟତେ ସର୍ବତୋଭୟାତ୍‌ || ( ୧୧.୨.୭) 


ଯାହାର ପାଳନ କରି ମନୁଷ୍ୟ ସବୁପ୍ରକାର ଭ୍ରମରୁ, ସଂସାରର ଭୟଠାରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ, ସେହି ଭାଗବତ ଧର୍ମ କ'ଣ, ଆପଣ ମୋତେ କୁହନୁ || ମୁଁ ପ୍ରଥମେ ମଧ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଆରାଧନା କରିଥିଲି । ସେ ସମୟରେ ତାଙ୍କର ଲୀଳାରେ ମୋହିତ 
ହୋଇ ମୁଁ ତାଙ୍କଠାରୁ ଜ୍ଞାନ ମାଗିଲି ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ ମୁଁ ପୁତ୍ର ରୂପରେ ମାଗିଥଲି । 
ସେଥୁପାଇଁ ସେ ପୁତ୍ର ରୂପରେ ଆସିଲେ । ଏବେ ଏହି ରୂପରେ ମୁଁ ତାଙ୍କଠାରୁ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରି ପାରିବି ନାହିଁ । ଆପଣ ତ ସନ୍ଥ, ସନ୍ଗ୍‌ ଲୋକମାନେ ହି ଜ୍ଞାନ ଦେଇପାରିବେ । 
ତେଣୁ ଆପଣ ମୋତେ ସଂସାର ସାଗରରୁ ପାର ହେବା ନିମନ୍ତେ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରାନ୍ତୁ | 
ବସୁଦେବ ଭଗବାନ ଦେବଷି ନାରଦଙ୍କ ନିକଟରେ ଏଭଳି ନିବେଦନ କଲେ | ବସୁଦେବ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ତଥା ଗୁଣର ଶ୍ରବଣ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି - ଏହା ଶୁଣି- 


ପ୍ରୀତସ୍ତମାହ ଦେବର୍ଷିର୍ହରେଃ ସଂସ୍ପାରିତୋ ଗୁଣୈଃ ॥ (୧୧.୨.୧୦) 


ସ୍ଵୟଂ ନାରଦ ଭଗବାନଙ୍କର ଗୁଣର ସ୍କରଣ କରି ତନ୍ମୟ ହୋଇଗଲେ। ତାଙ୍କର 
ହୃଦୟ ପ୍ରସନ୍ନତାରେ ଭରିଗଲା । 


ରାଜା ନିମି ତଥା ନଅ ଯୋଗୀଶ୍ଵରଙ୍କର ସଂବାଦ 


ସେତେବେଳେ ସେ ବସୁଦେବଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମେ ବହୁତ ଉତ୍ତମ ପ୍ରଶ୍ନ 
ପଚାରିଛ, କାହିକି ନା ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଭାଗବତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ । ଏହାଦ୍ଵାରା ସଂପୂର୍ଣ 
ବିଶ୍ଵର ଧାରଣ ହୋଇଥାଏ । ମାନବର କଲ୍ୟାଣ ହୋଇଥାଏ। ” ପୁଣି କହିଲେ, ବସୁଦେବ, 
ରଷିମାନେ ଏହି ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଏକ ଏତିହାସିକ କଥା କହିଛନ୍ତି । ଏହିଭଳି ପ୍ରଶ୍ଵ ପୂର୍ବରୁ 
ପଚରାଯାଇଥିଲା। ତାହାଲେ ? କିଏ, କେଉଁଠି, କେତେବେଳେ ପଚାରିଥିଲେ ? ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଆଗକୁ ବଢ଼ିବା ପୂର୍ବରୁ ଆମ୍ଭେ ଟିକିଏ ପୂର୍ବ-ପୂର୍ବ କଥାକୁ ସ୍କରଣ କରିନେବା। ରଷଭ 
ଦେବଙ୍କ ଅବତାର ଆପଣମାନଙ୍କର ମନେ ଥୁବ । ରଷଭଦେବ, ମୁହଁରେ ପଥର ରଖୁ 
ରାଜ୍ୟରୁ ଚାଲିଯିବା ପୂର୍ବରୁ, ନିଜର ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ସମସ୍ତଙ୍କର ସମ୍ମୁଖରେ ବିଶେଷ ଶିକ୍ଷା 
ପ୍ରଦାନ କରିଥିଲେ । ତାଙ୍କର ଏକଶହ ପୁତ୍ର ଥୁଲେ, ଯେଉଁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରାଜା ଭରତ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁତ୍ର ଥିଲେ । ତାଙ୍କର ଶେଷ ନଅ ପୁତ୍ର ମହାଭାଗବତ ହେଲେ, ସେହି ନଅ 
ଯୋଗୀମାନଙ୍କର ନାମ ସେଠାରେ ଗଣନା ହୋଇଥଲା ( ୫.୪. ୧୧ ) ଏବଂ ଏହା ମଧେ 


॥ ୬୫୦ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


କୁହାଯାଇଥିଲା ଯେ ଏହି କଥାଟି ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧରେ ଆସିବ । ଏଠାରେ ସେହି ନଅ 
ଯୋଗୀଙ୍କର ଯେଉଁ କଥା ତାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ନାରଦ ବସୁଦେବଙ୍କୁ ଶୁଣାଉଛନ୍ତି । 
ସେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ମିଥିଳାର ରାଜା ନିମି ଥରେ ବହୁତ ବଡ଼ ଯଜ୍ଞ କରାଉଥିଲେ, ସେହି 
ସମୟରେ ତାଙ୍କର ସଭାରେ ଏହି ନଅଯୋଗୀ ପଦାର୍ପଣ କଲେ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ 
ତେଜସ୍ଵୀ ତଥା ସିଦ୍ଧ ଥଲେ । ସଦା ନିଜର ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ରହୁଥିବା ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ଥଲେ | 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଯତ୍ର-ତତ୍ର ସ୍ଵଚ୍ଛନ ରୂପରେ ବିଚରଣ କରୁଥିଲେ । ଥରେ ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ସ୍ଵତଃ ହିଁ ଅନାୟାସରେ ରାଜା ନିମିଙ୍କର ଯଜ୍ଞରେ ପହଞ୍ଚଗଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, 
ରାଜା ନିମିଙ୍କ ଉପରେ ତାଙ୍କର କେତେ ଅନୁଗ୍ରହ । ତାଙ୍କର ଦର୍ଶନ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ବିଦେହ 


ରାଜା ଆସନରୁ ଉଠିଯାଇ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଗତ କରୁଛନ୍ତି । କହୁଛନ୍ତି - 


ମନ୍ୟେ ଭଗବତଃ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପାର୍ଷଦାନ୍‌ ବୋ ମଧୁଦ୍ଧିଷଃ । 
ବିଷ୍ପୋଭୂତାନି ଲୋକାନାଂ ପାବନାୟ ଚରନ୍ତି ହି ॥ (୧୧.୨.୨୮) 


ଆପଣ ତ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର ପାର୍ଷିଦ ଅଟନ୍ତି । ସମସ୍ତଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ ଆପଣ ଏହି ଜଗତରେ ବିଚରଣ କରୁଛନ୍ତି . ଆଜି ମୋର ମଧ୍ଯ କଲ୍ୟାଣ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ଆପଣ ଏଠାକୁ ଆସିଛନ୍ତି । ଏହି ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମ ବଡ଼ ଦୁର୍ଲଭ ଅଟେ, 
“ ହେହିନାଂ କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁରଃ ' ଏହା ତ ବଡ଼ କ୍ଷଣ ଭଙ୍ଗୁର ମଧ୍ଯ ଅଟେ । ବର୍ତମାନ ଅଛି, 
ଏହାର ପରକ୍ଷଣରେ ଏହା ରହିବ କି ନାହି, ଏହାର କୌଣସି ଭରସା ନାହିଁ, କୌଣସି 
ନିଶ୍ଚୟ ନାହିଁ । ' ଦୁର୍ଲଭଂ ମାନୁଷୋ ଦେହୋ” ( ୧୧. ୧. ୨ ୬) ମନୁଷ୍ଯ ଦେହ ଦୁର୍ଲଭ 
ଅଟେ । ଏହି କଥା ଉପରେ ଆଜିକାଲିର ଲୋକମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁନାହାନ୍ତି । କହନ୍ତି- 
ଦୁଲ୍ଲିଭ କିପରି ? ଜନସଂଖ୍ୟା ଏତେ ବଢ଼ି ଚାଲୁଛି । ଆଜିର ଲୋକସଂଖ୍ୟାକୁ ଦେଖୁ 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଲାଗୁନାହିଁ ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ମ ଦୁର୍ଲଭ ଅଟେ । କିନ୍ତୁ ଶାସ୍ତ୍ର କହେ - 
“ ଜନ୍ତୁନାଂ ନର ଜନ୍ମ ଦୁର୍ଲଭମ୍‌ |” ( ବିବେକ ବୂଡ଼ାମଣି) । ଆରେ ! ସଂସାରରେ ଯଦି 
ଜନ୍ତୁମାନଙ୍କର, ଜୀବମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ଦେଖାଯାଏ ତ ଅନ୍ୟ ଜୀବମାନଙ୍କର ତୁଳନାରେ 
ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ହିଁ କେତେ ? ଟିକିଏ ବିଚାର କରନ୍ତୁ ! ତାହା ବହୁତ ଅଳ୍ପ । 


॥ ୬୫୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତତ୍ରାପି ଦୁର୍ଲଭଂ ମନ୍ୟେ ବୈକୁଣ୍ଠପ୍ରିୟଦର୍ଶନମ୍‌ ॥ (୧୧.୨.୨୬) 

ବିଦେହ ରାଜା ନିମି କହୁଛନ୍ତି, “ ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମ ତ ଦୁର୍ଲଭ ଅଟେ, କିନ୍ତୁ ତାହାଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ଲିଭତର ହେଉଛି ବୈକୁଣ୍ଠ ପ୍ରିୟଜନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ।” ଏଠାରେ ବୈକୁଣ୍ଠ ଶବ୍ଦର 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ବିଷ୍ଣୁ ଭଗବାନ । ବିଷ୍ଣୁ ସହସ୍ର ନାମରେ ଭଗବାନଙ୍କର ନିମନ୍ତେ 
ବୈକୁଣ୍ଠ ଶବ୍ଦ ଆସିଛି । ବୈକୁଣ୍ଠଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଏହାର ଅର୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତମାନଙ୍କର 
ଦର୍ଶନ ତ ଦୁର୍ଲିଭତର ଅଟେ । ରାଜା ନିମି କହୁଛନ୍ତି, “ ଆଜି ମୋର ସଦ୍ଭାଗ୍ୟ ଯୋଗୁ 
ଆପଣମାନେ ଏଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଛନ୍ତି । ଏହା ମୁଁ ଜାଣିଛି ଯେ ଯଦି କେହି ସନ୍ଥ ମିଳନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ବ୍ୟର୍ଥ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ 
ନିମନ୍ତେ ପ୍ରଶ୍ନ ପରରିବା ଉଚିତ୍‌ । 

ସଂସାରେଏସ୍ପିନ୍‌ କ୍ଷଣାର୍ଧୋଃପି ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଶେବଧୂର୍ନୁଣାମ୍‌ || ( ୧୧. ୨.୩୦) 

ଏଭଳି କୁହାଯାଏ ଯେ ଅର୍ଵକ୍ଷଣର ସତ୍‌ସନ୍ଗେଧ୍ଯ ଯାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ତାର 
କଲ୍ୟାଣ ହୋଇଯାଏ । ତାହା ଆମ୍ଭଙ୍କୁ ଅନେକ ପ୍ରକାର କଷ୍ଟରୁ, ଦୁଃଖଦ ପରିସ୍ଫିତିଠାରୁ 
ବଞ୍ଚାଇ ଥାଏ । ସେଥପାଇଁ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରୁଛି । ” 

ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ସନ୍ଦଭରେ ମୁଁ ଏକ ବିନୋଦଭରା କଥା ଶୁଣିଥିଲି । କେହି ଜଣେ 
ମହିଳା କଥା ଶୁଣିବାକୁ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଯାଇଥିଲେ । ସେହିଦିନ ସେଠାରେ ତାଙ୍କୁ କେବଳ 
ତିନୋଟି ଶବ୍ଦ ଶୁଣାଗଲା । ଗୋଟିଏ ଥିଲା - ' ଆସିଗଲେ”, ଦ୍ବିତୀୟ ଥିଲା ' ବସିଗଲେ”, 
ଏବଂ ତୃତୀୟଟି ଥିଲା “ ଯାଉଛନ୍ତି' ବାସ୍‌ । ସେହି ମହିଳା ସତ୍ସଙ୍ଗରୁ ଘରକୁ ଫେରିଲେ, 
ପଢ଼ି କହିଲେ, ' ସସଙ୍ଗ କରି ଆସିଗଲ” ଓ ସେ କହିଲେ ' ହ' କିନ୍ତୁ ଆଜି ମତେ ଖୁବ୍‌ 
ନିଦ ଆସୁଥିଲା ଭଲ କରି ଶୁଣିପାରିଲିନି ଖାଲି ତିନୋଟି ଶବ୍ଦ ଶୁଣିଲି । ଦୈବଯୋଗରୁ 
ଠିକ୍‌ ସେହି ସମୟରେ ଗୋଟିଏ ଚୋର ତାଙ୍କ ଘରକୁ ପଶିଆସିଲା। ପତି ପଚାରିଲେ 
ଚୋରର ଆସିବା ଏବଂ ପନ୍ନୀଙ୍କର କହିବା “ ଆସିଗଲେ”, ଏଇ ଦୁଇ ଘଟଣା ଏକାଠି 
ଘଟିଲା । ରୋର ଚିନ୍ତାରେ ପଡ଼ିଗଲା । ପୁଣି କହିଲେ - “ ବସିଗଲେ” । ରୋରକୁ 
ଲାଗିଲା, ଆରେ ! ଏଠାରେ ମୋତେ କେହି ଦେଖୁଛି । ଯଦି ମୋତେ କେହି ଦେଖୁଛି, 
ତେବେ ମୁଁ ଏଠାରେ ଗୋରି କରିପାରିବି ନାହିଁ। ଏଭଳି ବିଗ୍‌ର କରି ସେ ରୋରଟି 
ଯିବାକୁ ବାହାରିଲା, ସେତେବେଳେ ସେ ମହିଳା କହୁଥିଲେ “ ଯାଉଛନ୍ତି।” ଦେଖନ୍ତୁ 
ଅଧାକ୍ଷଣର ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଦ୍ଵାରା ତାର ଘରଟି ଚୋର ହାତରୁ ବଞ୍ଚୁଗଲା ! ! ! ତେବେ ଏଭଳି 
ହେଉଛି ସତ୍‌ସଙ୍ଗର ମହିମା । ସେଥ୍ରପାଇଁ ସତ୍‌ସଙ୍ଗର ମଧ୍ଯ ଜୟ-ଜୟକାର ହେବା 
ଉଚିତ । ଏହି ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ହି ଆମ୍ଭଙ୍କୁ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖରୁ ଉଦ୍ଧାର କରିପାରିବ । 


॥ ୬୫୨ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ପ୍ରଥମ ପ୍ରଶ୍ନ - ଭାଗବତ ଧର୍ମର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 


ତେବେ ବିଦେହରାଜା ନିମି ସେହି ନଅ ଯୋଗୀମାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - ଆପଣ 
କୂପା କରି ମୋତେ ବୁଝାଇ କୁହନ୍ତୁ ଯେ - 


ଅତ ଆତ୍ୟନ୍ତିକଂ କ୍ଷେମଂ ପୂଚ୍ଛାମୋ ଭବତୋଃନଘାଃ ।( ୧୧. ୨.୩୦) 


ଆତ୍ୟନ୍ତିକ କ୍ଷେମ କଂଣ ? ମନୁଷ୍ଯର ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କଲ୍ୟାଣ କେଉଁଥିରେ 
ଅଛି ? ଦେଖନ୍ତୁ, କେତେ ନମ୍ରତା ରାଜା ନିମିଙ୍କର, ସେ ପୁନଃ କହୁଛନ୍ତି - 


ଧର୍ମାନ୍‌ ଭାଗବତାନ୍‌ ବ୍ରୁତ ୟଦି ନଃ ଶ୍ରୁତୟେ କ୍ଷମମ୍‌ || (୧୧.୨.୩୯) 


ଯଦି ଆପଣଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆମ ପାଖରେ ଶୁଣିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ଅଛି ବୋଲି 
ବିଗର କରୁଛନ୍ତି, ତେବେ ଆପଣ ଆମମାନଙ୍କୁ ଭାଗବତ ଧର୍ମ ବୁଝାଇ କୁହନ୍ତୁ ଆମେ 
ତାକୁ ବୁଝିବାକୁ ଚାହୁଁଛୁ, କାହକି ନା ଆମେ ଶୁଣିଛୁ - 


ୟୈଃ ପ୍ରସନ୍ନଃ ପ୍ରପନ୍ନାୟ ଦାସ୍ୟତ୍ୟାତ୍ମାନମପ୍ୟଜଃ ॥| (୧୧. ୨.୩୯) 


ଏହି ଭାଗବତ ଧର୍ମ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ହୃଦୟରେ ଆସିଯାଏ, ତାଙ୍କୁ ଭଗବାନ 
(ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ) ନିଜେ ନିଜକୁ ହିଁ ଦେଇ ଦିଅନ୍ତି । ଆଉ କଣ କୁହାଯାଇପାରେ ? ଏହା 
ହେଉଛି ଭାଗବତ ଧର୍ମ । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତରେ ପ୍ରଥମେ ଧର୍ମ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି, 
ପୁଣି ସଦ୍‌ଧର୍ମ ବିଷୟରେ ବଣ୍ଠତ୍ରନ ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ ଏବେ ଭାଗବତ ଧର୍ମ ବିଷୟରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ଏଠାରେ ବିଦେହ ରାଜା ନିମି ଗୋଟିଏ ପରେ ଗୋଟିଏ ଅନେକ 
ପ୍ରଶ୍ନ ପଗୂରୁଛନ୍ତି । ଗୋଟିଏ -ଗୋଟିଏ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଜଣେ ଜଣେ ଯୋଗେଶ୍ଵର 
ଦେଉଛନ୍ତି । ତେବେ ବିଦେହରାଜା ନିମି ପଚାରୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ଭାଗବତ ଧର୍ମ କଣ, 
ଯାହାଦ୍ଵାରା ଆତ୍ୟନ୍ତିକ କ୍ଷେମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ ? ଏହା ପ୍ରଥମ ପ୍ରଶ୍ନ । ଏହାର ଉତ୍ତର 
ସେହି ସେହି ନବଯୋଗୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ “କବି”ନାମକ ଯୋଗୀ ଦେଉଛନ୍ତି । କବି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ରାନ୍ତିଦର୍ଶୀ, ସର୍ବଜ୍ଞ | 


॥ ୬୫୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ଯୋଗୀଶ୍ଵର କବି କହୁଛନ୍ତି - 
ମନ୍ୟେଃକୁତଶ୍ଚି ଦ୍ଭୟମଚ୍ୟୁତସ୍ୟ 
ପାଦାମ୍ବୁଜୋପାସନମତ୍ର ନିତ୍ୟମ୍‌ | 
ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନବୁଦ୍ଧେରସଦାତ୍ମଭାବାଦ୍‌ 
ବିଶ୍ଵାମ୍ବନା ୟତ୍ର ନିବର୍ତତେ ଭୀଃ ॥ (୧୧. ୨.୩୩) 


“ମୁଁ ତ ଜାଣିଛି ଯେ, ଯିଏ ଅଚ୍ୟୁତ ପରମାତ୍ମା, ତାଙ୍କର ଚରଣ କମଳର ସେବା 
କରିବା ହି ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧର୍ମ - ଭାଗବତ ଧର୍ମ ଏବଂ ଏହାଦ୍ଵାରା ଏହି ସଂସାର 
ସାଗରର ଭୟ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମର ବୁଝି ଯାହାକି ଅସତ୍‌ ବସ୍ତୁରେ 
ଲାଗିଥୁବା କାରଣରୁ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ରହୁଛି, ତାହା ସେଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇ ପରମାତ୍ରାଙ୍କ 
ଚରଣରେ ଏକାକାର ହୋଇ ନିର୍ଭୟତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ନିଜକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଯେଉଁ ଉପାୟମାନ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ହିଁ ଭାଗବତ ଧର୍ମ ଅଟେ | ଏବେ 
ମୁଁ ତାକୁ ହି ତୁମକୁ ଶୁଣାଉଛି । ” 


ୟାନାସ୍ଫାୟ ନରୋ ରାଜନ୍‌ ନ ପ୍ରମାଦ୍ୟେତ କହିଁଚିତ୍‌ | (୧୧.୨.୩୫) 


ଏହି ଭାଗବତ ଧର୍ମ ବଡ଼ ବିଲକ୍ଷଣ ଅଟେ । ଏହି ଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥ୍ଵବା 
ବ୍ୟକ୍ତିର ପତନ କେବେହେଲେ ହୋଇ ନ ଥାଏ, ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନରେ କେବେହେଲେ 
ପ୍ରମାଦ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମରେ ତଥା ଏହି ଭାଗବତ ଧର୍ମରେ ଏହା 
ହେଉଛି ପାର୍ଥକ୍ଯ । ଅନ୍ଯ ଧର୍ମରେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ବହୁତ ଜାଗ୍ରତ ରହିବାକୁ ପଡ଼େ । 
ଯେତେବେଳେ ଦେଖଲେ ସେତେବେଳେ ନିଜର ପ୍ରଯନ୍ଵ ଦ୍ଵାରା, ପୁରୁଷାର୍ଥ ଦ୍ଵାରା ସତର୍କ 
ରହିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ, ଯେ ମୋ ଦ୍ଵାରା ଯେପରି କିଛି ଭୁଲ ହୋଇ ନ ଯାଉ । ଭାଗବତ 
ଧର୍ମରେ ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍କର ଉପରେ ଛାଡ଼ି ଦିଆଯାଏ, ଯେ ଭଗବାନ ହିଁ ସବୁକିଛି 


ଦେଖବେ। ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି - 
ଧାବନ୍‌ ନିମୀଲ୍ୟ ବା ନେତ୍ରେ ନ ସ୍କଲେନ୍ନ୍‌ ପତେଦିହ ॥( ୧ ୧ . ୨ .୩୫ ) 
ଏହି ମାର୍ଗ ଏଭଳି ମାର୍ଗ ଅଟେ, ଯେ ଏହି ପଥରେ ଅତିକୁମଣ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି 
ଆଖ ଖୋଲି ଦୌଡୁଥାଉ କି ଆଖ ବନ୍ଦ କରି ଦୌତୁ, ତଥାପି ସେ କେବେହେଲେ 
ପଡ଼ିଯିବାର ଭୟ ନ ଥାଏ । ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତ ଯଦି ନିଜର ଆଖୁ 


॥ ୬୫୪ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଖୋଲି ଦୌଡୁଥାଏ, ତେବେ ପୁଥବୀ ତାକୁ ଆଶ୍ରୟ ଦିଏ, କିନ୍ତୁ ଯଦି ସେ ଚକ୍ଷୁ ବନ୍ଦ କରି 
ଚାଲେ, ସେ ପଡ଼ିଯାଏ, ତେବେ କହିଲେ - ସେ କେଉଁଠି ପଡ଼ିବ ? ପୂଥବୀ ଉପରେ 
ତ ସେ ପଡ଼ିବ ନା 7? ଅନ୍ୟ କେଉଁଠାରେ ତ ସେ ପଡ଼ିବାର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ । ସେହିଭଳି 
ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ କେହି ଯଦି ଚାଲୁଥାଏ, ସେ ଚକ୍ଷୁବନ୍ଦ କରି ଗ୍ରଲ୍ଗ୍‌ 
ଅଥବା ଉନ୍ମକ୍ତ କରି ଚାଲୁଥାଉ, ଯଦି ସେ ପଡ଼ିଯିବ ତ କେଉଁଠାରେ ପଡ଼ିବ ? ଭଗବାନଙ୍କର 
କୋଳରେ ତ ପଡ଼ିବ ! ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଏହି ଭାଗବତ ଧର୍ମ ବଡ଼ ବିଶେଷ ଅଟେ କହୁଛନ୍ତି 
ଏହି ଭାଗବତ ଧର୍ମ କଣ ହ ଆପଣ ପ୍ରଥମରୁ କହି ଆସୁଛନ୍ତି - ଭାଗବତ ଧର୍ମ 
ଭାଗବତ ଧର୍ମ, ଏହା କ'ଣ ? ଆମେ ତାକୁ ପାଳନ କିପରି ଭାବରେ କରିଚୁ ? 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରଥମ ପୁରୁଷରେ (କରୋତି ୟଦ୍‌ ୟତ୍‌) 
କୁହାଯାଇଛି । ପ୍ରାୟଃ ଯେତେବେଳେ କେହି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରି ପୁଣି ଯେତେବେଳେ 
କହନ୍ତି ସେତେବେଳେ ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷରେ (କରୋମି ୟଦ୍‌ ୟତ୍‌) କୁହାଯାଏ । 


କାୟେନ ବାର, ମନସେନ୍ଦ୍ରିୟୈେର୍ବା 
ବୁଦ୍ଧ୍ୟାଃଃମୂବନା ବା ନୁସୂତସ୍ଵଭାବାତ୍‌ । 
କରୋମି ୟଦ୍‌ ୟତ୍‌ ସକଲଂ ପରସ୍ପୈ 
ନାରାୟଣାୟେତି ସମର୍ପୟେତ୍ତତ୍‌ | (୧୧.୨.୨୬) 


ଯୋଗୀଶ୍ଵର କବି କହୁଛନ୍ତି, ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ଶରୀର ଦ୍ଵାରା, ବାଣୀଦ୍ବାରା, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ବଭାବ ଅନୁସାରେ ଯାହା କିଛି କରେ - ଗାଲିବା, ଉଠିବା, 
ବୁଲିବା, ଦେଖୁବା, ବୋଲିବା, ଶୋଇବା, ଖାଇବା, ପିଇବା, ହସିବା, କାନ୍ଦିବା ଆଦି, 
ସେ ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅପିତ, ଏଭଳି ମାନି କରୁ । ସେ ଯାହା-ଯାହା କର୍ମ ସବୁ 
କରେ ସବୁ କିଛି ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମର୍ପିତ କରି କର୍ମ କରୁ। ଏଭଳି କର୍ମ କରିବାକୁ ଭାଗବତ 
ଧର୍ମ କୁହାଯାଏ । ଭଗବାନ ଶଙ୍କରାଗ୍ାର୍ଯ୍ୟଜୀ ମଧ୍ଯ ଏହିଭଳି କହିଛନ୍ତି । 


ୟଦ୍ୟକୂର୍ମ କରୋମି ତତ୍ତତ୍‌ଅଖୂଳଂ ଶମ୍ଭୋ ତବାରାଧନମ୍‌ ॥ 
( ଶିବମାନସପୁଜା ୪) 


ହେ ଭଗବନ୍‌ । ମୁଁ ଯେଉଁ ଯେଉଁ କର୍ମ କରେ ସେ ସମସ୍ତ ହି ଆପଣଙ୍କର ପୁଜା। 

ଏଭଳି ଯାହାର ଭାବନା ଅଟେ, ସେହି ପୁରୁଷର ଶୋଇବା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ 
କାହିଁକି ନା କାଲି ସକାଳୁ ଉଠି ମୋତେ ଆପଣଙ୍କର ପୁଜ୍‌ା କରିବାକୁ ଅଛି । 

॥ ୬୫୫ । 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଜଣେ ଭକ୍ତଙ୍କର କଥା ଅଛି । କୌଣସି କାରଣରୁ ସେ ଜଙ୍ଗଲକୁ ଯାଇ ଥିଲେ। 
ସେଠାରେ ମଶାମାନେ ତାଙ୍କୁ ରାତ୍ରି ସମୟରେ ଶୋଇବାକୁ ଦେଲେ ନାହିଁ । ସେ 
ରାମଭକ୍ତ ଥୁଲେ, ତେଣୁ ଶ୍ରୀରାମଜୀଙ୍କୁ କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ - ଏହି ମଶାମାନଙ୍କ ଯୋଗୁଁ 
ମୁଁ ଶୋଇପାରୁନାହି । ଏବେ ଯଦି ଶୋଇ ପାରିବି ନାହିଁ, ତେବେ ପ୍ରାତଃ କାଳରେ ଶୀଘ୍ର 
ଉଠି ପାରିବି ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆପଣଙ୍କର ପୁଜା କିଏ କରିବ ? ତେବେ ଶ୍ରୀରାମଜୀଙ୍କର 
ଏପରି କୃପା ହୋଇଗଲା ଯେ ସମସ୍ତ ମଶାମାନେ ଗଲିଗଲେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମ୍ଭେମାନେ 
ମଶାମାନଙ୍କୁ ମାରିଦେଇଥାଉ | ଯଦି କେହି କହନ୍ତି, ନିଦ ଆସୁ ନାହିଁ, ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ନାମ ନେଉଥାଆଅ । କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ନେଉଥିବା ବେଳେ ମଧ୍ଯ 
ମଶା ମାରିଥାଉ। ଯଦି କେହି କହନ୍ତି, ନିଦ ଆସୁନାହି, ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ 
ନେଉଥାଆ। କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ନେଉଥିବା ବେଳେ ମଧ୍ଯ ମଶାମାନଙ୍କୁ 
ମାରୁଥାଉ । କିନ୍ତୁ ଏହି ସନ୍ଦୁମାନେ କିପରି ଦେଖନ୍ତୁ, ମଶାମାନଙ୍କୁ ମାରିଲେ ନାହିଁ, ତାକୁ 
ମଧ୍ଯ ଉଡାଇ ନ ଥୁିଲେ। ସେ ତ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହୁଥିଲେ- ମୋତେ ଶୋଇବାକୁ 
ଅଛି, ତାହା ପୁଣି ଆପଣଙ୍କ ନିମନ୍ତେ | ମୁଁ ଶୋଇ ନ ପାରିଲେ ମୋର କିଛି ହେବ ନାହି। 
କିନ୍ତୁ ଆପଣଙ୍କର ପୁଜା ହୋଇପାରିବ ନାହି । ସିଧା କଥା କେବଳ ଏତିକି । ଏହା ଏକ 
ସତ୍ୟ ଘଟଣା । କୌଣସି ମନକଚ୍ଛତ କଥା ନୁହେଁ । ସେ ସନ୍ଛଙ୍କର ନାମ ଥୁଲା ବାବା 
ଗଙ୍ଗାଦାସ । ଯିଏ କି ତୁଳସୀଦାସଙ୍କ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଥିଲେ । 


ଏହିଭଳି ଭାବରେ ନିଜର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଆଦି ସବୁ କିଛି “ନାରାୟଣାୟେତି 
ସମର୍ପୟେତ୍ତତ୍‌ ” ଭଗବାନଙ୍କର ଶ୍ରୀଚରଣରେ ସମର୍ପିତ କରି ଦେବାପରେ ଭଗବାନ ହିଁ 
ଭଗବାନ ରହିବେ, ଅନ୍ୟ କିଛି ରହିବ ନାହିଁ । ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି - ଯଦି କେହି ନିଜେ 
ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ସମର୍ପିତ କରିଦିଏ, ତେବେ ତ ସେହି ମନୁଷ୍ୟକୁ କାହାଠାରୁ କିଛି ଭୟ ମଧ୍ଯ 
ରହିବ ନାହିଁ । 


ଭୟଂ ଦ୍ବିତୀୟାଭିଃନିବେଶତଃ ସ୍ୟା- 
ଦୀଶାଦପେତସ୍ୟ ବିପର୍ୟୟୋଃସ୍ପୃତିଃ । ( ୧୧, ୨.୩୭) 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଭୟ ହେଉଛି ତାହା ' ଦ୍ବିତୀୟାତ୍‌ ବୈ ଭୟଂ 
ଭବତି” ଅନ୍ୟ ପାଖରୁ ହି ହୋଇଥାଏ । ଅନ୍ୟ ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତିର ଦର୍ଶନ ମାତ୍ରେ ଭୟ 
ହୋଇ ନ ଥାଏ । ତାକୁ ଅନ୍ୟ ତଥା ପରଭାବରେ ଜାଣିଲେ ହି ଭୟ ହୋଇଥାଏ । ପର 
ରୂପରେ ଜାଣିବା, ଅନ୍ୟତାର ଦର୍ଶନ, ଭ୍ରାମକ ହୋଇଥାଏ, ମୋହର କାରଣରୁ ହିଁ 
॥ ୬୫୬ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ହୋଇଥାଏ । ଯାହାକୁ ମୁଁ ପର ରୂପରେ ଜାଣୁଛି, ସେ ଯେ ମୋ ଠାରୁ ଅନ୍ୟ ତଥା ପର 
ନୁହନ୍ତି, ସେ ମୋର ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି । ଏଭଳି ଜାଣିବା ମାତ୍ରେ ମୋହ ନାଶ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ମୋହ ନାଶ ହୋଇଯିବା ଦ୍ଵାରା କେବେହେଲେ ଭ୍ରମ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ଏହି ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ କାହାଣୀ ଅଛି, କୌଣସି ଜଣେ ରାଜାଙ୍କର ଏକ 
ମହଲ ଥିଲା । ତାର ଏକ କୋଠରୀ ଭିତରେ ସାମନା-ସାମନି ଅନେକ ଦର୍ପଣ ଲାଗିଥୁଲା। 
ସେହି ଗ୍ପହରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ମାତ୍ରେ ନିଜର ଅସଂଖ୍ୟ ରୂପ ଦେଖାଯାଉଥିଲା । 
ରାଜାଙ୍କର ଏକ କୁକୁର ଥିଲା । ଗୋଟିଏ ଦିନ ସେ ଘରକୁ ପଶି ଆସିଲା । ସେ ଦେଖିଲା 
ସେଠାରେ ହଜାର ହଜାର କୁକୁର ତାରି ଆଡ଼କୁ ଆସୁଛନ୍ତି । ସେ ଭୋ-ଭୋ କରି ତାଙ୍କ 
ଆଡ଼କୁ ଦୌଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲା। ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ପ୍ରତିବିମ୍ବ କୁକୁରମାନେ ତାର 
ଆଡ଼କୁ ଦୌଡ଼ି ଆସିବା ଦେଖାଯିବାରୁ ସେ ଡ଼ରିଗଲା । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ସେହି କୁକୁରର 
ଯେଉଁ ଭୟ ତାହା କେଉଁ କାରଣରୁ ଥୁଲା ? ସେଠାରେ କ'ଣ ଅନ୍ୟ କେହିଥିଲେ ? ନ 
ଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ' ଦ୍ବିତୀୟାଭିନିବେଶତଃ ତାଙ୍କୁ ଅନ୍ୟ ଜଣଙ୍କର - ଅନ୍ୟର ' ଅଭିନିବେଶ” 
ହୋଇଯାଇଥିଲା ଯେମିତି ସେଠି ଅନ୍ୟ କେହି ନ ଥିଲେ ସେମିତି ଏଠି ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ କେହି 
ନାହାନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଆମେ ଅନ୍ୟ କେହି ଅଛି ମାନିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଡର ମଧ୍ଯ ମାଡୁଥିବ । 


ଯେପରି, ରାତିରେ ଯଦି କେହି ଧ୍ବରେ ଧ୍ବରେ ଆସି ଘରେ ପଶି ଆଲମାରୀ 
ପାଖକୁ ଯାଇ, ତାକୁ ଖୋଲିବାର ଦେଖିଲେ ମଧ୍ୟ ଶୀଘ୍ର ଆମ ମୁହଁରୁ କଥା ବାହାରେ 
ନାହିଁ। ସେତେବେଳେ ଲାଗୁଥାଏ ଯେ ମୁଁ କହିବି କି ନାହିଁ। ତଥାପି ଦୀର୍ଘଶ୍ବାସ ପୂର୍ବକ 
ଡ଼ରି ଡ଼ରି କହୁ - କିଏ ? ସେ ଲୋକ ବତି ଜଳାଏ । ସେତେବେଳେ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇ 
କହିଥାଉ, ବାପା ଆପଣ ? ଅନ୍ୟ କେହି ନାହାନ୍ତି । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏପରି ଭାବୁଥିଲେ ଯେ ଅନ୍ୟ କେହି ଆସିଲା ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଡ଼ର ଲାଗୁଥିଲା । ଯେତେବେଳେ 
ଜଣାପଡ଼ିଗଲା ଯେ, ଇଏ ମୋର ବାପା, ଅଥବା ଇଏ ମୋର ଭାଇ, ତ ସବୁ ଡ଼ର ଭୟ 
ଟଗ୍ଲିଗଲା। ସେତେବେଳେ ସ୍ଵୟଂ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ ( ବାପା ଅଥବା ଭାଇଙ୍କୁ) ଦେଖଲା 
ପରେ ସେଠାରେ ଅନ୍ୟର (ଅଭିନିବେଶ) ଭାବନା ଆଉ ରହିଲା ନାହିଁ । ଏ ତ ଅନ୍ୟ 
କେହି ନୁହଁନ୍ତି ଇଏ ତ ମୋର ଏତିକି ବୁଝିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ। କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 
ଯେତେବେଳେ ୯ ଅଦ୍ଵୈତ 'ର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଯାଇ ବ୍ୟକ୍ତି ନିର୍ଭୟ 
ହୋଇଥାଏ । 


॥ ୬୫୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏଠାରେ ଯୋଗେଶ୍ଵର କବି କହୁଛନ୍ତି- ଅବିଦ୍ୟାର କାରଣରୁ ଆମକୁ ଏହି ସମସ୍ତ 
ବସ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ରୂପରେ ଦେଖାଯାଉଛି କିନ୍ତୁ “ଭକ୍ତୈକୟେଶଂ ଗୁରୁଦେବତାମ୍ବା' 
ଯେତେବେଳେ କେହି ଗୁରୁଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵର ମାନନ୍ତି ଏବଂ ଏଭଳି ମାନ୍ୟତା ପୁର୍ବକ ଯେତେବେଳେ 
ସେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି କରେ, ବେଦାନ୍ତ ବିଗ୍ର କରେ, ସେତେବେଳେ 
ତାର ହୃଦୟରୁ ଅବିଦ୍ୟା ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଅବିଦ୍ୟା ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲା ପରେ ସେ 
ଜାଣିଯାଏ ଯେ ସେ ଯାହାକୁ ଅନ୍ୟ ବୋଲି ମାନୁଥୁଲା, ସେ ସବୁ ଅନ୍ୟ ନୁହନ୍ତି | ଏଠାରେ 
ତ ଅନ୍ୟ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ । ମୁଁ ହିଁ ମୁଁ ଅଟେ । ସମସ୍ତ ରୂପରେ ଆତ୍ମା ସ୍ଵୟଂ 
ବିଦ୍ୟମାନ | 


ଅବିଦ୍ୟାମାନୋଏପ୍ୟବଭାତି ହି ଦ୍ବୟୋ- 
ର୍ଧ୍ୟାତୁର୍ଧୟା ସ୍ଵପ୍ନନୋରଥୌ ୟଥା || (୧୧.୨.୩୮) 


ବାସ୍ତବରେ ତତ୍ତ୍ଵ ତ ଗୋଟିଏ, କିନ୍ତୁ ଯିଏ ଦେଖୁବା ଲୋକ, ସେ ନିଜ ଭାବନା 
ଯୋଗୁଁ ଦୁଇ ଅବା ଅନେକ ରୂପ ଦେଖୁବାକୁ ଲାଗେ । ଯେପରି ସ୍ବପ୍ନରେ କେବଳ ମନ 
ହି ଥାଏ, ତଥାପି ସେ ନିଜର କଳ୍ପନା ଦ୍ଵାରା ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାର ମନୋରଥ ଯୋଗୁଁ 
କେଜାଣି କେତେ-କେତେ କ'ଣ କଂଣ ଦେଖୁବାକୁ ଲାଗିଥାଏ; ଏକ ସ୍ଵପ୍ନ ପ୍ରପଞ୍ଚ 
ନିର୍ମାଣ କରି ଦେଇଥାଏ । କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ, ଏହି ମନ ହିଁ ଦ୍ଵୈତ ପ୍ରପଞ୍ଚ 
ନିର୍ମାଣ କରେ | ଯଦି ମନକୁ ଆତ୍ମାରେ ନିରୋଧ କରି ଦିଆଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଦ୍ଵୈତ 
ରହେ ନାହିଁ । ମାଣ୍ଡୁକ୍ଯ କାରିକାକାର ଲେଖୁଛନ୍ତି - 


ମନସୋ ହ୍ଯମନୀଭାବେ ଦ୍ଵୈତଂ ନୈବୋପଲଭ୍ୟତେ । ( ଅ.ପ୍ର. ୧) 


ଯେଉଁଠି ମନ ଅମନ ହୋଇଯାଏ ସେଠାରେ ଦ୍ଵୈତ ରହେ ନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ 
ମନ ଖଟ-ପଟ କରେ ସେତେବେଳେ ଦ୍ଵୈତ ଦେଖାଯାଏ | ଯେତେବେଳେ ମନ ଶାନ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଦ୍ଵୈତ ରହେ ନାହିଁ। ଏହିସବୁ ଦ୍ଵୈତ ପ୍ରପଞ୍ଚ ମନର ହିଁ 
କେବଳ ସ୍କୂରଣ ମାତ୍ର । ମନ ଯେତେବେଳେ ପୁଣ୍ତ ରୂପରେ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ସାଧକ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରି ନିଏ । ଯଦି କାହାର ମନ ସରଳତାରେ 
ସଂସାର ଚିନ୍ତନକୁ ଛାଡ଼ି ପାରୁନାହିଁ, ଅଥବା ମନକୁ ଶାନ୍ତ କରାଇବା କଠିନ ହେଉଛି; 
ତେବେ କହୁଛନ୍ତି :- 


॥ ୬୫୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ଶୃଣ୍ଵନ୍‌ ସୁଭଦ୍ରାଣି ରଥାଇଂପାଣେ- 
ର୍ଜନ୍ମାନି କର୍ମାଣି ଚ଼ ୟାନି ଲୋକେ । 
ଗୀତାନି ନାମାନି ତଦର୍ଥକାନି 
ଗାୟନ୍‌ ବିଲଜ୍ନୋ ବିଚରେଦସଙ୍ଗଃ || (୧୧. ୨.୩୯) 


“ ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ସୁଦର ପାବନ ଯଶ ଶ୍ରବଣ କରୁ । ତାଙ୍କର ଗୁଣ ତଥା 
କର୍ମର ସ୍ଲରଣ ପ୍ରଦାନ କରାଉଥ୍ବବା ତାଙ୍କର ଅନେକ ନାମ, ଲଢ୍ଜ-ସଂକୋଚ ତ୍ୟାଗ କରି 
ଗାନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଦେଖନ୍ତୁ, ସମାଜରେ, ଏଭଳି ଅନେକ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି 
ଯେଉଁମାନେ କି ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ନେବା ନିମନ୍ତେ ସଂକୋଚ କରନ୍ତି । କେହି କେହି 
ଜପ-ତପ କରିବାବେଳେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟଠାରୁ ଲୁଚି ଛପି କରନ୍ତି । କେହି କେହି ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ମନ୍ଦିର ଯିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଲଜ୍ଜା ଲାଗେ । ନାଇଟ କ୍ଲବ ଯିବା ନିମନ୍ତେ ଲଜ୍ଜା ଆସେ ନାହି, 
ମନ୍ଦିର ଗଲାବେଳେ ଲଜ୍ଜା ଆସେ; ପୂଜା କରିବା ବେଳେ ଲଜ୍ଜା ଆସେ । ଏଭଳି 
ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି । ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ମନୁଷ୍ୟକୁ ଭାଗବତ ଧର୍ମ ପାଳନ 
କରିବା ସହିତ ଲଢ୍ଜା ତ୍ୟାଗ ପୁର୍ବକ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ କୀଉ୍ତ୍ନ କରିବା ସହିତ ଅସଙ୍ଗ 
ହୋଇ ବିଚରଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ।” ଏହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ - 


ଏବଂବ୍ରତଃ ସ୍ବପ୍ରିୟନାମକୀର୍ତ୍ୟା 
ଜାତାନୁରାଗୋ ଦ୍ରୁତଚିତ୍ତ ଉଚ୍ଚୈଃ । 
ହସତ୍ୟଥୋ ରୋଦିତି ରୌତି ଗାୟ- 
ତ୍ୟୁନ୍‌ମାଦବନ୍ଧତ୍ୟତି ଲୋକବାହ୍ୟଃ ॥ (୧୧.୨.୪୦) 


ଯେତେବେଳେ ତାର ମନରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ଉପ୍ରନ୍ନ ହୁଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ସମସ୍ତ ଲୌକିକ ନିୟମମାନଙ୍କର ଉର୍ଵ୍ବକୁ ରଲିଯାଏ । ପୁଣି 
କେତେବେଳେ ଯଦି ତାର ନିର୍ବିକଳ୍ପରେ ସ୍ଥିତି ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେହି ସ୍ଥିତିଠାରୁ ସେ 
ଯେତେବେଳେ ବାହାରକୁ ଆସେ, ତଥା ତାର ଚିତ୍ତର ଯେତେବେଳେ ଉତ୍ଥାନ 
ହୋଇଥାଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ନାମ ମନେ ପଡ଼େ ତାକୁ ସେ 
ଉଚ୍ଚସ୍ଵରରେ ଗାନ କରିବାକୁ ଲାଗେ । ସେ କେତେବେଳେ ହସିବାକୁ ଲାଗେ ତ, 
କେତେବେଳେ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗେ । କେତେବେଳେ ଗାଇବାକୁ ଲାଗେ ତ କେତେବେଳେ 


॥ ୬୫୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମଦୋନ୍ଗତ ପରି ଝୁମିବାକୁ ଜୁ ଲାଗେ, କେତେବେଳେ ନୃତ୍ୟ କରିବାକୁ ଲାଗେ । ଲୋକମାନେ 
ତାକୁ କେହି ବୁଝିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । କେହି ତାକୁ ପାଗଳ ବୋଲି କୁହନ୍ତି ତ, କେହି ମୁର୍ଖ 
ବୋଲି କହନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେ କହେ ଯିଏ ଯାହା ବୁଝିବାର କଥା ବୁଝ ମୋତେ କାହାଠାରୁ 
କିଛି ନେବାର ନାହିଁ କି କାହାକୁ କିଛି ଦେବାର ନାହିଁ । ତୁଳସୀଦାସଜୀଙ୍କୁ ଯେତେବେଳେ 
ଲୋକମାନେ କିଛି କହୁଥୁଲେ, ସେତେବେଳେ ସେ କହୁଥଲେ- ତୁମେ ଯାହାଇଛା କୁହ, 
ମୋତେ କାହାର ଝିଅ ସହିତ ବିବାହ କରିବାକୁ ଅଛି କି ? ନିଜର ଗୋଟିଏ ପଦରେ 
ସେ ଲେଖୁଛନ୍ତି । ତୁଳସୀଦାସଜୀ ବଡ଼ ନମ୍ର ସ୍ଵଭାବର ଥୁଲେ । ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ବଡ଼ ବିନୟଶୀଳ ଥିଲେ । 

ଏପରି ସ୍ଥିତିରେ ପହଞ୍ଚିଗଲା ପରେ ସେହି ଭକ୍ତର ବୁଝି ଭିତରେ ସଗୁଣ ଏବଂ 
ନିର୍ଗୁଣର ଭେଦ ରହେ ନାହିଁ । ଲୋକମାନେ ନିଜେ ନିଜକୁ ବଡ଼ ଭାବନ୍ତି ଏବଂ ପୁଣି 
ସଗୁଣ-ନିର୍ଗୁଣକୁ ନେଇ ବିବାଦ ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି । କେହି କେହି କହନ୍ତି ଆମେ ତ 
ନିଗ୍ଗୁଣବାଦୀ ଅଟୁ । ଆରେ ! ତେବେ ସଗୁଣ କ'ଣ ? ଅଦ୍ବୈତ ବୋଧ ପରେ ସଗୁଣ- 
ନିର୍ଗୁଣର ଭେଦ ରହେ ନାହି, କାରଣ ସେତେବେଳେ ପରମାତ୍ମା ଏକ, ଏହା ବୋଧ 
ହୋଇଯାଇଥାଏ । ଜ୍ଞାନେଶ୍ବର ମହାରାଜ ଲେଖୁଛନ୍ତି- “ ତୁଝ ସଗୁଣ ହ୍ମଣୋ କି ନିର୍ଗୁଣରେ” 
ଭଗବାନ, ମୁଁ ତୁମକୁ ସଗୁଣ କହିବି କି ନିର୍ଗୁଣ କହିବି ? “ ସଗୁଣ ନିର୍ଗୁଣ ଦୋହ୍ୀ ଏକୁ 
ଗୋବିନ୍ଦରେ ' ସଗୁଣ- ନିର୍ଗୁଣ ଦୁହେଁ ହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ ଗୋବିନ୍ଦ - ପରମାଗ୍ମା ଅଟନ୍ତି | 
ସେହି ଏକ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ କେହି ସଗୁଣ କହନ୍ତି ତ କେହି ନିର୍ଗୁଣ କହନ୍ତି । 
ଭାବଗତ ଧର୍ମର ଆଚରଣ କରୁଥୁବା ପୁରୁଷ ଏପରି ହୋଇ ଯାଏ । ଭାଗବତ ଧର୍ମକୁ 
ପାଳନ କରି ଅଥବା ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମକୁ ଲଶ୍ଵରାର୍ପଣ ବୁଦ୍ଧିଦ୍ଵାରା କର୍ମ କରି ତାର ମନ ଶୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଇଥାଏ ଏବଂ ସେତେବେଳେ ସେ ସଦଗୁଙୁଙ୍କ ଠାରୁ ଆମସ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥାଏ। 
ଏହା ଶୁଣି ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ, ତାପରେ ସେ କଣ କରେ »?› କିପରି ରହେ ? 

ଖଂ ବାୟୁମଗ୍ନିଂ ସଲିଲଂ ମହିଂ ଚ 

ଜ୍ୟୋତଂଷି ସତ୍ସ୍ଵାନି ଦିଶୋ ଦ୍ରୁମାଦୀନ୍‌ । 
ସରିତ୍‌ ସମୁଦ୍ରାଂଶ୍ଚ ହରେଃ ଶରୀରଂ 
ୟତ୍‌ କିଞ୍ଚ ଭୂତଂ ପ୍ରଣମେଦନନ୍ୟଃ ॥ ( ଏ ୧ ୨. ୪ ୧) 

ସେ ସମସ୍ତ ସ୍ପୃଷ୍ଟକୁ ଭଗବାନମୟ ଦେଖେ । ସେହି କାରଣରୁ ସେ ଯାହାଳୁ 
ଦେଖେ ତାକୁ ନମସ୍କାର କରୁଛି । ଲୋକମାନେ ଭାବନ୍ତି ଇଏ କାହାକୁ ନମସ୍କାର କରୁଛ। 
॥ ୬୬୦ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ସ୍ତମ୍ଭ ଆଦିକୁ ନମସ୍କାର କରୁଛି ? ପଶୁ ଆଦିକୁ ନମସ୍କାର କରୁଛି ? ସେତେବେଳେ ସେ 
ତ ପରମାମ୍ମାଙ୍କୁ ହଁ ନମସ୍କାର କରୁଥାଏ । ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସଜୀ ମା” କାଳୀଙ୍କୁ 
ଆରତୀ କର୍‌ କରୁ ସ୍ଵୟଂ ନିଜର ଆରତୀ କରିବାକୁ ଲାଗୁଥିଲେ । ଲୋକମାନେ କହନ୍ତି 
- ଆରେ ! ଦେବୀଙ୍କର ଆରତୀ କରୁଛ କି ନିଜର ହ ସେ କହୁଥିଲେ - ମୋତେ 
ଯେଉଁଠାରେ ଦେବୀଙ୍କର ଦର୍ଶନ ହେଉଛି ମୁଁ ସେହିଠାରେ ଆରତୀ କରୁଛି । ତେବେ 
ସେ ଏହିଭଳି ହୋଇଯାଏ । ତାଙ୍କୁ ସର୍ବତ୍ର-ସର୍ବଦା ସବୁଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ 
ହୋଇଥାଏ । 


ଭକ୍ତିଃ ପରେଶାନୁଭବୋ ବିରକ୍ତି - 
ରନ୍ୟତ୍ର ଚୈଷ ତ୍ରିକ ଏକକାଲଃ । 
ପ୍ରପଦ୍ୟମାନସ୍ୟ ୟଥାଶ୍ଵତଃ ସ୍ୟୁ - 
ସ୍ତୁଷ୍ଟିଃ ପୁଷ୍ଟିଃ କ୍ଯୁଦପାୟୋଃନୁଧାସମ୍‌ || (୧୧. ୨.୪ ୨) 


ଏହାପରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତି ବିଷୟରେ ଏକ ସୁନ୍ଦର କଥା କୁହାଯାଇଛି। 
କହୁଛନ୍ତି - ଯେଉଭଳି ଭାବରେ ଭୋକ ଲାଗିଲେ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଭୋଜନ 
କରିବାକୁ ବସିଥାଉ, ସେତେବେଳେ ମୁହଁରେ ଗ୍ରାସ ଗ୍ରହଣ କରିବା ମାତ୍ରେଣ ତିନୋଟି 
କାର୍ଯ୍ୟ ଏକାଠି ହୋଇଥାଏ - ` ତୁଷ୍ଟିଃ ପୁଷ୍ଟିଃ କ୍ଷୁଦପାୟୋଃନୁଘାସମ୍‌। । ଗୋଟିଏ 
ହେଉଛି “ତୁଷ୍ଟିଂ ଯେତେବେଳେ ଭୋକ ହେଉଥାଏ, ସେତେବେଳେ ଗ୍ରାସ ଦେବା 
ମାତ୍ରକେ ବଡ଼ ସନ୍ତୋଷ ହୋଇଥାଏ। ଦ୍ବିତୀୟ ହେଉଛି ପୁଷ୍ଟି - କିଛି ଅନ୍ନ ମୁହଁରେ 
ପ୍ରବେଶ ମାତ୍ରେଣ ନିଜ ଭିତରେ “ ଶକ୍ତି ସଂଗ୍‌ରର ଅନୁଭବ” ହେବାକୁ ଲାଗେ ଏବଂ 
ତୂତୀୟ ହେଉଛି “କ୍ଷୁଧା ନିବୂଭ୍ରି, ଏହି ତିନି ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ସାଙ୍ଗରେ ସମ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ । 


ଠିକ୍‌ ସେହିଭଳି ଭାବରେ ଜୀବନରେ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତି 
ଆସେ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନରୂପୀ ଅନୁଭବ ତଥା ବିଷୟଠାରୁ ବିରକ୍ତି 
ଏହା ଏକ ସାଙ୍ଗରେ ହେବାକୁ ଲାଗେ । ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତି ସହିତ ବିରକ୍ତି ଏହି ଦୁହେଁ 
ଆସିଯାଆନ୍ତି, ଏବଂ ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ପରମାତ୍ମାଭୂତି ହୋଇଯାଏ । ଭକ୍ତି, ବିରକ୍ତି ଏବଂ ପରମାତ୍ମା 
ପ୍ରାପ୍ତି ଏହି ତିନି ସ୍ଥିତି ଏକ ସଙ୍ଗରେ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଅନ୍ତି। (ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ଭୋଜନ 
ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିବା ମାତ୍ରେଣ ତୁଷ୍ଟି, ପୁଷ୍ଟି ଏବଂ କ୍ଷୁଧା ନିବୂଭି ତୁରନ୍ତ ହୋଇଯାଏ।) 


॥ ୬୬୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ଇତ୍ୟଚ୍ୟୁତାଙ୍ଘ୍ରିଂ ଭଜତୋଃ ନୂବୃତ୍ତ୍ୟା 
ଭଳ୍ତିର୍ବିରନ୍ତି୍ଭଗବତ୍‌ପ୍ରବୋଧଃ । 
ଭବନ୍ତି ବୈ ଭାଗବତସ୍ୟ ରାଜଂ- 
ସ୍ତତଃ ପରାଂ ଶାନ୍ତିମୁପୈତି ସାକ୍ଷାତ୍‌ || (୧୧. ୨.୪୩) 


ପୁଣି ଯେତେବେଳେ ଏହି ତିନି ସ୍ଥିତିରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଷ୍ଠା ହୋଇଯାଏ: ସେତେବେଳେ 
ସେହି ଭାଗବତଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ଭଗବତ୍‌ କେନ୍ଦ୍ରିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାକୁ ପରମ 
ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ଯାଏ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ପ୍ରାୟ ଲୋକମାନେ ସାଧନାର ଅର୍ଥ କ”ଣ ବୁଝନ୍ତି ? ଏହା ଯେ - 
ନିତ୍ଯ ପ୍ରାତଃ ସମୟରୁ ଉଠି ପାଞ୍ଚ-ଦଦଶ ମିନିଟ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ନେବା, ପୂଜା 
କରିବା, ଭକ୍ତି ଅଥବା ସାଧନା ହୋଇଗଲା। ପୁଣି ଅବଶିଷ୍ଟ ସମୟ ସେମାନେ ଅନ୍ଯ 
ଲୌକିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗି ଯାଆନ୍ତି । ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି - ସେ ସତ୍କର୍ମ ହେଉ, ଯେପରି 
ଜପ, ତପ, ପୁଜା, ଧାନ, ଭଜନ, ଦାନ, ପୁଣ୍ୟ ଆଦି ଅଥବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଲୌକିକ 
କର୍ମ ହେଉ - ଯେପରି ଅଫିସ ଯିବା, ପଢ଼ିବା - ପଢ଼େଇବା, ବ୍ୟବସାୟ ଆଦି କରିବା 
ଯାହା କିଛି ହେଉନା କାହିକି ସେ ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍କର କାମ, ଏହିଭଳି ବିଗ୍ଛର 
କରିବା ହି ପ୍ରକୃତ ସାଧନା । ଲୋକମାନେ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ବୁଝି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । କିଛି ଲୋକ 
ପାଞ୍ଚ-ଦଶ ମିନିଟ କିଛି କରିବାକୁ ହିଁ ଭକ୍ତି ଅଥବା ସାଧନା ବୁଝି ଥାଆନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନରେ ସଦା ସର୍ବଦା ଦ୍ବନ୍ଦ ଲାଗି ରହିଥାଏ । ସେମାନଙ୍କୁ ସାଧନା 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ସମୟ ମିଳି ନ ଥାଏ । କହନ୍ତି - ସ୍ଵାମୀଜୀ ଘରର ଜଞ୍ଜାଳ ସବୁବେଳେ 
ଲାଗି ରହୁଛି । ଆରେ ! ଟିକିଏ ଏହିଭଳି କର୍ମ କର, ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମକୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ବୋଲି ଭାବ ତଥା ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତି ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କର, ପୁଣି ଦେଖ ଯେ ଭକ୍ତି, 
ବିରକ୍ତି ଏବଂ ଅନୁଭୂତି, ଏହି ତିନି ସ୍ଥିତି ଏକା ସହିତ କିଭଳି ଭାବରେ ପ୍ରାପ୍ତି ହେଉଛି । 
ଏହିସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଶୁଣି ରାଜା ନିମି ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଗଲେ । 


॥ ୬୬୨ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀଳ୍ଧ 


ଦ୍ବିତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ - ଭକ୍ତର ଲକ୍ଷଣ 


ଅଥ ଭାଗବତଂ ବୃତ ୟଦ୍ଧର୍ମୋ ୟାଦୂଶୋ ନୂଣାମ୍‌ । 
ଯଥା ଚରତି ୟଦ୍‌ ବ୍ରୁତେ ୟୈଲିଜୈଭଗବତ୍‌ ପ୍ରିୟଃ | (୧୧.୨.୪୪) 


ସେ ପୁଣି ଦ୍ବିତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚ୍ପରୁଛନ୍ତି - “ ଭଗବାନ, ଆପଣ ଏବେ ଭାଗବତ ଧର୍ମ 
କହଲେ । ସାଧନା ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ କହିଲେ । କୃପା କରି ଏବେ କୁହନ୍ତୁ ଯେ, ଯିଏ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ହୋଇଗଲାଣି, ଯାହାକୁ ଭାଗବତ ବୋଲି କୁହାଯାଏ, ଯିଏ କି 
ପରମ ଭାଗବତ, ତାର ଲକ୍ଷଣ କ'ଣ ? ତାର ଧର୍ମ କ'ଣ? ତାର ସ୍ଵଭାବ, ତାର 
ଗଲିଚଳନ, ତାର ବ୍ଯବହାର କିପରି ହୋଇଥାଏ ? କାହିକି ନା ଭକ୍ତ ମଧ୍ଯ ଅନେକ 
ପ୍ରକାରର ଦେଖାଯାଆନ୍ତି । ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରୁଥାଆନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ତଥାପି 
ସେମାନଙ୍କର ଭିତରେ ଭେଦ ଦେଖାଯାଇଥାଏ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀର, 
ଏହି ଭଳି ତ ଦେଖାଯାଏ ନାହି । ଏଣୁ ଆପଣ କୃପା କରି ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ ଯେ 
ସବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତ କିଏ ? ତାର ଲକ୍ଷଣ କ'ଣ ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ ଯାଇ 
“ହରି” ନାମକ ଯୋଗୀ ତାଙ୍କୁ ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତ, ମଧ୍ୟମ ଭକ୍ତ ତଥା ସାମାନ୍ୟ ଭକ୍ତର ଲକ୍ଷଣ 
ବଣ୍ଣ୍ନ କରୁଛନ୍ତି । ଗ୍ରନ୍ଛର ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ହିଁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖସାରିଛନ୍ତି ଯେ “ ଭାଗବତ ' 
କାହାକୁ କହନ୍ତି । ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ତାକୁ ଭାଗବତ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଭଗବତ୍‌ 
ପ୍ରାପ୍ତିର ଯେଉଁ ସାଧନ, ତାକୁ ମଧ୍ଯ ଭାଗବତ କହନ୍ତି ଏବଂ ଯାହା ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପ 
ସେ ତ ଭାଗବତ ନିଶ୍ଚୟ, ତେବେ ସ୍ବୟଂ ଭାଗବତ ଅଟନ୍ତି, ଭକ୍ତ ଭାଗବତ ଏବଂ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ ମଧ୍ଯ ଭାଗବତ ଅଟେ | ଏହି ରୀତିରେ ମଧ୍ଯ ସବୁ କିଛି ଅଦ୍ଵୈତ 
ଅଟେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ଯୋଗେଶ୍ଵର ହରି ବିଦେହ ରାଜା ନିମିଙ୍କର ଦ୍ଵିତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନର 
ସିଧା, ସିଧା ଉତ୍ତର ଦେଲେ | ପ୍ରଥମେ ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତ, ପୁଣି ମଧ୍ଧମ ଭକ୍ତ ଏବଂ ଶେଷରେ 
ସାମାନ୍ୟ ଭକ୍ତ କିଭଳି ହେବା ଉଚିତ ତାହା ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତର ଲକ୍ଷଣ 
ଅଧକ ବିସ୍ତାରପୁର୍ବକ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । 


ଏହି ସନ୍ଦର୍ଭରେ ସମସ୍ତ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ନ୍ପାନ ଦେବାର କଥା ଏହି କି ଯେ, ଏହି 
ଲକ୍ଷଣ ସେଥୁପାଇଁ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇ ନାହିଁ ଯେ ଆମେ ଅନ୍ୟକୁ ପରୀକ୍ଷଣ କରିବା ଅଥବା 
ଅନ୍ୟକୁ ପ୍ରମାଣ ପତ୍ର ଦେବା ଯେ, ଭଏ ହେଉଛନ୍ତି ସାମାନ୍ୟ ଭକ୍ତ, ଆମେ ଇଏ ମଧ୍ଯମ 


॥ ୬୬୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ଭକ୍ତ ଏବଂ ଇଏ ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତ। ଅନ୍ୟକୁ ଏଭଳି ପ୍ରମାଣ ପତ୍ର ଦେଉଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି ସ୍ଵୟଂ 
ଅଧମ ଭକ୍ତ ହୋଇଥିବ । ସେଥୁପାଇଁ ଏଭଳି କରିବା ଉଚିଡ଼ ନୁହେଁ । ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ଭକ୍ତର ଲକ୍ଷଣ ଜାଣି ନିଜେ ନିଜକୁ ସାମାନ୍ୟ ଭକ୍ତଠାରୁ ମଧ୍ଯମ ଶ୍ରେଣୀର ଏବଂ ପୁଣି 
ମଧ୍ଯମଠାରୁ ଉତ୍ତମ ଶ୍ରେଣୀର ଭକ୍ତ ହେବା ନିମନ୍ତେ ସତତ ପ୍ରୟାସ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | 


ଏବେ ଯୋଗୀଶ୍ଵର ହରି କହୁଛନ୍ତି - 
ସର୍ବଭୂତେଷୁ ୟଃ ପଶ୍ଯେଦ୍‌ ଭଗବତ୍‌ ଭାବମାତ୍ମନଃ । 
ଭୂତାନି ଭଗବତ୍ୟାମନ୍ୟେଷ ଭାଗବତୋତଉ୍ମଃ || (୧୧.୨.୪୫) 
“ସର୍ବଭୂତେଷୁ ୟଃ ପଶ୍ୟେଦ୍‌ ଭଗବତ୍‌ ଭାବମାତ୍ମନଃ”- ଯିଏ ସ୍ଵୟଂ ନିଜର 
ଆତ୍ମାକୁ ଭଗବତ୍‌ ରୂପରେ ଚିହ୍ନି ସାରିଛି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ହି ସମସ୍ତ ଭୂତ ସମୁଦାୟର- ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପ ଅଟେ ଏପରି ଜାଣିଗଲାଣି, ତତ୍‌ ସହିତ ସେ ସମସ୍ତ ଭୂତ 


( ପ୍ରାଣୀ) ଆମ୍ରରୂପ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ । ଏପରି ଯିଏ ଜାଣିଗଲାଣି, ସେ 
ହି ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତ, “ ଉତ୍ତମ ଭାଗବତ' ଅଟେ | 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହା ତ ଉପନିଷଦ୍‌ ଅଥବା ଗୀତାରେ ବଣ୍ଠିତ କରାଯାଇଛି । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ 
ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି - 


ସର୍ବଭୂତସ୍ଫମାତ୍ମାନଂ ସର୍ବଭୂତାନି ରମ୍ବନି ! (ଭଗବତ୍‌ ଗୀତା ୬.୨୯) 


ଯିଏ ସମସ୍ତ ଭୂତମାନଙ୍କରେ ଆତ୍ମାକୁ ଏବଂ ଆତ୍ମାରେ ସମସ୍ତ ଭୂତକୁ ଦଖେ, ସେ 
ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗ ଯୁକ୍ତାମ୍ବା। ସେଥୁପାଇଁ ତୁଳସୀଦାସଜୀ କହୁଛନ୍ତି - 


ସୀୟରାମମୟ ସବ ଜଗ ଜାନି । 
କରଉଁ ପ୍ରନାମ ଜୋରି ଜୁଗ ପାନି ॥ 


( ଶ୍ରୀରାମଚରିତମାନସ ୧.୭. 9 ) 

ସମସ୍ତ ଜଗତକୁ ସୀତା-ରାସମୟ ରୂପେ ଦେଖୁ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରୁଛି । ଏହା 

“ ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତର ଲକ୍ଷଣ ଅଟେ । ସେ କୁହେ ନାହିଁ ଯେ ଇଏ ପଶୁ, ଇଏ ଗଛ, ଇଏ 

ଜୀବ, ଇଏ ଜନ୍ତୁ ଆଦି। ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଗବଦ୍‌ଭାବରେ ଦେଖେ। ସେ ନିଜ ଏବଂ 

ଜଗତ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖେ ନାହିଁ କାରଣ ତାର ଭେଦ-ବୁଦ୍ଧ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି। 

ଏହିପରି, ସେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତକୁ ଯିଏ ଆମ୍ଭାବରେ ଦେଖେ ସେ ସବୁଠାରୁ ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତ। 
॥ ୬୬୪ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଟିକିଏ ଭାବନ୍ତୁ, ଏବେ ଆମେ ଜଗତକୁ କେଉଁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଛେ ? ପରିବାରରେ ଇଏ 
ମୋ ଭାଇ-ଭଉଣୀ ଏପରି ଏକତ୍ ଥାଏ| କିନ୍ତୁ ଅନ୍ମାନଙ୍କୁ ଆମେ ନିଜର ବୋଲି ଭାବୁ 
ନାହୁଁ। ଇଏ ନିଜର ଓ ଇଏ ପର-ଏପରି ଭେଦ ଭାବ ରହିଯାଏ। ସଂସାରରେ ପ୍ରାୟଃ 
ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଲୋକମାନେ ନିଜ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ସବୁ କିଛି କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହେଇଯାଆନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ କିଛି କରନ୍ତିନି । କାରଣ ସେମାନଙ୍କୁ “ପର: 
ଦୁଷ୍ଟିରେ ଦେଖନ୍ତି। ଅନ୍ୟ ଅନ୍ୟ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି। ଏହାର ଠିକ୍‌ ଓଲଟା, ଜଗତକୁ ଯିଏ 
ଆତ୍ମ ଭାବରେ ଦେଖେ ତା ମନରେ କାହାରି ପ୍ରତି ଏପରି ଭେଦ ବୁଝି ରହେ ନାହି। 
ତାକୁ ହିଁ ସବୁଠାରୁ ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତ କୁହାଯାଏ। ଯିଏ ପ୍ରତିଦିନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପନ୍ଦର କିଲୋ 
ନୈବେଦ୍ୟ ଭୋଗ କରିବ ଓ ଚାରି-ଚାରି ଘଣ୍ଟା ପୂଜା ଘରେ ବସି ରହିବ ସେ ହି ଉତ୍ତମ 
ଭକ୍ତ, ଏମିତି ହୁଏ ନାହି । ତାହା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଣୀର ଭକ୍ତ କିପରି ହୋଇଥାଏ ? 


ଇଶ୍ଵରେ ତଦଧୀନେଷୁ ବାଲିଶେଷ୍ୁ ଦ୍ଵିଷସୂ ଚ । 
ପ୍ରେମମୈତ୍ରୀ କୃପୋପେକ୍ଷା ୟଃ କରୋତି ସ ମଧ୍ଯମଃ ॥| (୧.୨.୪୬) 


କହୁଛନ୍ତି, ଯିଏ ଛଶ୍ଵରଙ୍କଠାରେ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି, ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ମୈତ୍ରୀ ଭାବ ରଖନ୍ତି, ମୁର୍ଖ ତଥା ଅଜ୍ଞାନୀଜନମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୟା କରନ୍ତି, କୃପା କରନ୍ତି 
ତଥା ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଦ୍ଵେଷ କରୁଥିବା ଲୋକମାନଙ୍କର ଉପେକ୍ଷା କରନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ “ ମଧ୍ଯମ 
ଶ୍ରେଣୀ”ର ଭକ୍ତ କୁହନ୍ତି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା ପ୍ରତି ଧ୍ୟାନ ଦେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଆମେ କୌଣସି ଦ୍ଵେଷୀ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ଦ୍ଵେଷ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଆମ୍ଭେ 
ତାର ଅନୁକରଣ ଅଥବା ତାର ସମ ଆଚରଣ କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି । 


ଦେଖନ୍ତୁ ଏଠାରେ ମଧ୍ଯମ ଭକ୍ତର ଲକ୍ଷଣ ରୂପରେ ଚାରୋଟି କଥା କୁହାଯାଇଛି - 
ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଭକ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ମୈତ୍ରୀ, ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୟା, କୃପା 
ତଥା ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଦ୍ଵେଷ କରୁଥିବା ଲୋକଙ୍କୁ ଉପେକ୍ଷା । କିନ୍ତୁ ନାରଦ କିଭଳି ଜଣା ଅଛି 
? ସେ ତ ଏପରି ଯେ ଅଭକ୍ତମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ଯାଇ ତାଙ୍କୁ କୌଣସି ନା କୌଣସି 
ଉପଦେଶ ଦିଅନ୍ତି, ଯଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ହେବେ ଏବଂ ଯଦି 
ସେମାନେ ଭକ୍ତ ହୋଇ ନ ପାରିଲେ ତେବେ ତାଙ୍କୁ ଏଭଳି କିଛି କୁହନ୍ତି ଯଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର 
ମନ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ନିମଗ୍ନ ରହେ । ସେମାନେ ଭକ୍ତି କରିବାକୁ ଲାଗନ୍ତି । ନାରଦ 
ସେମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଉପେକ୍ଷା କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେ ତ ବିଗ୍ର କରନ୍ତି ଯେ ଏଭଳି ଲୋକମାନକ୍କ 

ଭଗବତ୍‌ ମାର୍ଗରେ ତଥା, ସତ୍ୟ ପଥକୁ ଆଣିବାର ଅଧ୍ଵକ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 
॥ ୬୬୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏହି ବିଚାରରେ ସେ କଂସ ପାଖକୁ ମଧ୍ଯ ଚାଲିଯାଇଥ୍ଲେ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କୁ ଅନ୍ୟ 
ପ୍ରକାର ଉପାୟ କହିଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ସେ ତାକୁ କହି ଦେଇଥ୍ବଲେ ଯେ ଦେବକୀଙ୍କର ଅଷ୍ଟମ 
ଗର୍ଭ ଦ୍ଵାରା ତାର ଅନ୍ତ ହେବ । ପୁଣି ଏହା ମଧ୍ଯ କହି ଦେଇଥୁଲେ ୟେ, ସେ ବର୍ଭମାନ 
ଗୋକୁଳରେ ପାଳିତ ହେଉଛି । ସେ ଯେଉଁ ଉପଦେଶକୁ ଧ୍ରୁବଜୀ ତଥା ପ୍ରହ୍ଲାଦଜୀଙ୍କୁ 
ଦେଇଥୁଲେ, ତାହା କଂସକୁ କହି ନ ଥିଲେ, କାହିକି ନା ସେ ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନ 
ଥିଲେ। ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ଏପରି କଥା କହିଥୁଲେ ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ତାର କଲ୍ୟାଣ ହେବ । ତାଙ୍କୁ 
ଜଣାଥ୍ଲା ଯେ କଂସ କେବେହେଲେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ତାର 
(କଂସର) ମନରେ ନାରଦ ଭଗବାନଙ୍କର ଭୟ ସଂଗାର କରି ଦେଇଥିଲେ (ଯନ୍ଦ୍ାରା 
ଭୟର କାରଣରୁ ହେଉ ନା କାହିକି) ସେ ଦିବା ରାତ୍ରି ଭଗବାନଙ୍କର ଚିନ୍ତନ କରିବ । 
କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ଏହି କି ଯେ ସନ୍ଛ୍ରମାନେ କାହାର ଉପେକ୍ଷା କରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଜଗତରେ ଏହିପରି ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ସମାଜରେ ଯେତେ ବଡ଼ ବଡ଼ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଅଥବା ଧନବାନ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର ସମ୍ମାନ ଯେତେ ଥାଉ ନା କାହିକି, 
କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଚରିତ୍ର ଅଥବା ସ୍ଵଭାବ ଯେ ବହୁତ ଭଲ ହୋଇଥିବ, ଏହା ଜରୁରୀ ନୁହି| 
ଏବେ ଯଦି କୌଣସି ସାଧୁ ଅଥବା ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ତାଙ୍କର ଘରକୁ ଯାଆନ୍ତି ତେବେ ଲୋକମାନେ 
କହନ୍ତି - ଆଜିକାଲି ସାଧୁ ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଧ ଧନବାନମାନଙ୍କର ବଶ ହୋଇଗଲେଣି । 
ସେମାନେ ଏହି କଥା ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ସାଧୁସନ୍ଛୁମାନଙ୍କର ମନରେ ଧନ ସଂପଭି 
ପ୍ରତି କୌଣସି ଭାବନା ନ ଥାଏ । କଥା ହେଉଛି ଏତିକି ଯେ ସେମାନେ କାହାର 
ଉପେକ୍ଷା କରନ୍ତି ନାହିଁ । କୁହନ୍ତି, ଜଣେ ସାଧୁ ଥିଲେ, ଯିଏକି ଧନବାନମାନଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଯାଇ ଯାଇ ତାଙ୍କୁ ଖୋସାମତ୍‌ କରୁଥଲେ । । କେହି ଜଣେ ତାଙ୍କୁ କହିଲେ- ଆପଣ ଜଣେ 
ସାଧୁ ହୋଇ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ କାହିକି ଯାଉଛନ୍ତି ? ସେ କହିଲେ- କଥା ହେଉଛି ଯେ 
କଖାରୁ ତଲବାର ଉପରେ ପଡ଼ୁ କି ତଲବାର କଖାରୁ ଉପରେ କିନ୍ତୁ କିଏ କଟିବ ? 
କଖାରୁ ହି କାଟି ହେବ ନା ? ସେ ଆମ ପାଖକୁ ଆସୁ ଅଥବା ମୁଁ ତା ପାଖକୁ ଯାଏ। 


ଯଦ୍ୟପି ଏପରି ଲୋକମାନଙ୍କର ଅଥବା ଦ୍ଵେଷ କରୁଥୁବା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଉପେକ୍ଷା 
କରିବା ହି ମଧ୍ଯମଶ୍ରେଣୀ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଉଚିତ ଅଟେ, ତଥାପି ଦ୍ଵେଷ କରୁଥୁବା 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଭୟ କରିବାର କିଛି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ହଁ, ଅବଶ୍ୟ ଏତିକି କଥା ଯେ ସାଧକ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଆମକୁ ତାଙ୍କଠାରୁ ସାମାନ୍ୟ ଦୂରରେ ରହିବା ଉଚିତ । ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଶୁଦ୍ଧଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇନାହି, ସେହି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନଙ୍କର ସଙ୍ଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, 
କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଦ୍ଵେଷ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ସାମାନ୍ୟତଃ ଦେଖାଯାଏ, ପ୍ରଥମତଃ 
॥ ୬୬୬॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ମନୁଷ୍ୟର ଭୋଗପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ରହିଥାଏ । ଯେତେବେଳେ ସେ ଅଳ୍ପ-ବହୁତ ଧର୍ମାଚରଣ 
ପ୍ରାରମ୍ଭ କରେ, ଧର୍ମ ମାର୍ଗରେ ଚାଲିବାକୁ ଲାଗେ, ତେବେ ନିଜେ ନିଜକୁ ଧର୍ମାମ଼ା ଏବଂ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ପାପାମ୍ବା ବିଚାର କରେ । ସ୍ଵୟଂକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ବିବେଚିତ କରେ । 
ଏଭଳି କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ ସାମାନ୍ୟ ଭକ୍ତ - ପ୍ରାକୃତ ଭକ୍ତ କିଏ ? 


ଅର୍ଚାୟାମେବ ହରୟେ ପୂଜାଂ ୟଃ ଶ୍ରଦ୍ଧୟେହତେ । 
ନ ତଦ୍‌ଭକ୍ତେଷୁ ଗନ୍ୟେଷୁ ସ ଭକ୍ତଃ ପ୍ରାକୃତଃ ସ୍ମୃତଃ ॥ (୧୧.୨.୪୭) 


କହୁଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ମୁଭି ପୁଜା କରନ୍ତି, ମୂର୍ଭି ସ୍ଵାନ କରାଇବା, 
ମାଳାପିନ୍ଧାଇବା, ନୈବେଦ୍ୟ ଅର୍ପଣ କରିବା, ଆରତୀ କରିବା ଆଦି ତ ସବୁ କିଛି 
କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର କେହି ଭକ୍ତ ଆସିଲେ, ଅଥବା ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ଆସିଗଲେ 
ମଧ୍ପ ତାଙ୍କୁ ତଡ଼ି ଦିଅନ୍ତି ତାଙ୍କର ସେବା କରନ୍ତି ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଏହିଭଳି ଭକ୍ତକୁ ପ୍ରାକୃତ ଭକ୍ତ କୁହାଯାଏ । 


ଏକନାଥଜୀ ମହାରାଜଙ୍କର ଜୀବନର ଏହା ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଘଟଣା । ଅନ୍ୟ କିଛି 
ଲୋକମାନଙ୍କର ସହିତ ସେ କାଶୀଠାରୁ ଜଳ ନେଇ ରାମେଶ୍ବର ଯାଉଥିଲେ । ରାସ୍ତାରେ 
ତାଙ୍କୁ ଶୋଷରେ ପୀଡ଼ିତ ଏକ ଗଧ ଦେଖା ହେଲା । ଏକନାଥଙ୍କର ସହିତ ଅନ୍ୟ 
ଯେତେ ଲୋକମାନେ ଥଲେ, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କେହି ଗଧକୁ ଜଳପାନ କରାଇବା 
ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନ ଥିଲେ । ଏଭଳି କାହିଁକି ? ସେମାନେ କହୁଥିଲେ, ଆରେ ! ଏହି 
ଜଳ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ଗଧ ନିମନ୍ତେ ଆଣିଛୁ କି ? ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହାର ଅର୍ଥ ଭଗବାନ 
ତ କେବଳ ସେହି ରାମେଶ୍ବରରେ ହିଁ ଅଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସତ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ- ଭଗବାନ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ହୃଦୟରେ ବସି ଅଛନ୍ତି । ଏକନାଥଜୀ ସେହି ଗଧକୁ ଶୋଷରେ ଛଟପଟ 
ହେଉଥିବା ଦେଖିଲେ ତ ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ଦ୍ରବୀଭୂତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା, ସେ ନିଜର ଗଙ୍ଗା 
ଜଳକୁ ସେହି ଗଧକୁ ପିଆଇ ଦେଲେ । ସମସ୍ତ ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କୁ କେବଳ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇ ଦେଖୁଥିଲେ । କହିଲେ - ଇଏ, କିଭଳି ଲୋକ ! ଏତେ ଦୂରରୁ ପ୍ରଯନ୍ଵପୂବ 
ଗଙ୍ଗାଳଳ ନେଇ ଆସିଥିଲେ କିନ୍ତୁ ଶେଷରେ ଏଇ ଗଧକୁ ପିଆଇ ଦେଲେ ! କିନ୍ତୁ 
ଦେଖନ୍ତୁ, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଯେଉଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ରାମେଶ୍ବର 
ଯାଉଥିଲେ । ସେହି ଭଗବାନ ଏକନାଥ ମହାରାଜଜୀଙ୍କୁ ସେହିଠାରେ ଦର୍ଶିନ ଦେଲେ । 
ଏଠାରେ ଏହି ଘଟଣାରୁ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, ଏହିଭଳି ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ମୁଭିରେ 
॥ ୬୬୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି - ସେମାନେ ସାମାନ୍ୟ ଭକ୍ତ, ପ୍ରାକୃତ ଭକ୍ତ ଅଟନ୍ତି । 


ଏହି ସନ୍ଦର୍ଭିରେ ସନ୍ଗ୍‌ ଏକନାଥ ମହାରାଜଙ୍କର ଜୀବନରେ ଆଉ ଏକ ଘଟଣା 
ସ୍କରଣୀୟ । ଥରେ ସେ ପିତୃଶ୍ରାଦ୍ଧ କରାଉଥ୍ୁଲେ । ସେହି ସମୟରେ ଶୁଦ୍ର ଜାତିର କିଛି 
ଲୋକମାନେ ଆସୁଥିଲେ । ଶ୍ରାଦ୍ଧ ନିମନ୍ତେ ପରିପକ୍ଵ ହେଉଥିବା ଭୋଜନର ସୁଗନ୍ଧ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରି ତାଙ୍କୁ ଲାଗିଲା, ଆରେ ! ଏଭଳି ଖାଦ୍ୟ ତ ଆମ୍ଭେ ପୂର୍ବରୁ କେବେ ଭୋଜନ 
କରିନାହୁଁ । ସେତେବେଳେ ଏକନାଥଜୀ ମହାରାଜ ଶ୍ରାଦ୍ଧ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଭୋଜନକୁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଭୋଜନ କରାଇ ଦେଇଥିଲେ । ଏହିସବୁ ଦେଖ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ କହିଲେ - 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଆପଣଙ୍କର ଏହି ଶ୍ରାଦ୍ଧକର୍ମ କରିବୁ ନାହିଁ । ଏକନାଥ ମହାରାଜ କହିଲେ, 
“ ଆପଣମାନଙ୍କର ଯାହା ଇଚ୍ଛା । ଏମାନେ ଭୋକିଲା ଏବଂ ଦରିଦ୍ର ମଧ୍ଯ । ଭୋଜନର 
ସୁଗନ୍ଧରେ ଏମାନଙ୍କର ମନରେ ଏଭଳି ଇଚ୍ଛା ହେଲା । ତେବେ ତାଙ୍କୁ ମୁଁ କିପରି ମନା 
କରିଥାଆନ୍ତ । ” ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଗଲିଗଲେ । ସନ୍ଥ ଏକନାଥଜୀ ମହାରାଜ ବେଦଶାସ୍ତ୍ରର 
ଜ୍ଞାନରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଥିଲେ । ଅଭିଜ୍ଞ ଥିଲେ । କହିଲେ “ ମୁଁ ନିଜେ ଶ୍ରାଦ୍ଧ କର୍ମ କରିବି ।” 
ଏଭଳି ବିଚାର କରି ସେ ଯେତେବେଳେ ନିଜେ ଶ୍ରାଦ୍ଧକର୍ମ କରିଲେ, ତେବେ ଅନ୍ନ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କର ପିତୃ ସେଠାରେ ସ୍ଵୟଂ ଉପସ୍ଥିତ ହେଲେ । ସେତେବେଳେ 
ସେଠାରେ ଉପସ୍ତିତ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତେ ଏହା ଦେଖୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଇଏତ 
ଉତ୍ତମ ଭାଗବତ ଥିଲେ । ଅନ୍ୟ ପଣ୍ଡିତମାନେ ସାମାନ୍ୟ ଭକ୍ତ ଥିଲେ, ସେମାନଙ୍କର 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ନିଜର କର୍ମକାଣ୍ଡ। ନିଜର ନିୟମ ବଡ଼ ଥିଲା । 


ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବିଶେଷ କଥା ହେଲା ଯେ ପୁଜା ଆଦି କରିବା ବହୁତ ଭଲ 
କଥା, କିନ୍ତୁ ସେହିଠାରେ ଅଟକି ଯିବା ଭଲ ନୁହେଁ | ତା ଆଗକୁ ମଧ୍ ବଢ଼ିବା ଉଚିତ୍‌ 
ସେହିଠାରୁ ଉଚ୍ଚକୁ ଉଠିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ବହିଃସ୍ତ୍୍‌ ମୁଭିରେ ମୁଁ ଯେଉଁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ 
ପୂଜା କରୁଛି ସେ ମୋର ହୃଦୟରେ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ପରମାତ୍ମା ସମସ୍ତଙ୍କର 
ହୃଦୟରେ ଅଛନ୍ତି, କୌଣସି ସାଧକର ଯଦି ଏହିଭଳି ଭାବନା ହୋଇଯାଏ, ତେବେ 
ତାକୁ ଉତ୍ତମ ଭାଗବତ କୁହାଯାଏ। ଯିଏ ମୁଭି ପୂଜା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହିଁ ସୀମିତ ରହନ୍ତି, ତାଙ୍କର 
ଅନ୍ୟ କାହା ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଏଭଳି ପ୍ରେମ ହୋଇ ନ ଥାଏ । ମୂଭ୍ଭିର ସମ୍ମୁଖରେ ତାର ଚକ୍ଷୁରୁ 
ଅଶ୍ରୁ ଆସୁ, ହୃଦୟ ଗଦ୍‌ଗଦ୍‌ ହୋଇଯାଉ ନା କାହିକି, ପରନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତାର ମନରେ କୋଣସି ବିଶେଷ ଭାବ ପ୍ରକଟ ହୁଏ ନାହି, 
ସେ ପଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ପ୍ରାକୃତ ଭକ୍ତ ହି କୁହାଯାଇଥାଏ । 


॥ ୬୬୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀକ୍ଧଂ 


ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତର ଲକ୍ଷଣକ୍ ବିସ୍ତାର କରି କହୁଛନ୍ତି - ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ୟ ପ୍ରପଞ୍ଚକୁ ଦେଖ 
ତଥା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟ ବିଷୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ମଧ୍ଯ ସେ ବିଚାର କରୁଥାଏ ଯେ 
ଏହି ସବ୍ଵ୍‌ କିଛି ଭଗବାନଙ୍କର ମାୟା, ଭଗବାନଙ୍କର ବିଳାସ, ଏଭଳି ବିଚାର କରି ସେ 
ନା କାହା ସହିତ ଦ୍ଵେଷ କରେ ନା କାହା ସହିତ ଆସକ୍ତ ହୁଏ, ସେ ହିଁ ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତ 
ଅଟେ। 


ଦେଖନ୍ତୁ, ସଂସାରରେ ରହିବା ଭିତରେ ସମାନ ପରିସ୍ଥିତି ତ କେବେ ହେଲେ 
ରହେ ନାହିଁ । କେବେ ସମ୍ପଭି ଆସେ ତ, କେବେ ଶରୀର ସୁସ୍ଥ ମଧ୍ଯ ରହେ । କେବେ 
ଧନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଲାଭ ହୁଏ ତ କେବେ ଘରେ ହାନୀ ମଧ୍ଯ ହୁଏ । ଘରେ କେବେ କାହାର 
ଜନ୍ମ ହୁଏ ତ, କାହାର ନିଧନ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ। ଏପରି ସବୁ ରଗଲିଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
'ସଂସାରଧର୍ମେଃରବିମୁହ୍ୟମାନଃ” (୧୧.୨.୪୯) ଏହି ନାନା ପ୍ରକାରର ସଂସାର 
ଧର୍ମର ପରିବର୍ଭନ ଦ୍ଵାରା ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତ ମୋହିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ତାହା କିଭଳି ? ଏହା 
ସେଥୁପାଇଁ ଯେ, 'ହରେଃ ସ୍ମତ୍ୟା,, ତାର ହୃଦୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏଭଳି ଅଖଣ୍ଡ 
ସ୍କରଣ ଥାଏ, ଯଦ୍ଦରା ଏହି ସଂସାର ଧର୍ମ ତାକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ବିଚଳିତ କରିପାରେ 
ନାହି। 


ଏଠାରେ ଏହାକୁ ନିମିତ୍ତ କରି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଏହି ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଉଛି ଯେ, 
ଜୀବନରେ କେବେ କୌଣସି ଦୁଃଖଦ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ, ସେତେବେଳେ କାନ୍ଦିବାର 
କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ମରଣ କର । ଏପରି କାହିଁକି ହେଲା ? 
କିପରି ହେଲା ? ଏପରି ହେବା ଉଚିତ ନ ଥରିଲା, ମୋ ସଙ୍ଗରେ ଏପରି ସବୁ କାହିଁକି 
ହେଲା, ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ଏପରି କାହିକି କିଛି ହେଉ ନାହିଁ ? ଆମ୍ଭେମାନେ ପ୍ରାୟତଃ 
ଏପରି ଚିନ୍ତା କରିଥାଉ ଏବଂ କାନ୍ଦୁଥାଉ। ନିଜର ମନକୁ ଏହିଭଳି ଭାବରେ ତ୍ରସ୍ତ 
କରିଥାଉ । ଏଠାରେ କୁହାଯାଉଛି ଯେ ଏହିଭଳି ସବୁ ଚିନ୍ତା ଛାଡ଼ି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍କରଣ 
କରି ଚାଲ କାହିଁକି ନା “ତବ କଥା ମୂତଂ ତପ୍ତ ଜୀବନମ୍‌' ( ୧୦.୩୯.୯) 
ଭଗବାନଙ୍କର କଥା ଅମୂତସ୍ଵରୂପ ଅଟେ ଏବଂ ସନ୍ତପ୍ତ ଜନମାନଙ୍କର ନିମନ୍ତେ ଜୀବନ 
ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା ସଂଜୀବନୀ ଅଟେ । ଲୋକମାନେ କଥାମୂତର ପାନ ତ କରୁନାହାନ୍ତି, 
ଯାହା ଚାଲିଗଲାଣି, ତାର ନିମନ୍ତେ ଶୋକ କରୁଥାଆନ୍ତି। ମହାପୁରୁଷମାନେ କୁହନ୍ତି - 
ତୁମକୁ ମଧ୍ଯ ଯିବାକୁ ହେବ । ଟିକିଏ ତା ଉପରେ ମଧ୍ଯ ବିଚାର କର । ଶୋକ କରି କଣ 
କରିବ ? କିନ୍ତୁ ଲାଗୁଛି ଯେ ଲୋକମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତା କରିବା ଏକ ଅଭ୍ୟାସ ହୋଇଗଲାଣି । 


॥ ୬୬୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏଠାରେ ଯୋଗେଶ୍ବର ହରି କହୁଛନ୍ତି, “ସଂସାରରେ ମୋହିତ ହେବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଦୁଃଖ ଆସିଯାଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍କରଣ 
କର । ” ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମେମାନେ ଏହି କଥାକୁ ପୂର୍ବ ସ୍କନ୍ଧରେ ଦେଖ ସାରିଛନ୍ତି । ସମସ୍ତ 
ଗୋପବାଳକ କଣ କରୁଛନ୍ତି ? “ କୃଷ୍ଣ-କୃଷ୍ଣ ମହାବାହୋ କହୁଛନ୍ତି । ବାସ୍‌, ସେମାନଙ୍କ 
ଭଳି ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରି ଗଲ । ମୁଁ ହିଁ କାହିଁକି ରୋଗଗ୍ରସ୍ତ ହେଲି ? ଏହିଭଳି 
କହିବାର କଣ ଅର୍ଥ ? ଏହା ଯେ ଅନ୍ୟମାନେ ହିଁ କେବଳ ରୋଗରେ ପଡ଼ିବେ ? ଏହା 
ତ ଠିକ୍‌ କଥା ନୁହେଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଯାହାର ହୃଦୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ନିବାସ ହୋଇଗଲାଣି- 


ନ କାମକର୍ମବୀଜାନାଂ ୟସ୍ୟ ଚେତସି ସମ୍ଭବଃ || (୧୧.୨.୫୦) 


ତାର ହୃଦୟରେ କାମ, କର୍ମ ଏବଂ ତାର ବୀଜଭୂତ ବାସନାର କେବେ ଉଦୟ 
ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହି, ସେହି ହୃଦୟ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ନିବାସ ହୋଇଯାଏ। ଯାହାର 
ହୃଦୟ ଏପରି ହୋଇଯାଏ ସେ “ ଭାଗବତୋତ୍ତମ ' ସବୁଠାରୁ ଉତ୍ତମ ଭାଗବତ | 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତର ଏହିସବୁ ଲକ୍ଷଣ ଗୀତାଜୀଙ୍କର ଦ୍ଵାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
“ଅଦ୍ବେଷ୍ଟା ସର୍ବଭୂତାନାଂ ମୈତ୍ରଃ କରୁଣ ଏବ ଚ ।”(ଭ.ଗୀତା ୧ ୨.୧୩) ଆଦି 
ଶ୍ଳୋକ ଦ୍ଵାରା କୁହାଯାଇଛି । ସେଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସେହି ପୁରୁଷ ଏହି ଦେହ ପ୍ରତି 
ଟିକିଏ ମଧ୍ଯ ଆସକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହା ମୋର, ଏହା ପରର, ଏହିଭଳି ଭେଦ ଭାବ 
ରହେ ନାହିଁ । 

ନ ୟସ୍ୟ ସ୍ପଃ ପର ଇତି ବିତ୍ତେଷ୍ଠାମ୍ବନି ବା ଭିଦା । (୧୧.୨.୫୨) 


ଏହି ବସ୍ତୁ ମୋର, ଏହି ବସ୍ତୁ ତୋର, ତୁମେ ମୋର ବସ୍ତୁକୁ କାହିଁକି ହାତ 
ଲଗାଇଲ 7? ଏହିଭଳି କଥା ତାର ମନରେ ଆସେ ନାହି । “ ସର୍ବଭୂତସମଃ ଶାନ୍ତଃ' 
ସମସ୍ତ ଭୂତ ସମୁଦାୟମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ସେ ଏହିଭଳି ସମ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି - ଯେଉଁ ଭଳି 
ସ୍ଵୟଂ ପରମାତ୍ମା ହି ହୋଇଥାଆନ୍ତି । “ ସ ବୈ ଭାଗବତୋତ୍ତମଃ ' ଯାହାର ମନରେ 
ନିଜର -ପରର, ଏହି ଭାବ ପରିସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲାଣି, ରାଗ ଦ୍ଵେଷ ଆଦି ସମସ୍ତ 
ବିକାର ମଧ୍ଯ ସମାପ୍ତ ହେଲାଣି, ସଂସାରର ସମ୍ପଭି ବିପଭି ଠାରୁ ଯାହାର ମନ କ୍ଷୁବ୍ଧ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହାର ମନରେ ସଦା ସର୍ବଦା ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ମୃତି ରହିଥାଏ ସେ ସବୁଠାରୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠଂଉତ୍ତମ ଭକ୍ତ । 


॥ ୬୭୦ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମ୍ଭେମାନେ ତ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍କରଣ କରିବାକୁ ବସିଥିଲେ ଏବଂ 
ସେତିକିବେଳେ ଯଦି ଜଣାପଡ଼େ ଯେ କେଉଁଠି ମାଗଣାରେ ଧନ ଅଥବା ମିଠାଇ ବଣ୍ଟା 
ଯାଉଛି, ତେବେ ଆମ୍ଭେମାନେ ମିଠାଇ ଆଣିବାକୁ ଚାଲିଯାଉ | ଟେଲିଫୋନର ଘଣ୍ଟି 
ବାଜିବାକୁ ଲାଗିଲା ବେଳକୂ, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ଭେମାନେ ଜପ ଛାଡ଼ି ଫୋନ 
ଶୁଣିବା ନିମନ୍ତେ ପହଞ୍ଚଯାଇଥାଉ । ଯାହାହେଲେ- 


ତ୍ରିଭୂୁବନବିଭବହେତବେଏପ୍ୟକୁଣ୍ଠ- 
ସ୍ମତିରଜିତାତ୍ମସୁରାଦିଭିର୍ବିମୂଗ୍ୟାତ୍‌ । 

ନ ଚଲତି ଭଗବତ୍‌ପଦାରବିନ୍ଦା- 
ଲବନିମିଷାର୍ଧମପି ୟଃ ସ ବୈଷ୍ଣବାଗ୍ରୟଃ ॥ (୧୧.୨.୫୩) 


ଏଠାରେ ତ କୁହାଯାଇଛି ' ତ୍ରିଭୂବନବିଭବହେତବେଏପ୍ୟକୁଣ୍ଠସ୍ପୃତିଃ ' ଯଦି କେହି 
ତ୍ରିଭୁବନର ରାଜ୍ୟ ଦେବା ନିମନ୍ତେ ଆସୁ ନା କାହିଁକି, ତେବେ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍କୃରଣ ଛାଡ଼ି ତାର ପଛରେ ଗାଲିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଏ ନାହି . 


ଥରେ ତୁକାରାମଜୀ ମହାରାଜ କୌଣସି ପର୍ବତ ଉପରେ ବସିଥୁଲେ। 
ସେତେବେଳେ ସେଠାରେ ରିଵି-ସିଵି ତାଙ୍କୁ ବର ପ୍ରଦାନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ | 
ତାଙ୍କୁ ଭଗବାନ ପଠାଇଥିଲେ । ସେମାନେ ଆସି କହୁଛନ୍ତି - “ ଭଗବାନ ଆପଣଙ୍କ 
ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ଅଛନ୍ତି । ସେ ହିଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଆପଣଙ୍କର ସେବା କରିବା ନିମନ୍ତେ 
ପଠାଇଛନ୍ତି । ଆପଣଙ୍କର ଯାହା ଇଚ୍ଛା ଅଛି, ତାକୁ ଆପଣ ମାଗି ନିଅନ୍ତୁ । ” ତୁକାରାମଜୀଙ୍କୁ 
ଲାଗିଲା ମୁଁ ଏଠାରେ ବସି ଶାନ୍ତିରେ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ନେଉଛି । ଏମାନେ ବ୍ୟର୍ଥ 
ଏଠାରେ ବିଘ୍ନ କରୁଛନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ତୁକାରାମଜୀ ସେମାନଙ୍କୁ ପଠାଇ ଦେଲେ । 
ଭଗବାନଙ୍କ ଆଦେଶେ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସେମାନେ ପୁଣି ଥରେ ଆସିଗଲେ । ସେତେବେଳେ 
ତୁକାରାମଜୀ ସେମାନଙ୍କୁ କହିଲେ- “ ଭଗବାନ କିଛି ମାଗିବା ନିମନ୍ତେ କହିଛନ୍ତି ନା ? ” 
ସେମାନେ ହଁ କହିଲେ । ତୁକାରାମଜୀ କହିଲେ, “ ଏବେ ଯିବ ତ କେବେ ଫେରି 
ଆସିବ ନାହିଁ । ଆରେ । ବର ଦିଅନ୍ତୁ ଅଥବା ଯାହା କିଛି କଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସ୍ମରଣରେ ବିଘ୍ନ କାହିଁକି କରୁଛ ?” ଦେଖନ୍ତୁ ଏହି ଭକ୍ତ ଏହିଭଳି ଯେ ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟର 
ବୈଭବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ମୃତି କେବେହେଲେ ଛାଡ଼ୁ ନାହାନ୍ତି । 
‹ ଲବନିମିଷାର୍ଧମପି” ପଲକ ବନ୍ଦ ହେବା ନିମନ୍ତେ ଯେତିକି ସମୟ ଲାଗେ - ତାର ଅଧା 


॥ ୬୭୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ସମୟ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ପତିକୁ ଛାଡ଼ିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ନ ଥାଆନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କୁ ହିଁ ବୈଷ୍ଣବ ଭକ୍ତ କହନ୍ତି । 


ନରସୀ ମେହତା ବହୁତ ସୁନ୍ଦର କଥା କହିଛନ୍ତି - 
' ବୈଷ୍ଣବ ଜନ ତୋ ତେଣେ କହିୟେ 
ଜେ ପୀର ପରା ୟି ଜାନେ ରେ । ” 


ପରାୟୀ ପୀର ଜାଣିବାର ଅର୍ଥ ମିଥ୍ୟା ଉପକାର କରିବା ଏବଂ ପୁଣି ତାପାଇଁ 
ଅଭିମାନ କରିବା - ଏଭଳି ହୁଏ ନାହିଁ | ତାର ମନରେ କେବେହେଲେ ଅଭିମାନ ଆସେ 
ନାହିଁ। କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ଯାହାର ମନରେ ସଦୈବ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍କରଣ ସତତ 
ରହିଥାଏ- ତାକୁ ସବୁଠାରୁ ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତ କୁହାଯାଏ । 

ଆଗକୁ ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ କୁହାଯାଇଛି । ଯୋଗେଶ୍ଵର ହରି କହୁଛନ୍ତି- 
ଯେଉଁ ଭଳି ଭାବରେ ଚନ୍ଦ୍ରମାଙ୍କର ଉଦୟ ହେବା ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ତାପ ରହେ ନାହି, 
ସେହିଭଳି ଭାବରେ - 


ଭଗବତ ଉରୁବିକ୍ରମାଙ୍ଘ୍ରିଶାଖା- 
ନଖମଣିଚନ୍ଦ୍ରିକୟା ନିରସ୍ତତାପେ । 
ହୃଦି କଥମୁପସୀଦତାଂ ପୁନଃ ସ 
ପ୍ରଭବତି ଚନ୍ଦ୍ର ଇବୋଦିତେଏର୍କତାପଃ ॥ (୧୧. ୨.୫୪) 


ଯାହାର ହୃଦୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଚରଣ କମଳର ନଖମଣିର କିଜ୍ଚତ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରକାଶ ଆସିଯାଏ - ତାର ସମସ୍ତ ତାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଏ। ଭଲା ପୁଣି ତାକୁ କେଉଁ 


(9) 


ପ୍ରକାରର କଷ୍ଟ ହୋଇପାରେ। ତାର କଷ୍ଟ କେଉଁଭଳି ରହିବ 


॥ ୬୭୨ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ବିସୂଜତି ହୃଦୟଂ ନ ୟସ୍ୟ ସାକ୍ଷା 
ଦ୍ଧରିରବଶାଭିହିତୋଃପ୍ୟଘୌଘନାଶଃ । 
ପ୍ରଣୟରଶନୟା ଘୂତାଙ୍‌ଘିଂପଦ୍ମ 
ସ ଭବତି ଭାଗବତପ୍ରଧାନ ଉକ୍ତଃ || (୧ ୧.୨.୫୫ ) 
କହୁଛନ୍ତି, ଭକ୍ତିରୂପୀ ଦଉଡି ଦ୍ଵାରା, ପ୍ରେମ ଡୋରୀ ଦ୍ଵାରା ଯିଏ ନିଜେ ନିଜକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଚରଣରେ ଭଲ ଭାବରେ ବାହି ସାରିଛି, ଯାହା ନିମନ୍ତେ ଭଗବତ୍‌ 
ବିସ୍କ୍ବରଣର କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ହ ଉଠେ ନାହିଁ, ସେ ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତ ଅଟନ୍ତି । ତେବେ ଏହିଭଳି 
ଭାବରେ ପ୍ରଥମ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ରୂପରେ ଭାଗବତ ଧର୍ମ (ପରମ ଶ୍ରେୟର ସାଧନ) 


ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇ ଏହି ଭାଗବତ ଧର୍ମର ଆଚରଣ କରୁଥିବା ଭଗବତ୍‌ 
ଭକ୍ତର ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତର ସୁନ୍ଦର ଲକ୍ଷଣ ବୁଝାଇ ଦିଆଗଲା । 


ତୃତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ ¬ ମାୟାର ସ୍ଵରୂପ 


ଏବେ ଏହା ତ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତେ ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ ଭକ୍ତିରେ ଯେଉଁ ବାଧକ ତତ୍ତ୍ଵ, 
ତାହା ହେଉଛି “ମାୟା' । ଏହି ମାୟା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଏତେ ଶୀଘ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଯିବାକୁ ଦିଏ ନାହ । ସେଥୁପାଇଁ ରାଜା ନିମି ତୃତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ ପରଚ୍ରୁଛନ୍ତି । 


ପରସ୍ୟ ବିଷ୍ଣପୋରୀଶସ୍ୟ ମାୟିନାମପି ମୋହିନୀମ୍‌ । 
ମାୟାଂ ବେଦିତୁମିଚ୍ଛାମୋ ଭଗବନ୍ତୋ ବ୍ରୁବନ୍ତୁ ନଃ ॥ (୧୧.୩.୧) 


ସେ କହୁଛନ୍ତି, “ଭକ୍ତିର ମାର୍ଗରେ ମାୟା ବଡ଼ ବଡ଼ ମାୟାବୀମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ମୋହିତ କରି ଦିଏ । ସେହି ମାୟା କଣ ?ହ ଏହାକୁ ଆପଣ ବୁଝାଇ କୁହନ୍ତୁ ।” 


ଏହାର ଉତ୍ତର ତୃତୀୟ ଯୋଗେଶ୍ଵର ଅନ୍ତରୀକ୍ଷଜୀ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେ ଦୁଇପ୍ରକାର 
ମାୟାର ବର୍ଣ୍ଣନ କରିଛନ୍ତି | ତାକୁ ତୁଳସୀ ଦାସ ଏହିଭଳି କହିଛନ୍ତି ଯେ ମାୟା ହେଉଛି 
ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ । ଗୋଟିଏ ଅବିଦ୍ୟା ମାୟା ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ ହେଉଛି ବିଦ୍ୟା 
ମାୟା । ଯିଏ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତର ସଜନ କରେ ତାକୁ ବିଦ୍ୟା ମାୟା କୁହାଯାଏ । 


॥ ୬୭୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମୟାଧ୍ଯକ୍ଷେଣ ପ୍ରକୃତିଃ ସୂୟତେ ସଚରାଚରମ୍‌ | (ଭ.ଗୀତା ୯.୧୦) 


ଗୀତାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ ମୋର ଅଧ୍ୟକ୍ଷତାରେ, ପ୍ରକୃତି ଚରାଚର ସୃଷ୍ଟିର 
ରଚନା କରିଥାଏ ।” ଏହି ଯେଉଁ ପଞ୍ଚ ମହାଭୂତମାନଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି, ସ୍ଥିତି ତଥା ଲୟ 
କରୁଥିବା ମାୟା ଆମର ସମସ୍ୟାମାନଙ୍କର କାରଣ ନୁହେଁ ¦ କିନ୍ତୁ - 


ଗୁଣୈଗୁଁଣାନ୍‌ ସ ଭୁଞ୍ଜାନ ଆତ୍ମପ୍ରଦ୍ୟୋତିତୈଃ ପ୍ରଭୂଃ । 
ମନ୍ୟମାନ ଇଦଂ ସୃଷ୍ଟମାତ୍ମାନମିହ ସଜତେ ॥ (୧୧.୩.୫) 


ଜୀବ ଯେତେବେଳେ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରି ଏହା ମୁଁ, ଏହା ମୋର, 
ଏହା ତାର, ଏହା ସୁନ୍ଦର ଅଟେ, ଏହା ଖରାପ, ଏହି ଭଳି ଭାବରେ ସେଥୁରେ ରାଗ- 
ଦ୍ଵେଷର ନିର୍ମାଣ କରି ନିଏ, ତେବେ ତାକୁ ହିଁ ଅବିଦ୍ଯା ମାୟା କୁହାଯାଏ । ଆମେ 
ଜୀବମାନେ ମୁଁ, ମୋର ଭଳି ଯେଉଁ ସୃଷ୍ଟି ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ହି ଆମକୁ ବନ୍ଧନରେ 
ପକାଇ ଥାଏ । ତାହା ହିଁ ଆମକୁ ଆମର ସାଧନାରେ, ଭକ୍ତିରେ ଆଗକୁ ବଢ଼ିବାରେ 
ବାଧା ଦିଏ। 


ଟିକିଏ ବିଚାର କରନ୍ତୁ, କଣ ଆକାଶ ଯୋଗୁଁ କାରଣରୁ ଆମଙ୍କୁ କେବେ କୌଣସି 
ସମସ୍ୟା ହୁଏ ? କେତେ ସୁନ୍ଦର ଆକାଶ, ସେଥରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ରମା ଅନେକ-ଅନେକ 
ତାରା-ନକ୍ଷତ୍ର, ସେମାନେ ଚମକୁ ଥାଆନ୍ତି | ଅଥବା ଏହି ଯେଉଁ ନଦୀ, ପାହାଡ଼, ବନ, 
ବୃକ୍ଷ ପଶୁ - କଣ ଏମାନଙ୍କର କାରଣରୁ କୌଣସି ସମସ୍ୟା ଅଥବା କୌଣସି ଦୁଃଖ 
ଆସେ ? ଆମେ ଯେଉଁଠି ଏହି ଜଗତର କୌଣସି ଭୌତିକ ବସ୍ତୁକୁ ଦେଖୁ, ସେହିଠାରେ 
ଏହା ମୋର, ଏହା ଅନ୍ଯର ବୋଲି ନାନାପ୍ରକାର ଭାବନା ମନରେ ପ୍ରକଟ ହୁଏ । 
ଚନ୍ଦ୍ରମାକୁ ଦେଖୁ, କେହି କହନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ଏହା ମୋର, ତୁମେ ତା ଆଡ଼କୁ ଦେଖ ନାହି ! 
ଏଭଳି କଥା କେହି କୁହନ୍ତି ? ହିମାଳୟକୁ ଦେଖୂ ଏହି ପର୍ବତ ମୋର ବୋଲି ଭାବନା 
କେବେ ଆସେ ନାହିଁ । ତାକୁ ଦେଖୁ ମନରେ ବଡ଼ ଆନନ୍ଦ ହୁଏ । କେବଳ ଏତିକି 
ନୁହେଁ, ଯଦି କାହାର ଦୃଷ୍ଟ (ଧ୍ଧାନଃ ତା ଆଡ଼କୁ ନ ଯାଇଥାଏ, ତେବେ ତାକୁ କହୁ - 
ଆରେ ଦେଖ! ହିମାଚ୍ଛାଦିତ ( ବରଫାବୃତ) ପର୍ବତ କେତେ ସୁନ୍ଦର ଲାଗୁଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଏହି ଯେଉଁ ଭଗବାନଙ୍କର ମାୟା ସେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ଅଥବା କଷ୍ଟ ଦିଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁଠାରେ ମୁଁ ମୋର, ଏହାର - ତାର ଅଥବା ନିଜର - ପରର ଭାବ ମନରେ 
ଆସେ, ସେହିଠାରେ ହି ରାଗ-ଦ୍େଷ ମଧ୍ଯ ଆସିଥାଏ । ତେବେ ପୁଣି ମୁଁ କର୍ତା - 


॥ ୬୭୪ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଏହିଭଳି ଭାବ ମଧ୍ଯ ଆସିଥାଏ। ଏହି ଯେଉଁ ଅବିଦ୍ୟା ମାୟା - ଏହା ହି ଅନାମ୍ନାରେ 
ଆମ୍ମବୁଦ୍ଧି କରାଇ ଦିଏ । 


ମାୟା ତାକୁ କୁହାଯାଏ, ଯାହା କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ଯିଏ ଯେଉଁଭଳି ତାକୁ ସେହିଭଳି 
ନ ଦେଖାଇ ଅଲଗା ରୂପରେ ଦେଖାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର ଯଥାର୍ଥ ରୂପ ନ ଦେଖାଇ ତାକୁ 
ଅନ୍ୟଥା ରୂପରେ ଦେଖାଏ । ତାପରେ ସେହି ଅନ୍ୟଥା ରୂପକୁ ଆମ୍ଭେ ସତ୍ୟ ମାନି 
ବସିଥାଉ। ଯିଏ ଯେଉଁ ଭଳି ନୁହେଁ ତାକୁ ସେହି ଭଳି ଦେଖାଇବା ହେଉଛି ମାୟାର 
କାର୍ଯ୍ୟ । ଏହି ମାୟା ଯୋଗୁଁ ଆମ୍ଭେମାନେ ମୋହିତ ହୋଇଥାଉ । ମାୟାର ଏହି ଲକ୍ଷଣ 
ଆମେମାନେ ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । ' ୟନ୍ନୟେନ ବିରୁଧ୍ୟତେ' ଯିଏ ସମସ୍ତ 
ତର୍କକୁ ବିରୋଧ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ତର୍କ ଦ୍ଵାରା ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହି । କେବଳ ଏତିକି 
ନୁହେଁ, ବରଂ ତା ବିଷୟରେ ଯେତେ ତର୍କ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସେତିକି-ସେତିକି ଜଟିଳ 
ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ, ଯାହା କୌଣସି ରୀତି ପ୍ରକାରେ ବୁଝି ନ ହୁଏ, ତାକୁ ମାୟା 
କୁହାଯାଏ । 


ଏଷା ମାୟା ଭଗବତଃ ସର୍ଗସ୍ତ୍ିତ୍ୟନ୍ତକାରିଣୀ 
ତ୍ରିବର୍ଣ୍ରା ବର୍ଷ୍ଣିତାସ୍ନାଭିଃ କିଂ ଭୂୟଃ ଶ୍ରୋତୁମିଚ୍ଛସି ॥ (୧୧.୩.୧୬) 


ଏହି ମାୟା ସତ୍ଵଗୁଣ, ରଜୋଗୁଣ ତଥା ତମୋଗୁଣ ଆତ୍ମିକ ହୋଇଥାଏ । 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଧ୍ୟକ୍ଷତାରେ ସେ ସୃଷ୍ଟିର ଉପ୍ପଭି, ସତି, ତଥା ଲୟ କରିଥାଏ | ତାର ନିଜର 
କୌଣସି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ଅଥବା ଶକ୍ତି ନ ଥାଏ । ତଥାପି ଆମେ ଯେତେ ବେଳେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ ଭୂଲିଯାଉ ଏବଂ ମାୟା ୯ ପ୍ରକୃତି) ର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରୂପରେ 
ସ୍ଵୀକାର କରି ପୁଣି ମାନି ନେଉ ସେତେବେଳେ ସେ ମାୟା ଆମକୁ ତାର ମୋହଜାଲରେ 
ବାନ୍ଧି ଦେଇଥାଏ । ଏହାର ବିପରୀତ ଯଦି ମନରେ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ମୃତି ରହିଥାଏ ଏବଂ 
ତାଙ୍କୁ ହିଁ ମାୟାର ପ୍ରେରକ ରୂପରେ ଜାଣି ନେବା, ସେତେବେଳେ ସେହି ମାୟା 
ଆମମାନଙ୍କୁ ବାନ୍ଧିପାରେ ନାହିଁ । ମାୟାର ଏହିସବୁ ଲକ୍ଷଣ କହି ଯୋଗୀଶ୍ଵର ଅନ୍ତରୀକ୍ଷଜୀ 
କହୁଛନ୍ତି, “ କୁହନ୍ତୁ, ଏବେ ଆଉ କଣ ଜାଣିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ? ” ତାପରେ ବିଦେହ ରାଜା 
ନିମି ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ରିଲେ ଯେ ଭଗବନ୍‌ ।! ଏହି ମାୟାରୁ ପାର ହେବା ନିମନ୍ତେ 
ଉପାୟ କ'ଣ ? 


॥ ୬୭୪ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଚତୁର୍ଥ ପ୍ରଶ୍ନ - ମାୟାକୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହେବାର ଉପାୟ 


ଏବେ ଏଠାରେ ଟିକିଏ ପ୍ରଶ୍ନର କ୍ରମ ଆଡ଼କୁ ଧ୍ୟାନ ଦେବେ । ପ୍ରଥମ ପ୍ରଶ୍ନ ଥିଲା 
ଭାଗବତ ଧର୍ମ କଣ ? ଦ୍ଵିତୀୟ ଥୁଲା ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତ କାହାକୁ କହନ୍ତି ? ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ଲକ୍ଷଣ କଣ ? ତୃତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ - ଭକ୍ତରେ ବାଧକ ହେଉଥିବା ମାୟାର ସ୍ଵରୂପ କଣ ? 
ଏବେ ଚତୁର୍ଥ ପ୍ରଶ୍ନ - ଏହି ମାୟାକୁ କିପରି ପାର କରିବାକୁ ହେବ ? ଏଭଳି ସୁନ୍ଦର ପ୍ରଶ୍ଵ 
ରାଜା ନିମି ପଗରୁଛନ୍ତି । କହୁଛନ୍ତି - 


ୟଥୈତାମୈଶ୍ଵବରୀଂ ମାୟାଂ ଦୁସ୍ତରାମକୂତା ମ୍ଭିଃ । 
ତରନ୍ତ୍ୟଞ୍ଜଃ ସ୍ମୁଲଧ୍ବୟୋ ମହର୍ଷ ଇଦମୁଚ୍ୟତାମ୍‌ ॥ (୧୧.୩.୧୭) 


ଭଗବନ୍‌ ! ମାୟାକୁ ପାର କରିବା ବହୁତ କଠିନ । ' ଅକୃତାମୂଭିଃ ' - ଯିଏ 
ନିଜେ ନିଜ ଉପରେ ସଂଯମ ରଖୁନାହି, ସ୍ବୟଂକୁ ଅନୁଶାସନରେ ରଖୁ ନାହି, ଏଭଳି 
ଅଜ୍ଞାନୀ ଲୋକମାନଙ୍କର ନିମନ୍ତେ ମାୟା ବଡ଼ ଦୁସ୍ତର ହୋଇଥାଏ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଗୀତାରେ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଏହିଭଳି କହିଛନ୍ତି । 


ଦୈବୀ ହ୍ୟେଷା ଗୁଣମୟୀ ମମ ମାୟା ଦୁରତ୍ୟୟା । 


ମାମେବ ୟେ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ମାୟାମେତାଂ ତରନ୍ତି ତେ ॥ 
(ଭ.ଗୀତା ୭.୧୪) 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି, “ ମୋର ମାୟାକୁ ପାର କରିବା ବଡ଼ କଠିନ, କିନ୍ତୁ 
ଯିଏ ମୋର ଶରଣରେ ଆସନ୍ତି ସେମାନେ ତାକୁ ବଡ଼ ସହଜରେ ପାର କରି ଥାଆନ୍ତି । ” 
ଯେଉଁ ଭଳି ଭାବରେ ମାଛ ଧରିଲା ଲୋକ ଯେତେବେଳେ ଜାଲ ପ୍ରସାରଣ କରି ମାଛ 
ଧରିବାକୁ ନଦୀରେ ଠିଆ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଯେଉଁ ମାଛ ସବୁ ତାର ପାଦ ପାଖରେ 
ରହିଥାଆନ୍ତି, ଅଥବା ପହଞ୍ଚ ଯାଇଥାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ସେହି ଜାଲରେ ପଡଡ୍ତି ନାହିଁ । 
ସେହିଭଳି ଭାବରେ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ମାୟାରେ ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହାକୁ ଶ୍ରୀ ଗୀତାର ଭାଷାରେ “ମାମେବ ୟେ 
ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେଂ କୁହାଯାଇଛି । ପାଦର ଉପରି ଭାଗକୁ ' ପ୍ରପଦ'” ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 
“ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ -- ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କର ପାଖରେ ରହିଥାନ୍ତି, ଅର୍ଥ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଶରଣରେ ଯାଆନ୍ତି, ତାଙ୍କ ଉପରେ ମାୟାର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁମାନେ ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତି ହୋଇ ତାକୁ ଭୋଗ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଚରଣଠାରୁ ଦୂରକୁ ଚାଲିଯାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ମାୟା ଜାଲରେ ଧରାପଡଡ୍ତି । 
॥ ୬୭୬ | 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯୟ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର ଚରଣକୁ ଛାଡ ନାହିଁ । ସେଥ୍ପାଇଁ ତ 
କୁହାଯାଏ - ' ଜାଉଁ କହୀ ତଜି ଚରଣ ତିହାରେ ' ଆପଣଙ୍କର ଚରଣକୁ ଛାଡି ମୁଁ ଯିବି 
କୁଆଡେ ? କାହିଁକିନା ଯେଉଁଠିକୁ ଯାଉଛି ସେହିଠାରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଉଛି, ସିଧା- ସିଧା 
କଥା ହେଲା ଏତିକି । 


ଏଠାରେ ରାଜା ନିମି କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏବେ କୂପା କରି ଆପଣ କୁହନ୍ତୁ ଯେ 
ଯାହାର ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଖର ନୁହଁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ ସ୍ଥୁଳ ବୁଦ୍ଧି ଯୁକ୍ତ ହୋଇଥିବ, ସେ ମାୟାକୁ 
କେଉଁଭଳି ଭାବରେ ପାର କରିପାରିବ ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ପ୍ରବୁଦ୍ଧ ନାମକ ଚତୁର୍ଥ 
ଯୋଗୀଶ୍ଵର ଦେଇଛନ୍ତି । 


ମାଣ୍ଡୁକ୍ୟ କାରିକାରେ ଶ୍ରୀଗୌଡପାଦାଚାର୍ଯ୍ୟ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଅନାଦି ମାୟା କାରଣରୁ 
ଶୋଇଥିବା ଏହି ଜୀବ ଯେତେବେଳେ “ ପ୍ରବୁଧତେ” ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ - 


ଅନାଦି ମାୟୟା ସୁପ୍ତଃ ୟଦାଜୀବ ପ୍ରବୁଧତେ । 
ଅଜଂ ଅନିଦ୍ରଂ ଅସ୍ଵପ୍ନମାମ୍ମାନଂ ବୁଧ୍ଯତେ ତଦା । 
(ମାଣୁକ୍ଯ କାରିକା ୧.୧୬) 


ସେତେବେଳେ ସେ ଅଦ୍ଵେତ ଆତ୍ମାକୁ ଜାଣି ନିଏ। ତେଣୁ “ ପ୍ରବୁଦ୍ଧ” ହେଉଛି 
ସେହି ଯିଏ ମାୟାରୂପୀ ନିଦ୍ରାରୁ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଗଲାଣି। ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରବୁଦ୍ଧ ଯୋଗୀ 
ବର୍ଣ୍ଣନ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ମାୟାକୁ କିପରି ଭାବରେ ପାର କରାଯାଇପାରେ ? ଦେଖନ୍ତୁ, ସ୍ଵପ୍ନ 
ମାୟାଠାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର କଣ ଉପାୟ ? ଜାଗ୍ରତ ହେବା ! ଏହାର ଅତିରିକ୍ତ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ବିକଳ୍ପ ନାହିଁ । ଜାଗ୍ରତ ନ ହୋଇ ସ୍ଵପ୍ନ ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ । ଦଉଡି ଦେଖ ଯଦି 
କେହି ସର୍ପ ବୋଲି ବିଚାର କରେ, ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା ସର୍ପ ନୁହେଁ, ଦଉଡି ଅଟେ, 
ଏଭଳି ଭାବରେ ନ ଜାଣେ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭ୍ରାନ୍ତି ସମାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତି 
ପ୍ରାଣାୟାମ ଦ୍ଵାରା ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ । ଦଉଡି ସ୍ଥାନରେ ସର୍ପ ଦେଖୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି 
ପ୍ରାଣାୟାମ କରିବା ନିମନ୍ତେ ବସେ, ତେବେ ତାକୁ ସର୍ପ ଦେଖାଯିବା ବନ୍ଦ ହୋଇଯିବ 
କିନ୍ତୁ ଦଉଭଡିର ବୋଧ ହେବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଚକ୍ଷୁ ଖୋଲିବା ମାତ୍ରେଣ ଅଥବା ପ୍ରାଣାୟାମରୁ 
ଉଠିଲା ପରେ ସେହି ସର୍ପ ପୂର୍ବବତ୍‌ ହି ଦେଖାଯିବ । ସେ ଭ୍ରାମକ ସର୍ପ ସେହି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ରହିବ - ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦଉଡିର ଜ୍ଞାନ ନ ହୋଇଛି । 


॥ ୬୭୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ପ୍ରଚୁଦ୍ଧଜୀ କହୁଛନ୍ତି - 
କର୍ମାଣ୍ୟାରଭମାଣାନାଂ ଦୁଃଖହତୈ ସୁଖାୟ ଚ | (୧୧.୩.୧୮) 


ଲୋକମାନେ ସୁଖପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ, ଦୁଃଖ ନିବୂଭି ନିମନ୍ତେ କର୍ମ ତ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ତଦ୍ଦ୍ବାରା ସେମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ନିବୂଭ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଶ୍ରୀବିଦ୍ୟାରଣ୍ୟ ସ୍ଵାମୀଜୀ କୁହନ୍ତି ଯେ 
ଏହି ଲୋକମାନେ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର । “ ପୁଣ୍ୟସ୍ୟ ଫଳମିଳ୍ଛନ୍ତି ପୁଣ୍ୟଂ ନ ଇଛନ୍ତି ମାନବାଃା ' 
ସେମାନେ ପୁଣ୍ୟର ଫଳକୁ ତ ଚାହୁଁଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପୁଣ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହା ସତ୍ୟ କଥା 
ନା ! କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ପାପର ଫଳ ଭୋଗ କରିବାକୁ ଚାହୁଁନାହାନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରଯନ୍ନ 
ପୁର୍ବକ ପାପ କରିଥାଆନ୍ତି । ହତ୍ୟା କରନ୍ତି, ଚୋରୀ କରନ୍ତି, ଦୁରାଗର, ଅଭିଚାର, 
ବ୍ଯଭିଗ୍ର ଆଦି ନାନା ପ୍ରକାର ପାପାଗ୍ଛର କରନ୍ତି । ତାହା ମଧ୍ଯ ଯୋଜନା ପୂର୍ବକ 
କରନ୍ତି। ପରନ୍ତୁ ଏହି ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମର ଫଳକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ନାହିଁ । ଯେଉଁ ଭଳି ଭାବରେ 
ଫଳର ଆବଶ୍ୟକ ସେହି ଅନୁରୂପ କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହି । 


ଏହି କଥାକୁ ବୁଝି ନ ପାରି ଲୋକମାନେ ଦିନ ରାତ୍ରି ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ ଅଥବା ସାଂସାରିକ ଭୋଗରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରୁହନ୍ତି । ସେମାନେ ଏହାଠାରୁ କେବେହେଲେ 
ମୁକ୍ତି ପ୍ରାତ୍ତି କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଭଳି କହିବା ଦ୍ଵାରା ବଡ଼ ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ 
କଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଏହି ମାୟାରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିବ ? କହୁଛନ୍ତି - ' ତସ୍ନାତ୍‌ ଗୁରୁଂ ପ୍ରପଦ୍ୟେତ' 
ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଅ କିନ୍ତୁ ଦେଖନ୍ତୁ, ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖକୁ ଯିବ କିଏ ? “ଜିଜ୍ଞାସୁ ନ ତୁ 
ବୁଭୁକ୍ଷୁଃ” ଜିଜ୍ଞାସୁ ହି ଯାଇ ପାରିବ । ଏହା ନୁହେଁ ଯେ ମୁଁ ଅମୁକ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଯାଉଛି । କାହିକି ? ସେ ବଡ଼ ଧନବାନ୍‌ ସ୍ବାମୀଜୀ। ତାଙ୍କର ବହୁତ ଅଧକ ଶିଷ୍ଯ 
ଅଛନ୍ତି। ବଡ଼ ବଡ଼ ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସନ୍ତି । ବହୁତ ଫଳ, ମିଠା ଆଦି 
ଆଣନ୍ତି । ମୁଁ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ହେବି । ଦେଖନ୍ତୁ, ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଖାଇବା- ପିଇବା ନିମନ୍ତେ 
କୌଣସି ଗୁରୁଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ହେଉଛି - ତାର କଣ କଲ୍ୟାଣ ହେବ ? ଗୁରୁଙ୍କର ପାଖକୁ 
ଜିଜ୍ଞାସୁ ହୋଇ ଯିବା ଉଚିତ୍‌ । ପ୍ରବୁଦ୍ଧଜୀ କହୁଛନ୍ତି - 


ତସ୍ମାତ୍‌ ଗୁରୁ ପ୍ରପଦ୍ୟେତ ଜିଜ୍ଞାସୁଃ ଶ୍ରେୟ ଉତ୍ତମମ୍‌ । 
ଶାବ୍ଦେ ପରେ ଚ ନିଷ୍ପାତଂ ବ୍ରହ୍ମଣ୍ୟୁପଶମାଶ୍ରୟମ୍‌ ॥ (୧୧.୩.୨୯) 


ଯିଏ ଶାସ୍ତ୍ରର ଅଧ୍ଯୟନ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପରବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଚିନ୍ତନ 
କରି ଯାହାର ମନ ଶାନ୍ତ ହୋଇଗଲାଣି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ ପରବ୍ରହ୍ମରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଗଲେଣି, 


॥ ୬୭୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 
ଏଭଳି ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖକୁ ଯିବା ଆବଶ୍ୟକ | ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ - 
ତତ୍ର ଭାଗବତାନ୍‌ ଧର୍ମାନ୍‌ ଶିକ୍ଷେଦ୍‌ ଗୁର୍ବାମ୍ଦୈବତଃ | (୧୧.୩.୨ ୨) 


ତାଙ୍କଠାରୁ ଭାଗବତ ଧର୍ମକୁ ଶିଖୁବା ଉଚିତ୍‌ କାହିକି ନା ଗୁରୁ ତ କେବଳ 
ଦେବତା ନୁହନ୍ତି ବରଂ ସେହି ଆମ୍ମା ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ହିଁ ନିଜର ଇଷ୍ଟ ଦେବ ମାନି ତାଙ୍କ 
ଠାରୁ ଭଲଭାବରେ ଏହି ଧର୍ମକୁ ଶିଖବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ ସେ ଯେଉଁ ସାଧନା କହିବେ ତାକୁ 
ଛଳ, କପଟ, ମାୟା ଆଦି ଛାଡି ଭଲ ଭାବରେ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ତା ସହିତ ମନରେ 
ଅସଙ୍ଗ ରହିବାର ପ୍ରଯନ଼ କରିବା ଉଚିତ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ସାଧନା ଆମେ ଆପଣଙ୍କୁ କହୁଛୁ । ଗୋଟିଏ କଥା 
ନିଶ୍ଚିତ କରି ନିଅନ୍ତୁ ଯେ ଦୁନିଆର କୌଣସି ଘଟଣାର କାରଣ ଯୋଗୁଁ ମୁଁ ମୋର ମନକୁ 
ବିଷମ ହେବାକୁ ଦେବି ନାହି, ଉତ୍ତେଜିତ ହେବାକୁ ଦେବି ନାହିଁ । ଏଭଳି ନିଶ୍ଚୟ କରି 
ମନରେ ଶାନ୍ତି - ସମତା ରଖିବା ଉଚିତ୍‌ | ଏହା ହିଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ସାଧନା । ସ୍ଵାମୀ 
ଅଖଣ୍ଡାନନ୍ଦଜୀ ସାଧନା ସନ୍ଦ୍ଭରେ ବହୁତ ଭଲ କଥା କହିଛନ୍ତି ଯେ ନିଜ ବୁଵିରେ 
ଏକତ୍ଵର ଜ୍ଞାନ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ତେବେ ଦେଖ ମାୟାକୁ ପାର ପାଇବାର ଅଛି ତ 
ସର୍ବଦା ବୁଛିରେ ଏକତ୍ବର ଜ୍ଞାନ ହେବା ପରମ ଆବଶ୍ୟକ । ଦୃଷ୍ଟିରେ ସମତା ହେଉ 
ଏବଂ ବ୍ୟବହାରରେ ଅସଙ୍ଗତା । ଏକତା ଜ୍ଞାନର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେ - ଏକ ହିଁ 
ପରମାତ୍ମା; ଏକ ହିଁ ତତ୍ତ୍ଵ୍‌ ସବୁଠାରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ଅଛନ୍ତି - ଏଭଳି ଜାଣିବା । ଏହା ହେଉଛି 
ମୋର, ଏହା ପରର ଏଭଳି ଭେଦ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ମନରେ ରାଗ ଦ୍ଵେଷ ହି ଉପ୍ତନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ସାଧନା ହେଉଛି ଯେ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସମତା ହେବା ପରମ ଆବଶ୍ୟକ । 
ନିଜ ଭଳି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖୁବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ ବ୍ୟବହାର ସମୟରେ ଲୋକମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଅସଙ୍ଗତା ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ପ୍ରାୟତଃ ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ସହିତ କାମ କରୁଛୁ - 
ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଉ । ଯେଉଁ ଭଳି ଭାବରେ ରାଜା ଭରତ ହରିଣ 
ଶାବକର ସେବା କରୁଥିଲେ । ସେବା କରିବା ତ ବହୁତ ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ସେବା କରି- 
କରି ସେ ସେଥ୍ରରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଗଲେ, କାହିକି ନା ତାଙ୍କର ବ୍ୟବହାରରେ ଅସଙ୍ଗତା 
ଆସି ନ ଥିଲେ । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ମାୟାରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଗଲେ । ଏକତା, ସମତା ଏବଂ 
ଅସଙ୍ଗତା ଏହି ତିନୋଟି ବିଷୟରେ ଏଠାରେ ବଣ୍ଠନ ହୋଇଛି । ଗୁରୁଙ୍କୁ ପାଖକୁ ଯାଇ 
ଭଲ ଭାବରେ ଏହା ଶିଖର ନେବା ଉଚିତ୍‌ । 


॥ ୬୭୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟମହିଂସା ଚ ସମତ୍ଵଂ ଦ୍ଵନ୍ଦସଂଜ୍ଞୟୋଃ | (୧୧.୩.୨୪) 
ସର୍ବତ୍ରମ୍ବେଶ୍ଵରାନ୍ସୀକ୍ଷାଂ କୈବଲ୍ୟମନିକେତତାମ୍‌ || ( ୧୧.୩.୨୫) 


ସର୍ବତ୍ର ଆତ୍ମରୂପ ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଭଶ୍ଵର ମୋର ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ 
ସେହି ସବୁରି ଭିତରେ ହି ବିଦ୍ୟମାନ, ଏହିଭଳି ଭାବନା ରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ | କାହିଁକି ନା 
ଯେତେବେଳେ ଆମେ ସମତ୍ଵ ଉପରେ ଧ୍ୟାନ ଦେବାକୁ ଲାଗୁ ସେତେବେଳେ ଆମର 
ମନ ସମ ହେବାକୁ ଲାଗେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ଏକ ତତ୍ତ୍ନ- ଭଶ୍ଵର ସବୁଠାରେ ଅଛନ୍ତି, ତାକୁ 
ଧ୍ୟାନରେ ରଖୁ ତଥା ତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେଇ ବ୍ୟବହାର କରିପାରିଲେ ଧ୍ବରେ ଧ୍ଧରେ ସମତା 
ଆସେ । ପ୍ରବୁଦ୍ଧଜୀ ଆଗକୁ କହୁଛନ୍ତି- ' ଶ୍ରଦ୍ଧାଂ ଭାଗବତେ ଶାସ୍ତେ' ଭାଗବତ ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ଶ୍ରନ୍ଧା ହେବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ ଏଠାରେ ଯେଉଁ ବିଶେଷ କଥା କୁହାଯାଇଛି ତାକୁ ଧ୍ୟାନରେ 
ରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ । ତା ହେଉଛି - “ ଅନିନ୍ଦାଂ ଅନ୍ୟତ୍ର ଚାପି ହି'( ୧୧.୩.୨୬) ନିଜ 
ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରତି ତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖୁବା ଉଚିତ୍‌, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ରର ନିନ୍ଦା କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, 
ଅନ୍ୟ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଦକୁ, ଅନ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ନିନ୍ଦା କରୁଥିବା ଧର୍ମର ଅଭିମାନୀମାନଙ୍କୁ ଏହା ଭଲ 
ଭାବରେ ବୁଝିବା ଉଚିତ୍‌ । ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଭିତରେ କିଛି ବୈଷ୍ଣବମାନେ 
ଶୈବମାନଙ୍କର ନିନ୍ଦା କରନ୍ତି । ଏବଂ କିଛି ଶୈବମାନେ ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କର ନିନ୍ଦା 
କରନ୍ତି । । ସେମାନେ ବିଗ୍ର କରନ୍ତି ଯେ ଆମର ଶାସ୍ତ୍ର ହି ସତ୍ୟ । ଯେଉଁ ଭଳି ଭାବରେ 
କେହି କେହି ଗୀତା ପଢୁଥିଲା ବ୍ୟକ୍ତି ଏପରି ଅଛନ୍ତି ଯେ ଯଦି କେହି ତାଙ୍କର ସମ୍ମୁଖରେ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଗ୍ରନ୍ଦୁର ନାମ ନେବା ମାତ୍ରେ - ବାସ୍‌ ! ସେତିକିରେ ସେମାନେ ସେ 
ଶାସ୍ତ୍ରର ନିନ୍ଦା କରିବାକୁ ଲାଗନ୍ତି । ଏଭଳି ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ପ୍ରହ୍ଲାଦଜୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଥିବା ନବବିଧା-ନବଧା ଭକ୍ତି କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଭଗବାନଙ୍କ ଅଦ୍ଭୁତ 
କର୍ମର, ତାଙ୍କ ଲୀଳାର ଶ୍ରବଣ, କୀଉଁନ ଏବଂ ଧାନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ଯେକୌଣସି କର୍ମ 
କଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସବୁକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କରିବା ଉଚିତ ତାଙ୍କୁ ହିଁ ସବୁକିଛି ଅର୍ଘଣ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ ଆମର ବୂଭିଗୁଡିକ କିପରି ହୋଇଥାଏ । ମନରେ ବିଚାର ଆସିଲା 
ଯେ ଜଣେ କବ୍ରାହ୍ମଣକୁ ମୁଁ ଏକ ଗାଇ ଦାନରେ ଦେବି । ଯେତେବେଳେ ଦାନ ଦେବାର 
ସମୟ ଆସିଲା ସେତେବେଳେ ବିଚାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲା କେଉଁ ଗାଇଟା ସବୁଠାରୁ କମ୍‌ 
ଦୁଗ୍ଧ ଦେଉଛି ? ଅଥବା କୌଣସ ସାଧୁ ସନ୍ଥ ଆସିଲା ବେଳେ ମନରେ ବିଚାର ଆସିଲା 
ତାଙ୍କୁ ଏକ ହଜାର ଟଙ୍କା ଦକ୍ଷିଣା ଦେଇ ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । ପ୍ରଥମେ ଯେଉଁ ଭାବନା କିଛି 


॥ ୬୮୦ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧଂ 


ସମୟ ପରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ବିଚାର ଆସେ ଯେ ତାଙ୍କୁ ଏତେ ଟଙ୍କା ଦେବା କଣ ଠିକ୍‌ 
ହେବ ? ପାଞ୍ଚ ଶହ ଟଙ୍କା ମଧ୍ଯ ବହୁତ ଅଧ୍ଯକ । ଯେତେବେଳେ ଚେକ୍‌ରେ ଲେଖିବାକୁ 

ବସିଥାଉ ସେତେବେଳେ ଆସି ଦୁଇଶହ ଟଙ୍କାରେ ଆସି ପହଞ୍ଚେ ପୁଣି ଲେଖୁଲା ବେଳକୁ 
ଏକଶହ ଟଙ୍କା ଲେଖନ ଦେଇଥାଉ । ଶହେ ଟଙ୍କା ଲେଖଲା ପରେ ପୁଣି ଲାଗେ ଇଏ କଣ 
ଲେଖ ଦେଲି । ତେବେ ଚେକ୍‌ରେ ହସ୍ତାକ୍ଷର ନ କରି ଦେଇ ଦିଅନ୍ତି । କହନ୍ତି ଆରେ ! 
ନାମରେ କଣ ଅଛି ? ମୋର ନାମର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ନାମ ଆବଶ୍ୟକ 
ନାହି ତ ନଗଦ ଦେଇ ଥାଆନ୍ତେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଚେକ୍‌ ଦିଅନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତା ଉପରେ ହସ୍ତାକ୍ଷର 
କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଭଳି ଆମର ବୃଭି । ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି - 


ଇଷ୍ଟଂ ଦତ୍ତଂ ତପୋ ଜପ୍ତଂ ବୂୃତ୍ତଂ ୟଚ୍ଛାତ୍ମନଃ ପ୍ରିୟମ୍‌ । 
ଦାରାନ୍‌ ସୁତାନ୍‌ ଗୂହାନ୍‌ ପ୍ରାଣାନ୍‌ ୟତ୍‌ ପରସ୍ଫେ ନିବେଦନମ୍‌ ॥ 
(୧୧.୩.୨୮) 


ତୁମେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ, ଜପ ଆଦି ଯାହା କରନା କାହିକି ଏବଂ ଯାହା କିଛି 
ତୁମକୁ ପ୍ରିୟ ଲାଗୁଛି, ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ପନ୍ଜୀ, ପୁତ୍ର, ଘର, ପ୍ରାଣ, ଏହା ସବୁ କିଛି 
“ ପରସ୍ପେ ନିବେଦନଂ ' ପରମାମାଙ୍କୁ ନିବେଦନ କରି ଦେବା ଉଚିତ | ଆମ୍ଭେ ତ ଏଭଳି 
ଲୋକ ଯେ କେବେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କିଛି ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେଲେ, ଆମ୍ଭେ ତାହା ହିଁ 
ଅର୍ପଣ କରୁ ଯାହା ଆମକୁ ପସନ୍ଦ ନୁହେଁ, ଅଥବା ଆମର ଯାହା କେବେ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଆସିବ ନାହିଁ। 


ନିଜର ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅପିତ କରୁଥୁଲେ ଦିନେ ଲାଗିବ ଯେ ସବୁ କିଛି 
ଭଗବାନଙ୍କର ଅଟେ । ୯ଆମେ ତାଙ୍କୁ କଣ ଅର୍ପିତ କରିବୁ ?) ଆମେ ଅନଧ୍ବକାର 
“ ମମ” ଭାବ କରି ନେଇଛୁ | ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ସେଥିରେ ନିଜର ସବୁ କିଛି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅପିତ 
ଏହା ଯେ କରିବା ଦ୍ଵାରା, ଏହିଭଳି. ଭାବ ଦ୍ଵାରା ମନରେ ଭକ୍ତିର ପ୍ରକଟ ହୁଏ । ଭକ୍ତିର 
ପାରେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ମାୟାକୁ ପାର ହେବା ନିମନ୍ତେ ଉପାୟ 
“ଲର । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତି କିଭଳି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ? 
,ହ'ବ ? ସଂଯମପୂର୍ବକ, ଶଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଗୁରୁଜୀଙ୍କର ସେବା କରିବା ଦ୍ଵାରା 

ହାଇଥାଏ । ଶେଷରେ ତାର ପରିଣତି ହେଉଛି ଭକ୍ତି । ତା'ପରେ- 


॥ ୬୮୧॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
କ୍ଵଚିତ୍‌ ରୁଦ୍ୟନ୍ତ୍ୟଟ୍ୟୁତଟିନ୍ତୟା କ୍ଵଚି 
ଦ୍ଧସନ୍ତି ନନ୍ଦନ୍ତି ବନ୍ଦନ୍ତ୍ୟଲୌକିକାଃ । 
ନୂତ୍ୟନ୍ତି ଗାୟନ୍ତ୍ୟନୁଶୀଲୟନ୍ତ୍ୟଜଂ 
ଭବନ୍ତି ତୁଷ୍ଣୀଂ ପରମେତ୍ୟ ନିର୍ବୃତାଃ || (୧୧.୩.୩୨) 


ଯେତେବେଳେ ତାକୁ ଭକ୍ତ ରସ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ଭକ୍ତ 
କେବେ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗେ ତ କେବେ ହସିବାକୁ ଲାଗେ । କେବେ ଗାଇବାକୁ ଲାଗେ 
ତ କେବେ ନୃତ୍ୟ କରିବାକୁ ଲାଗେ ଏବଂ କେବେ `“ ନିବୃତାଃ ପୁର୍ଣ୍ଣ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ | 
ତାର ମନର ବୂଭି ପୁର୍ଣ୍ଣ ରୂପରେ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 


ନାରାୟଣପରୋ ମାୟାମଞ୍ଜସ୍ତରତି ଦୁସ୍ତରାମ୍‌ || (୧୧.୩.୩୩) 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ନାରାୟଣ ପରାୟଣ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି, ନାରାୟଣ ହି ମୋର 
ଜୀବନର ପରମ ଲକ୍ଷ, ମୋର ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ସମର୍ପିତ ତଥା ସେହିଠାରେ 
କେନ୍ଦ୍ରିତ - ଏହିଭଳି ଯିଏ ନିଶ୍ଚିତ କରି ନେଇସାରିଛି - ସେ ହି ମାୟାକୁ ପାର କରିଯାଏ। 


ପଞ୍ଚମ ପ୍ରଶ୍ନ - ନାରାୟଣଙ୍କର ସ୍ବରୂପ 


ମାୟାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଉପାୟ ଶୁଣି ଏବେ ରାଜା ନିମିଙ୍କୁ ଆଉ ଏକ ପ୍ରଶ୍ଵ 
ପଚାରିବାର ଏକ ସୁନ୍ଦର ନିମିତ୍ତ ମିଳିଗଲା । ରାଜା ନିମି କହିଲେ - “ ଆପଣ କହିଲେ 
।ପିଏ “ନାରାୟଣ ପରାୟଣ” ହୋଇଯାଏ, ସେ ମାୟାଠାରୁ ସହଜରେ ମୁକ ହୋଇଯାଏ। 
କୂପା କରି ମୋତେ ଏବେ କୁହନ୍ତୁ ଯେ “ ନାରାୟଣ'ଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ କଣ ? ତାଙ୍କର 
ସ୍ଵଭାବ କିପରି ? ଦେଖନ୍ତୁ, କିପରି ସୁନ୍ଦର ପ୍ରଶ୍ନ । ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କର ସୁନ୍ଦର କ୍ରମ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଛି । ପ୍ରଥମ ପ୍ରଶ୍ନ ଥିଲା ଯେ ଯାହାଦ୍ଵାରା ପରମଶ୍ରେୟର ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ - ସେ 
ଭାଗବତ ଧର୍ମ କଣ ୮ ଦ୍ବିତୀୟ ଥୁଲା - ଭାଗବତ କିଏ ? ତାର ଲକ୍ଷଣ କଣ ? ପୁଣି 
ତୃତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ ଥିଲା - ଭାଗବତ ଭକ୍ତିରେ ଯଏ ବାଧକ ହୋଇଥାଏ - ସେ ମାୟା କଣ ¢? 
ସେ ମାୟାକୁ ପାର ହେବାର ଉପାୟ କଣ ? କେଉଠାରୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିବା ? ଏଠାରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯିଏ ନାରାୟଣ ପରାୟଣ ହୋଇଯାଏ, ସେ ମାୟାକୁ ପାର କରିଯାଏ| 
ଏଭଳି କହିବା ପରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ ଯେଉଁ ନାରାୟଣ ପରାୟଣ ହେବା 


କଥା, ତାଙ୍କର ସ୍ରୂପ କଣ ? ” 
॥ ୬୮୨ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


କେହି କହନ୍ତି - ସେ କ୍ଷୀର ସାଗରରେ ରହନ୍ତି ତ କେହି କହନ୍ତି ସେ ବୈକୁଣ୍ଠ 
ଲୋକରେ ରହନ୍ତ । କେହି କହନ୍ତି ଗୋଲୋକରେ ରହନ୍ତି, ତ କେହି କହନ୍ତି ସେ 
ସାକେତ ଲୋକରେ ରହନ୍ତ ତ କେହି କହନ୍ତି ସେ ଶଙ୍ଖ, ଚକ୍ର, ଗଦା, ପଦ୍ମଧାରୀ 
ଚତୁର୍ଭୁଜ ଅଟନ୍ତି, କେହି କହନ୍ତି ସେ ଦ୍ବିଭୂଜ ଅଟନ୍ତି । ବାସ୍ତବରେ ସେ କିପରି ? ତାଙ୍କର 
ସ୍ବରୂୁଫ କଣ ? ଦେଖନ୍ତୁ, ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଚତୁର୍ଭୁଜ, ଦ୍ବିଭୁଜ ମାନୁଥିବା ଭକ୍ତ ମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ବହୁତ ଝଗଡା ହୋଇଥାଏ । ଝଗଡାରେ ଜଣେ ଜଣଙ୍କର ହାତ କାଟିଥାଆନ୍ତି । 
ଭଗବାନ ସବୁକିଛି ଦେଖୁଥାଆନ୍ତି ଯେ ଏମାନେ କିପରି ଲୋକ ? ଏହା କୌଣସି 
କୌତୁହଳର ବିଷୟ ନୁହେଁ । ଭଗବାନଙ୍କର ତିଳକ କେଉଁଭଳି ହେବା ଉଚିତ ଏହି 
କଥାକୁ ଲୋକମାନେ କୋର୍ଟରେ କେସ୍‌ କରନ୍ତି । ଇଂଗ୍ରେଜମାନଙ୍କ ସମୟରେ ଏପରି 
ହୋଇଥଲା । ଇଂଗ୍ରେଜ ନ୍ୟାୟାଧୀଶ ତାର କଣ ନିଣ୍ଣ୍ରୟ ଶୁଣାଇ ଥାଆନ୍ତେ ? କହିଲେ 
ଗରିଦିନ ବଂକା ଏବଂ ଚାରିଦିନ ସିଧା ଲଗାଉ ଥାଅ । ନ ହେଲେ ମନ୍ଦିରକୁ ହି ବନ୍ଦ 
କରିଦିଅ । ସେ ଆଉ କଣ କହିଥାଆନ୍ତେ ? ଦେଖନ୍ତୁ, ଏପରି ମୂଢ଼ ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଅଛନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ମୁଢ଼ଭକ୍ତ ଅଥବା ମୁଢ଼ମିତ୍ରର ସ୍ଥାନରେ ଏକ 
ବୁଦ୍ଧିମାନ ଶତ୍ରୁ ହେବା ମଧ୍ଯ ବହୁତ ଭଲ । ସେ ମୁଢ଼ ଭକ୍ତମାନେ ବହୁତ କଷ୍ଟ ଦିଅନ୍ତି; 
ବହୁତ ଉପଦ୍ରବ କରିଥାଆନ୍ତି । 


ତେଣୁ ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଯେ ସେ ନାରାୟଣଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ କଣ ୨ ସେ କ୍ଷୀର 
ସାଗରରେ ରହନ୍ତି କି ମଧୁ ସାଗରରେ ରୁହନ୍ତି ? କେଉଁଠି ରୁହନ୍ତି ? ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତରେ 


ଏହି “ ନାରାୟଣ” ଶବ୍ଦ ବାରମ୍ବାର ଆସେ | ସେଥୁପାଇଁ ଟିକିଏ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିଯିବା 
ଉଚିତ ଯେ ନାରାୟଣଙ୍କର ସ୍ରୂପ କଣ ? 


ନାରାୟଣାଭିଧାନସ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମଣଃ ପରମାମ୍ମନଃ । 
ନିଷ୍ଠାମହ୍ଧଥ ନୋ ବକଲ୍ଲୁଂ ୟୁୟଂ ହି ବ୍ରହ୍ମବିତ୍ତମାଃ ॥ (୧୧.୩.୩୪) 


ରାଜା ନିମି କହିଲେ, “ ଆପଣ ବ୍ରହ୍ମ ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । କୃପା କରି 
ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ ଯେ ଯାହାକୁ ନାରାୟଣ କହନ୍ତି, ପରମାମ୍ମା କୁହନ୍ତି, ବ୍ରହ୍ମ ମଧ୍ଯ କୁହବ୍ି, 
ତାଙ୍କର ସ୍ବରୂପ କଣ ? ଏହି ଜଗତରେ ଯେଉଁ ଭିନ୍ନ-ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ତାଙ୍କୁ ବର୍ଣ୍ଣନ 
କରାଯାଏ, ସତରେ କଣ ଏହା ହିଁ ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ?” ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ସନ୍ଦେହର 
ସବୁଠାରୁ ଭଲ ଉତ୍ତର ଏକ ଶ୍ଳୋକରେ ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି । ଯେତେବେଳେ ନାରାୟଣ 
ଭଗବାନ ଧୁବଙ୍କର କପୋଳକୁ ଶଙ୍ଖରେ ସ୍ପଶ କରିଥୁଲେ, ସେଠାରେ ଧୁବ ତାଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି 


॥ ୬୮୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
କରି କହିଥିଲେ - 
ୟୋଃନ୍ତଃ ପ୍ରବିଶ୍ୟ ମମ ବାଚମିମାଂ ପ୍ରସୁପ୍ତାଂ 
ସଂଜୀବୟତ୍ୟଖରଲଶଳ୍ରିଧରଃ ସ୍ଵଧାମ୍ବା । 
ଅନ୍ୟାଂଶ୍ଚ ହସ୍ତଚରଣଶ୍ରବଣତ୍ଵଗାଦୀନ୍‌ 
ପ୍ରାଣାନ୍ଵମୋ ଭଗବତେ ପୁରୁଷାୟ ତୁଭ୍ଯମ୍‌ | (୪.୯.୬) 


ଯେଉଁ ଭଗବାନ ମୋର ହୃଦୟରେ ପ୍ରବେଶ କରି ମୋର ବାଣୀକୁୂ, ପ୍ରାଣକୁ, 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରୟମାନଙ୍କୁ ତଥା ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ଚେତନା ପ୍ରଦାନ କରୁଛନ୍ତି ସେ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ 
ଅଟନ୍ତି । ଏହା ହେଉଛି ପରମାଗମ୍ମାଙ୍କର, ନାରାୟଣଙ୍କର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପ । ଯଦ୍ଯପି 
ଭଗବାନ ନାରାୟଣଙ୍କର ରୂପ ଚତୁର୍ଭୁଜ ଆଦି ଉପାଧ୍ଵ ସହିତ ବଣ୍ଠ୍ରନ କରାଯାଏ, ତଥାପି 
ଏହା ହି ହେଉଛି ତାଙ୍କର ବାସ୍ତବିକ ରୂପ । ରାଜା ନିମିଙ୍କର ପଞ୍ଚମ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର 
ପିପ୍ସୁଳାୟନ ଯୋଗୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦିଆଯାଇଥିଲା । ପିପ୍ପଳାୟନଜୀ କହନ୍ତି, “ ଯିଏ ନାରାୟଣ 
ସେ ହି ଏହି ବ୍ୟାପକ ବିଶ୍ଵର, ସୃଷ୍ଟିର, ' ସୁତ୍ୟୁଭବପ୍ରଳୟହେତୁରହେତୁରସ୍ୟ” ଉଭବ, 
ସ୍ଥ୍ରତି ଏବଂ ପ୍ରଳୟର ହେତୁ, କାରଣ, ତଥା ଅଧପ୍ଠାନ ରୂପ ଅଟନ୍ତି | ସମସ୍ତଙ୍କର କାରଣ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସ୍ଵୟଂ ଅକାରଣ, ତାଙ୍କର କେହି କାରଣ ଅଥବା ହେତୁ ନାହାଚ୍ତି, 
କାହିକି ନା ସେ ତ ସ୍ଵତଃ ସିଦ୍ଧ ଅଟନ୍ତି ।” 


ୟତ୍‌ ସ୍ଵପ୍ନଜାଗର ସୁଷୁପ୍ତିଷୁ ସଦ୍‌ ବହିଶ୍ଚ 
ଦେହେନ୍ଦ୍ରିୟାସୁହୃଦୟାନି ଚରନ୍ତି ୟେନ 
ସଞ୍ଜୀବିତାନି ତଦବେହି ପରଂ ନରେନ୍ଦ୍ର ॥| ( ୧୧.୩.୩୫ ) 


ଏକ ପକ୍ଷରେ ପିପସ୍ସଳାୟନ ଯୋଗୀଶ୍ଵର ଏଭଳି ଉତ୍ତର ଦେଲେ ଯେ ଭଗବାନ 
ହେଉଛନ୍ତି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସୃଷ୍ଟର ଆଦି କାରଣ, ଏହା ହିଁ ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ । ଏବେ ଜଗତର 
କାରଣ ଅସତ୍‌ କେବେହେଲେ ହୋଇ ନ ପାରେ । ସେ ଯାହା ହେଉନା କାହିକି ତାହା 
ସତ୍‌ ହିଁ ହେବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସ୍ଵୟଂ ସତ୍‌, ସେ ହିଁ _ ଦେହଂପ୍ରାଣ- -ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆଦି ସମସ୍ତ 
ଉପାଧ୍ରମାନଙ୍କୁ ଚେତନା ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେ ହି ଜାଗ୍ରତ-ସ୍ଵପ୍ନଚସୁଷୁପ୍ତି ଏହି ତିନି 
ଅବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରକାଶିତ ମଧ୍ଯ କରି ଥାଆନ୍ତି । ଏହାକୁ ହିଁ ବେଦାନ୍ତର ( ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ) ଭାଷାରେ 
କୁହାଯାଏ ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ରହ୍ମ ସମସ୍ତ ଜଗତର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ଅଟେ, ସେ ହିଁ ତାର ପ୍ରକାଶକ ମଧ୍ଯ। 


॥ ୬୮୪ ॥ 


ଏକଳାନନା ମ୍ଠନ୍ଧ 
ନୈତନ୍ମନୋ ବିଶତି ବାଗୁତ ଚକ୍ଷୁରାମ୍ବା । (୧୧.୩.୩୬) 


ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ପିପ୍ପଳାୟନ ଯୋଗୀ ଏହା ମଧ୍ୟ କୁହନ୍ତି ଯେ ଏଭଳି ପରମାଗମ୍ରା 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ନା ତ ମଜଦ୍ଵାରା ଜାଣିହେବ, ନା ବାଣୀ ଅଥବା ଚକ୍ଷୁଦ୍ଵାରା ଜାଣି ହେବ । ତେବେ 
ଅନ୍ୟ ଇଦ୍ଦିୟମାନଙ୍କ କଥା କଣ କୁହାଯିବ । ସତଳଥା କହିବାକୁ ଗଲେ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ 
ସେହ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର କାରଣରୁ ହିଁ ନିଜ ନିଜ ବିଷୟକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାରେ ସମଞ୍ଧ ହୁଅନ୍ତ । 


ନାମତ୍ମା ଜଜାନ ନ ମରିଷ୍ୟତି ନୈଧତେଃସୌ ॥ (୧୧.୩.୩୮) 


ତାର ନା କେବେ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି - ନା ତାକୁ କେବେ ରୋଗ ହେବ, ନା ତାର 
କେବେ ମୃତ୍ୟୁ ହେବ । ସର୍ବତ୍ର ଶଶ୍ଵବଦନପାୟ୍ୟୁ ପଲବ୍ଧିମାତ୍ରଂ (୧୧.୩.୩୮) ସେ 
ନିବିଶେଷ ସତ୍‌, ଚୈତନ୍ୟସ୍ବରୂପ ତଥା ଉପଲବ୍ଧି - ଅନୁଭବ ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି | ଯେଉଁ 
ଲୋକ କୁହନ୍ତି ଯେ ଆମ୍ଭଙ୍କୁ ଆତ୍ମାର ଅନୁଭବ ହେଉନାହି, ସେ ମୁଢ଼ ଅଟନ୍ତି | ଯେଉଁ 
ଆତ୍ମାର କାରଣରୁ ଅନ୍ୟ ସବୁକିଛିର ଅନୁଭବ ହୁଏ, ତାର ଅନୁଭବ ତାକୁ ହେଉ ନାହିଁ ! 


ବୋଧେ ପ୍ୟନୁଭବୋ ୟସ୍ୟ ନ କଥଞ୍ଚନ ଜାୟତେ । 


ତଂ କଥଂ ବୋଧୟେତ୍‌ଶାସ୍ତ୍ରଂ ଲୋଷ୍ଠଂ ନରସମାକୂୃତିମ୍‌ ॥ 
(ଶ୍ରୀ ପଞ୍ଚଦଶୀ ୩.୧୯) 


ବୋଧସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାର ଯାହାକୁ ଅନୁଭବ ହେଉନାହିଁ - ସେ ତ ମନୁଷ୍ଯ ନାମରେ 
ମାଟିର ଟେଳାଟିଏ ମାତ୍ର । ତାକୁ ଶାସ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯ କେଉଁଭଳି ଭାବରେ ବୁଝାଇପାରିବ ? ଏହି 
କଥାକୁ ମୁଁ କହୁନାହିଁ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଆମର ପୂର୍ବ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରୀ ବିଦ୍ଯାରଣ୍ଯ 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ନିଜର “ ପଞ୍ଚଦଶୀ” ନାମକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଗ୍ରନ୍ରରେ କହିଛନ୍ତି । ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଚକ୍ଷୁରେ 
ଦେଖାଯାଉଛି କିନ୍ତୁ ଚକ୍ଷୁତ ସ୍ଵୟଂ ଦେଖାଯାଉନାହି। ତଥାପି ଚକ୍ଷୁ ଅଛି । ଏଥୁରେ 
କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ଅଛି କି ? ବିନା ଚକ୍ଷୁରେ ତ କେହି ଦେଖୁପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେହିଭଳି 
ଭାବରେ ସମସ୍ତ ଜଗତର ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି, ଏଥୁରୁ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ଯେ ଅନୁଭବ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା 
ଅଟେ। ସଜ଼ିଦାନନ୍ଦ ହିଁ ତାର ସ୍ଵରୂପ କିନ୍ତୁ ଏବେ ସେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉନାହିଁ । ଆମର 
ଅନ୍ତଃକରଣକୁ କଣ ହୋଇଛି - ତାହା ଜଣାନାହିଁ । ଯଦ୍ୟପି ପରମାତ୍ମା ହିଁ ପରମ ଅଟନ୍ତି, 
ସେ ସ୍ଵୟଂ ହିଁ ସବୁକିଛି ହୋଇଛନ୍ତି ତଥାପି “ ଏଷୋ । ବିଭୁରାତ୍ମା ନ ସର୍ବତ୍ର ପ୍ରକାଶତେ 
ସେ ସର୍ବତ୍ର ପ୍ରକାଶିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଭଳି କାହିଁକି ? କୁହାଯାଇଛି - 


॥ ୬୮୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତସ୍ପିନ୍‌ ବିଶୁଦ୍ଧ ଉପଲଭ୍ୟତ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵବଂ । ( ୧୧.୩.୪୦) 
ତମକ୍ରତୁଃ ପଶ୍ୟତି ବୀତଶୋକୋ ଧାତୁପ୍ରସାଦାତ୍ମହିମାନମା ଗ୍ବାନଃ ॥| 
(କଠଉପନିଷଦ ୧.୨.୨୦) 


ଆମର ସ୍ଵରୂପ ତ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଅଟେ ଏବଂ ସଦା ସର୍ବଦା ଉପଲବ୍ଧ, କିନ୍ତୁ 
ଆମମାନଙ୍କୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ, କାହିଁକି ନା ଆମର ମନ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲାଣି, ମଳିନ 
ହୋଇଗଲାଣି। ଏହି ମଇଳା ମନ ଶୁଦ୍ଧ କିଭଳି ହେବ ? ଯେଉଁ ପୁରୁଷ ନିଷ୍କାମ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ଯାହାର ମନ ନିର୍ମଳ ହୋଇଯାଏ, ତାଙ୍କୁ ହିଁ ସେହିଭଳି ଭାବରେ ଅନୁଭବ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଲା ଯେ ଏହି ମନ ଶୁଦ୍ଧ କିପରି ହେବ ? 


ୟର୍ହ୍ୟବ୍ବନାଭରେଣୈଷଣୟୋରୂଭକ୍ତ୍ୟା 
ଚେତୋମଲାନି ବିଧମେଦ୍‌ ଗୁଣକର୍ମଜାନି || (୧୧.୩.୪୦) 


ମନ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କର ସଗୁଣରୂପର ଧ୍ଯାନ କରେ, ତାଙ୍କର ଚରଣରେ 
ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାଙ୍କର ସେବା କରିବାକୁ ଲାଗେ, ସେତେବେଳେ ସେ ଶୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଏ । ମନର ଶୁଦ୍ଧି ହେଇଗଲେ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରକଟ ହେଇଯାଏ । ଏହିଭଳି 
ଭାବରେ ପିପ୍ସଳାୟନ ଯୋଗୀ ନାରାୟଣ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ତଥା ତାଙ୍କର ଉପଲବ୍ଧର 
ସାଧନ କଥା କହିଥିଲେ । 


॥ ୬୮୬ | 


ଏକାଦଶ ସ୍ବଳକ୍ଧ 
ଷଷ୍ଠ ପ୍ରଶ୍ନ - କର୍ମଯୋଗର ସ୍ବରୂପ 


ଏବେ ରାଜା ନିମି କହୁଛନ୍ତ - ଭଗବାନ୍‌ ! ବାଲ୍ୟସମୟରେ ଥରେ ମୋର 
ପିତାଙ୍କର ସମକ୍ଷରେ ସନତ୍‌କୁମାର ଆଦି ଆମ ଘରକୁ ଆସିଥୁଲେ । ସେତେବେଳେ ମୁଁ 
ତାଙ୍କୁ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରିଥିଲି, କିନ୍ତୁ ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ତାର କୌଣସି ଉତ୍ତର 
ଦେଇ ନ ଥୁଲେ । କାହିକି ଦେଇ ନ ଥୁଲେ ମୋତେ ଜଣା ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆପଣ ମୋର 
ସେହି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ସମାଧାନ କରନ୍ତୁ । 


କର୍ମଯୋଗଂ ବଦତ ନଃ ପୁରୁଷୋ ୟେନ ସଂସ୍କୃତଃ । 
ବିଧୂୟେହାଶୁ କର୍ମାଣି ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟଂ ବିନ୍ଦତେ ପରମ୍‌ || (୧୧.୩.୪୧) 


ଆପଣ ମୋତେ ସେହି କର୍ମଯୋଗ ବିଷୟରେ କୁହନ୍ତୁ, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ଯର 
ମନ ସୁସଂସ୍କୃତ ବା ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାକୁ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ଯର ଶୁଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରାପ୍ରି 
ହୋଇଯାଏ। ତା ସହିତ ଏହା ମଧ୍ଯ କୁହନ୍ତୁ ଯେ ସନତ୍‌କୁମାରାଦି ମୁନିମାନେ ମୋର 
ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର କାହିକି ଦେଇ ନ ଥ୍ରଲେ। 


ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି ଯେ ମନଶୁଦ୍ଧ ହେଲା ପରେ ହିଁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର 
ଦର୍ଶନ ହୋଇଥାଏ, ତାଙ୍କର ସ୍ବରୂପର ବୋଧ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ। ସଂକ୍ଷେପରେ ମନ 
ଶୁଦ୍ଧିର ଉପାୟ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଗଲା । କିନ୍ତୁ ଏବେ ବିସ୍ତାରପୁର୍ବକ ବଣ୍ଠ୍ରନ କରାଯାଉଛି । 
କର୍ମଯୋଗର ବିଷୟରେ ରାଜା ନିମିଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ ( ଷଷ୍ଠ ପ୍ରଶ୍ନ) ର ଉତ୍ତର ଦେଇ ଆବିହୋତ୍ର 
ୟୋଗୀଶ୍ବର କହୁଛନ୍ତି - ହେ ପୁତ୍ର କର୍ମ ବିଷୟରେ କବି, ପଣ୍ଡିତ, ଆଦି ମଧ୍ଯ ମୋହିତ 
ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । ପୁଣି ସେ ସମୟରେ ତୁମେ ବାଳକ ଥିଲ । ସେତେବେଳେ ତୁମର 
ବୁଛିରେ କର୍ମ-ଅକର୍ମ-ବିକର୍ମର ରହସ୍ଯକୁ ବୁଝିବାର ପରିପକ୍ତା ନ ଥିଲା ସେଥୁପାଇଁ 
ସେତେବେଳେ ସନତ୍‌କୁମାରମାନେ ତୁମକୁ କିଛି କହି ନ ଥଲେ । 


କର୍ମାକର୍ମବିକର୍ମେତି ବେଦବାଦୋ ନ ଲୌକିକଃ ॥ (୧୧.୩.୪୩) 


କର୍ମ କଣ ? ଅକର୍ମ କଣ ? ଏବଂ ବିକର୍ମ କାହାକୁ କୁହାଯାଏ - ଏହା ତ 
ବେଦଂ-ଶାସ୍ତ୍ରଠାରୁ ହିଁ ବୁଝିବାର ଯୋଗ୍ୟ । ଏହା ଲୌକିକ ଚର୍ଚ୍ଚାର ବିଷୟ ନୁହେଁ । 
“ବେଦସ୍ୟ ଚେଶ୍ଵରାମ୍ମତ୍ଵାତ୍‌(( ୧୧.୩.୪୩) ବେଦ ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଛି, ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ କମ୍ମଯୋଗ କିପରି ହୋଇଥାଏ, ଏହା 


ବୁଝିବା ପାଇଁ ବେଦକୁ ପଢ଼ିବାକୁ ପଡେ | ସେଥ୍ବପାଇଁ ବେଦକୁ ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
॥ ୬୮୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
କିନ୍ତୁ, ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତି ବିନା ବେଦର ରହସ୍ୟକୁ ଭଲଭାବରେ ବୁଝି ହୁଏ ନାହିଁ । ଦେଖନ୍ତୁ ! 
ଏହି ଭାଗବତ ଭକ୍ତି ଶାସ୍ତ୍ର ଅଟେ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଶୁକଦେବଜୀ ଆମ୍ଭର ଚିତ୍ତକୁ 
ଗାରିପାଖରୁ ଆକର୍ଷିତ କରି ଆଣି ପୁନଃ ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତି ଆଡକୁ ନେଇ ଆସୁଛନ୍ତି । 
ଗୀତାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହି କଥା କହିଛନ୍ତି - 


କିଂ କର୍ମ କିମକର୍ମେତି କବୟୋଃପ୍ୟତ୍ର ମୋହିତାଃ । 


ତତ୍ତେ କର୍ମ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି ୟଜ୍ଜ୍ଞାତ୍ଵା ମୋକ୍ଷସେଃଶୁଭାତ୍‌ ॥ 
(ଭଗବତ ଗୀତା୪.୧ ୬) 


କର୍ମଣୋ ହ୍ୟପି ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ଚ ବିକର୍ମଣଃ । 


ଅକର୍ମଣଶ୍ଚ ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ଗହନା କର୍ମଣୋ ଗତିଃ ॥ 
(ଭଗବତ ଗୀତା ୪.୧୭) 


କବିମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ମୋହିତ କରୁଥିବା କର୍ମ-ଅକର୍ମ-ବିକର୍ମର ରହସ୍ଯକୁ 
ଭଲଭାବରେ ବୁଝି ନେବା ଉଚିତ୍‌- କାହିକି ନା କର୍ମର ଗତିକୁ ବୁଝିବା ବଡ଼ ଗହନ । 
ଭଗବାନ କେବେ କହନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ତୁମେ ଯାଇ ବେଦ ପଢ଼ । କହୁଛନ୍ତି - “ ମୁଁ ସ୍ୟଂ 
ତୁମକୁ କହିବି ।” ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ କର୍ମ-ଅକର୍ମ-ବିକର୍ମକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ 
ଭାଗବତ ପଢ଼ିବାକୁ ହେବ । କାହିଁକି ନା ଗୀତାରେ ଏହି ବିଷୟରେ ଅଧ୍ରକ ବିସ୍ତାର 
ନାହି। “ କର୍ମଣି ଅକର୍ମ ୟଃ ପଶ୍ୟେଦ୍‌'- ଯିଏ କର୍ମରେ, ଅକର୍ମ ଦେଖେ ଏବଂ ଅକର୍ମରେ 
କର୍ମ ଦେଖେ ସେ ହି ବୁଵିମାନ । ସେଠାରେ କେବଳ ଏତିକି ହିଁ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । 


ଏଠାରେ ଆବିହୋତ୍ର ଯୋଗୀ ସ୍ପଷ୍ଟରୁପରେ ବଣ୍ଣ୍ରନ କରିଛନ୍ତି ଯେ କର୍ମ-ଅକର୍ମ- 
ବିକର୍ମ, ଏହି ତିନୋଟି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କଣ ? ଭାଗବତ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଥିବା 
ଅର୍ଥକୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଗରର୍ଯ୍ୟଜୀମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ନ କରିଛନ୍ତି । ' କର୍ମ 'ର ଅର୍ଥ କର୍ଭବ୍ଯ କର୍ମ 
ଏବଂ ‹ ବିକର୍ମ 'ର ଅର୍ଥ ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ | 

ଆବିହୋତ୍ରଜୀ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ବାଳକ ତଥା ସାମାନ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ 
ବେଦ ବିଧର- ନିଷେଧାମ୍ରକ ହୋଇଥାଏ । ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜର ଜୀବନକୁ ବେଦ ଅନୁସାରେ 
ନିର୍ମାଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଆଜିକାଲି ଲୋକମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ 
ବେଦରେ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି, ସେହିଭଳି ଭାବରେ ଆମ୍ଭେ କାହିଁକି କରିବୁ ? କିନ୍ତୁ 
ଟିକିଏ ବିଗ୍ର କରନ୍ତୁ ଗଣିତ କଷାରେ ଯେତେବେଳେ କୁହାଯାଏ ଯେ ଏକ ଏବଂ 
॥ ୬୮୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଏକ ମିଶାଇଲେ ଦୁଇ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ କଣ ଆମେ ପଗ୍ରୁ ଯେ ଦୁଇ କାହିଁକି 
ହୁଏ ? ଇଂରାଜୀ କଷାରେ ଯେତେବେଳେ ଆମକୁ ଶିଖାଯାଏ ଯେ କ୍ୟାଟ ଅର୍ଥ ବିଲେଇ । 
ସେତେବେଳେ ଆମେ କହୁନାହୁଁ ଯେ “ କ୍ୟାଟ୍‌” କହୁଛନ୍ତି । ତେବେ [୧୮ କାହିଁକି 
ଲେଖୁନାହାନ୍ତି ? ଚେମିଷ୍ଟୀ କୁହନ୍ତି ନାହିଁ, କେମିଷ୍ଟୀ କୁହନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ କେମିଷ୍ଟି 
ଲେଖନ୍ତି ସେତେବେଳେ “ ଚ' କାହିଁକି ଲେଖୁନାହାନ୍ତି ? ଏଭଳି କେହି କହନ୍ତି ନାହିଁ । 
ସେଠାରେ ଯେଉଁଭଳି କୁହାଯାଏ, ସେହିଭଳି ପଢ଼ନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ଧାର୍ମିକ କଥାରେ ଏଭଳି 
କାହିଁକି ? ସେଭଳି କାହିଁକି ? ଏହିଭଳି ବହୁତ ପ୍ରକାରର କଥା ପଗ୍ରୁଥାଆନ୍ତି | 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ସିଧା କଥା କହିବାକୁ ଗଲେ ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜର 
ବୁଦ୍ଧିକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବାର ଉପାୟ ଜ୍ଞାତ ନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେହି ଉପାୟ ଦ୍ଵାରା ଆମର 
ବୁଦ୍ଧି ଶୁନ୍ଧ ହୋଇ ନ ଯାଏ, ସେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବେଦରେ କୁହାଯାଇଥିବା କଥାକୁ 
ମାନିନେବା ଉଚିତ୍‌ । ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ଆମ୍ଭେ ଡାକ୍ତରଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲେ, ସେ ଯାହା 
ଣ୍ଷଷଧ ଦିଏ, ତାକୁ ଆମ୍ଭେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଉ, ଅଧିକ ତର୍କ-ବିତର୍କ କରି ନ ଥାଉ | 
ସେହିଭଳି ଭାବରେ ବେଦ ମଧ୍ଯ ମନକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବାର ଯେଉଁ ଉପାୟ ବର୍ଣ୍ଣନ କରେ, 
ତାକୁ ବୁଝିକରି ସେହିଭଳି କରି ନେବା ଉଚିତ । ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି - 


ନାଚରେଦ୍‌ ୟସ୍ତୁ ବେଦୋକ୍ତଂ ସ୍ଵୟମଜ୍ଞୋଃଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ । (୧୧.୩.୪୫) 


ଯିଏ ନିଜେ ଅଜ୍ଞାନୀ, ନିଜର ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ସଂଯମ ମଧ୍ଯ ରଖିପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ପୁଣି ଅନ୍ୟର କଥା ମଧ୍ଯ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ - 


ବିକର୍ମଣା ହ୍ୟଧର୍ମେଣ ମୂତ୍ୟୋର୍ମ୍ପତ୍ୟୁମୁପୈତି ସଃ || ( ୧୧.୩.୪୫) 


ଏହିଭଳି ବ୍ଯକ୍ତି ଅଧର୍ମ କରନ୍ତି ସେହି କାରଣରୁ ମ୍ପତ୍ଯୁରୁ ମୂତ୍ଯୁ ଆଡକୁ 
ଯାଇଥାଆନ୍ତି । ସେଇଥ୍ରପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବେଦୋକ୍ତ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ପ୍ରଥମେ 
ମାତା, ପିତା, ଗୁରୁ, ଗୁରୁଜନ ଯାହା କୁହନ୍ତି, ସେହି କର୍ମକୁ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ତାପରେ 
“ ନିଃସଙ୍ଗୋଏର୍ପିତମିଶ୍ବରେ ? ବେଦୋଆଆ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ ତାକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଅର୍ପିତ କରି ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । ତେବେ ପ୍ରଥମେ ବିକର୍ମକୁ ଅଥବା ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମକୁ ଛାଡି 
ଦେବା ଉଚିତ, ପୁଣି କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମକୁ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ତାପରେ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମକୁ ମଧ୍ଯ 
ଲଶ୍ଵରାର୍ପିତ ଭାବରେ କରିବା ଉଚିତ । ଏଭଳି ଶଶ୍ଵରାର୍ପିତ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା - 


॥ ୬୮୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନୈଷ୍ଠର୍ମଂୟ୍ୟା ଲଭତେ ସିଛିଂ ରୋଚନାର୍ଥା ଫଲଶ୍ପୁତିଃ ॥ ( ୧୧.୩.୪୬) 


ପ୍ରଥମେ ନିବୂଭ୍ରି ପୁଣି ନିବୂଭି ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥାଏ । ଯଦ୍ୟପି 
ବେଦରେ ସ୍ଥାନ-ସ୍ଥାନରେ ବର୍ଣ୍ଣନ ଆସେ ଯେ ଏହି ଅମୁକ କର୍ମ କରିବା ଦ୍ଵାରା ତୁମକୁ 
ଅମୁକ ଫଳ ମିଳିବ ଅଥବା ସ୍ଵର୍ଗ ମିଳିବ । ପୁଣି ସ୍ଵର୍ଗାଦିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଉଥିବା କର୍ମର ମଧ୍ଧ 
ବର୍ଣ୍ଣନ ଆସେ । ତଥାପି, ବାସ୍ତବରେ ତାର ପ୍ରୟୋଜନ ସ୍ଵର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇବାରେ ନୁହେଁ। 
ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ପିଲାମାନଙ୍କୁ କୁହାଯାଏ ଯେ, ତୁମେ ପାଠ ପଢ଼, ତେବେ ତୁମକୁ 
ସର୍କସ ଦେଖେଇବାକୁ ନେଇଯିବା, ତେବେ ସେଥୁରେ ପ୍ରୟୋଜନ ସର୍କସ ଦେଖେଇବାରେ 
ନୁହେଁ । ଯଦ୍ୟପି ସର୍କସ ଦେଖେଇବା ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନ ଥାଏ, ତଥାପି ସେ ପିଲାଟି 
ସର୍କସ ଦେଖବା ନିମନ୍ତେ ତ ପାଠ ପଢ଼ିବାକୁ ଲାଗିଯାଏ । ଏବଂ ଯଦି ତାକୁ ସର୍କସ 
ଦେଖେଇବା ନିମନ୍ତେ ନ ନିଅନ୍ତି, ତେବେ ସେ ସ୍ଵୟଂ ସେ ଘରେ ସର୍କସ ଦେଖେଇବା 
ଆରମ୍ଭ କରିଦିଏ । ପାଠ ପଢ଼ି ଯେତେବେଳେ ତାକୁ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତରେ ଆନନ୍ଦ ମିଳିବାକୁ 
ଲାଗେ, ତେବେ ସର୍କସ ମନକୁ ମନ ଛାଡି ହୋଇଯାଏ | ଏହିଭଳି ଭାବରେ ବେଦରେ 
ଯେଉଁ କର୍ମର ବିଧାନ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି, ତାହା ଆମ୍ଭଙ୍କୁ କର୍ମରେ ନ ଲଗାଇ କର୍ମଠାରୁ 
ମୁକ୍ତି ନିମନ୍ତେ - ନିବୃଭି ଆଡକୁ ଆଣିବା ନିମନ୍ତେ ହି ହୋଇଥାଏ । 

ଆଗକୁ କହୁଛନ୍ତି - ସେବା ଶୁଶୂଷା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଥମେ ସଦ୍‌ଗୁରୁଙ୍କର ଅନୁଗ୍ରହ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ପୁଣି ତାଙ୍କଠାରୁ ଶିଖ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ମୂର୍ଭିପୁଜା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ତା 
ପରେ ନିଜର ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମକୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ପୁଜା ଭାବି କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 
ଏକ ଅଦ୍ବିତୀୟ ଭଗବାନ ହିଁ ସବୁରି ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି, ଏଭଳି ଜାଣି ସମସ୍ତଙ୍କର ସେବା 
ପୂଜା କରିବା ଉଚିତ୍‌। କଉଁଁବ୍ୟ କର୍ମକୁ ମଧ୍ଯ ଯଦି ଭଶ୍ଵର ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ଭଶ୍ଵରାର୍ପଣ ଭାବ 
ଦ୍ଵାରା କରାଯାଏ, ତେବେ ଦିନେ ସେ ଆମକୁ ନୈଷ୍ଠମ୍ମ୍ୟ ଆଡକୁ ନେଇଯିବ। ଏହା ହିଁ 
କର୍ମ ଯୋଗର ରହସ୍ୟ | 


॥ ୬୯୦ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ସପ୍ତମ ପ୍ରଶ୍ନ - ଅବତାରର କଥା 


ରାଜା ନିମି କହୁଛନ୍ତ ଭଗବନ୍‌ ଆପଣ କହିଲେ ଯେ ଆପଣଙ୍କର 
ନିର୍ଦେଶାନୁସାରେ କର୍ମଯୋଗର ପାଳନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତତଃ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୋଇଯିବ । ଆପଣ ମୋତେ ଭଗବାନଙ୍କର ନିର୍ଗୁଣ ସ୍ଵରୂପ ତ କହିଲେ | କିନ୍ତୁ ଆପଣ 
ସବୁବେଳେ କହୁଛନ୍ତି ଆମକୁ ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତି କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ଆପଣ ଏଭଳି ମଧ୍ଧ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଯେତେବେଳେ ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମର ହ୍ରାସ ହୁଏ ଏବଂ ଅଧର୍ମ ବହୁତ 
ବଢ଼ିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୟଂ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଆନ୍ତି । ଏବେ ଟିକିଏ ଆପଣ ମୋତେ ସେହି ଅବତାରମାନଙ୍କ କଥା ମଧ୍ଯ 
ଶୁଣାନ୍ତୁ। ସେ କେଉଁ କେଉଁ ଲୀଳା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରିସାରିଛନ୍ତି, କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଆଗକ୍ପ 
କରିବାକୁ ଅଛି । ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ କଥା ଶୁଣିଲେ ଆମର ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, 
ଏକାଗ୍ର ହୋଇ ଯାଏ, ମନ ଭିତରେ ଭାବ ଉପୂନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, ତାହା ମଧ୍ଷ କୁହନ୍ତୁ | ମନ 
ଭିତରେ ଭାବ ଉପ୍ପନ୍ନ ହେଲେ । ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ହେବ ଏବଂ ସେତେବେଳେ 
ସହଜ ହି ଆମେ ନିଜର ସମସ୍ତ କର୍ମ ତାଙ୍କୁ ହିଁ ଅର୍ପିତ କରିପାରିବା । ସେତେବେଳେ 
ପୁଣି ତାଙ୍କ ସ୍ବରୂପର ବୋଧ ମଧ୍ଯ ହୋଇଯିବ । ତେଣୁ ଏବେ ଆପଣ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସଗୁଣ ଲୀଳାମାନଙ୍କର ବଣ୍ଣତନ କରନ୍ତୁ | 


ତାପରେ ଦ୍ରୁମିଳ ନାମକ ଯୋଗୀଶ୍ଵର ଏହାର ( ସପ୍ତମ ପ୍ରଶ୍ନର) ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ 
ଯାଇ କହୁଛନ୍ତି, “ ଆରେ ! ତୁମେ ଭଗବାନଙ୍କର ଲୀଳା ଏବଂ କର୍ମ କଥା ପଚାରୁଥିଲ ? 
ହେ ପୁତ୍ର ! ଏହି ପୂଥୁବୀରେ ଯେତେ ଧୁଳିକଣା ଅଛି, ତୁମେ କଣ ତାକୁ ଗଣନା 
କରିପାରିବ ? ” 

ରଜାଂସି ଭୂମେର୍ଗଣୟେତ୍‌ କଥଞ୍ଚିତ୍‌ 

କାଲେନ ନୈବାଖୁଲଶକ୍ତିଧାମ୍ନଃ | (୧୧.୪.୨) 

“ ସମ୍ଭବତଃ କୌଣସି ପ୍ରକାର ତୁମେ ତାକୁ ଗଣିପାର, ସମୁଦ୍ରର ଜଳବିନ୍ଦୁକୁ ଗଣ 


ଦେଇପାର, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର ଜନ୍ମ, କର୍ମ, ଲୀଳା ଏବଂ ଗୁଣୀମାନଙ୍କୁ 
କେବେ ଗଣନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ” 


॥ ୬୯୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ୟୋ ବା ଅନନ୍ତସ୍ୟ ଗୁଣାନନନ୍ତା- 
ନନୁକ୍ରମିଷ୍ୟନ୍‌ ସ ତୁ ବାଳବୁଵିଃ | (୧୧.୪.୨) 


ଯଦି କେହି ଏହି କଥା କୁହେ ଯେ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଗୁଣକୁ ବର୍ଣ୍ଣନ 
କରିପାରିବି, ତେବେ ବୁଝିଯିବେ ଯେ ସେ ହେଉଛି ଏକ ଅବୁଝା ବାଳକଟି ମୁଁ ତୁମକୁ 
ସଂକ୍ଷେପରେ କିଛି କଥା କହି ଦେଉଛି । 


ଭଗବାନଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅବତାରମାନଙ୍କୁ, ତଥା ସେ କେଉଁ ଭଳି ଭାବରେ ସୃଷ୍ଟି 
କରନ୍ତି, ତାର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବଣ୍ଚନ ଆମେ ଦେଖୁସାରିଛନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ, କଳିଯୁଗ ନିମନ୍ତେ ତଥା 
ଭାରତ ବର୍ଷ ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ବିଶେଷ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି, ସେ ହେଉଛି “ ନର- 
ନାରାୟଣ ଙ୍କର ଅବତାର ମସ୍ବ୍ୟ, କଚ୍ଛପ, ବରାହ, ନୁସିଂହ, ବାମନ, ରଷଭଦେବ, 
ପୂଥୁ, ମୋହିନୀ, ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଟ, ପରଶୁରାମଜୀ ଆଦିମାନଙ୍କର ବଣ୍ଣ୍ରନ ତ ପ୍ରଥମରୁ 
ଆସିସାରିଛି । ପରନ୍ତୁ ନର-ନାରାୟଣଙ୍କର ଅବତାରର ବର୍ଣ୍ଣନ ପ୍ରଥମରୁ ଆସିନାହି । 


ଏଠାରେ ଯୋଗୀଶ୍ଵର ଦ୍ରୁମିଳ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ନର-ନାରାୟଣ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଅବତାର ଅଟନ୍ତି । ସେମାନେ ଯେତେବେଳେ ବଦରିକାଶ୍ରମରେ ତପସ୍ୟା କରୁଥଲେ 
ସେତେବେଳେ ଦେବରାଜ ଇନ୍ଦ୍ର ତାଙ୍କର ତପସ୍ୟା ଭଙ୍ଗ ପାଇଁ କାମଦେବ ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ସେନା (ମଦନ କୁମାର ଏଣ୍ଡ ପାର୍ଟି), ବସନ୍ତ ରତୁ ତଥା ମଳୟାନିଳ ( ସୁଗନ୍ଧିତ ବାୟୁ।)କୁ 
ସେଠାକୁ ପଠାଇଥିଲେ । ସାମାନ୍ୟ ଲୋକମାନେ ତ ତାର ପ୍ରଭାବରେ ବିଚଳିତ ହେଉଥ୍ଵଲେ, 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ନାରାୟଣ ଭଗବାନଙ୍କର ସାମାନ୍ୟ ଶକ୍ତି ଟିକକ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଇନ୍ଦ୍ରଦେବ 
ନିଜର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଆନ୍ତି, ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କର ସାମାନ୍ୟ ଟିକିଏ ଶକ୍ତି ସେହି 
କାମଦେବଙ୍କ ପାଖରେ ଅଛି । ସେ କାମଦେବ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ଦଳର ଭଗବାନଙ୍କର 
ଉପରେ କଣ ପ୍ରଭାବ ପଡନ୍ତା ? 


ତେବେ ଏହି କାମଦେବ ନିଜର ସେନାମାନଙ୍କ ସହିତ ଭଗବାନ ନର- 
ନାରାୟଣଙ୍କର ନିବାସ ସ୍ଥାନ ବଦରିକାଶ୍ରମରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ ଏବଂ ସେମାନେ ନୂତ୍ୟ- 
ଗାନ ଆଦି ଦ୍ଵାରା ନାରାୟଣ ରଷିଙ୍କର ତପସ୍ୟା ଭଙ୍ଗ କରିବାର କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାରମ୍ଭ କଲେ। 
ସେତିକି ବେଳେ ନାରାୟଣ ରଷି ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖ ଟିକିଏ ହସିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏହା 
ଦେଖ ସମସ୍ତେ ଭୟଭୀତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଶିବଙ୍କର ଚକ୍ଷୁ ଖୋଲି ଦେଲା ପରେ 
କାମଦେବ ଭସ୍ମ ହୋଇଯାଇଥିଲେ । ନାରାୟଣ ରଷି ତାଙ୍କ ଆଡକୁ ଦେଖୁ ଯେମିତି 


॥ ୬୯୨ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କବୀକନ୍ଧ 


କହିଲେ - କାମଦେବ ! କଣ ଏହି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ତୁମେ ମୋତେ ଦେଖାଇବାକୁ ଆଣିଛ ? 
ପୁଣି ନାରାୟଣ ରଖି କହିଲେ ଯେ ତୁମେ ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ । ତୁମେ ମାନେ ଏହି 
ଆଶ୍ରମରେ କିଛି ଦିନ ରୁହ । ଏହା ଶୁଣି କାମଦେବ ଆଦିଙ୍କର ଭୟ ଗ୍ବଲିଗଲା । ଏବଂ 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ନର-ନାରାୟଣଙ୍କ ସ୍ତୁତି କଲେ । ତାପରେ ନାରାୟଣ ରଖି କିଛି 
ଅଭୁତ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପନ୍ନ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକଟ କଲେ । ସେମାନଙ୍କର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଏଭଳି 
ଅଦ୍ଭୁତ ଏବଂ ମନୋହାରୀ ଥ୍ବଲା ଯେ ଯାହାକୁ ଦେଖ କାମଦେବ ସହିତ ଆସିଥିବା ସ୍ଵର୍ଗର 
ଅପ୍‌ସରାମାନଙ୍କର ଅଭିମାନ ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲା । ନାରାୟଣ ଭଗବାନ କାମଦେବଙ୍କୁ 
କହିଲେ- “ ଏଭଳି ଲୋକ ( ସୀ) ମାନଙ୍କୁ ତ ମୁଁ ମୋ ଭରୁରେ ରଖେ | ଏବେ ଏମାନଙ୍କ 
ଭିତରୁ ତୁମକୁ ଯିଏ ସବୁଠାରୁ ସୁନ୍ଦର ଲାଗିବ, ତାକୁ ତୁମେ ନେଇଯାଅ । ଉପହାର 
ରୂପରେ ତୁମେ ତାକୁ ଇନ୍ଦ୍ରକୁ ଦେଇ ଦେବ।” କାମଦେବ ଯାହାକୁ ନେଲେ ସେ 
ଅପ୍‌ସରାଙ୍କର ନାମ ଉର୍ବଶୀ ହେଲା । 


ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଏ ଯେ ନାରାୟଣ ଭଗବାନଙ୍କର ଧ୍ଯାନ କଲେ “ କାମ” 
ହଇରାଣ କରେ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟଥା ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ହଇରାଣ କରେ। ଏଠାରେ ଏହି 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ନର-ନାରାୟଣ ଭଗବାନଙ୍କର ଚରିତ୍ରର ବିସ୍ତାର କରି ଅନ୍ୟ ଅବତାରକୁ 
ସଂକ୍ଷେପରେ ବଣ୍ଠନ କରାଯାଇଛି । 


ପୂର୍ବ କଥିତ ଅବତାର ଅତିରିକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ଅନେକ କଳାବତାର, ଯେଉଁଭଳି 
ଭାବରେ - ହଂସ, ଦତ୍ତାତ୍ରେୟ, ସନକ ସନନ୍ଦନ ସନାତନ ଏବଂ ସନତ୍‌କୁମାର, 
ନବଯୋଗୀମାନଙ୍କରେ ପିତା ରଷଭଦେବ ଏବଂ ହୟଗ୍ରୀବ ଆଦି ଅବତାର ଗ୍ରହଣ 
କରିଥିଲେ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ କରିଥଲେ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ ଏକ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଖଣ୍ଡ ଅଟେ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଏହାକୁ 
ଆମ୍ଭେ ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ନବଯୋଗୀମାନଙ୍କର ପ୍ରସଙ୍ଗ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର । ଏହି 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର ପ୍ରଶ୍ନ ପଚରାଯାଇଛି । 


॥ ୬୯୩॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ଅଷ୍ଟମ ପ୍ରଶ୍ନ - ଅଭକ ମାନଙ୍କର ଗତି 

ରାଜା ନିମି କହନ୍ତି - ଆପଣ ସମସ୍ତେ ତ ' ଆମଢ୍ବବିତ୍ତମାଃ ' ଆତ୍ମ ଜ୍ଞାନୀ ତଥା 
ପରମ ଭାଗବତ ଅଟନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଏଭଳି ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି, ଯାହାର କି 
ଚିଜ ମନ ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସଂଯମ ନାହିଁ, ଯାହାର ମନ ଅଶାନ୍ତ ରହିଥାଏ ଏବଂ 
ଯେଉଁମାନେ କି ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତି ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ ସବୁବେଳେ 
କାମନା ଦ୍ଵାରା ପୀଡିତ ରହନ୍ତି । ଏଭଳି ଲୋକମାନଙ୍କର କେଉଁ ଗତି ହୋଇଥାଏ ? 
ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଚମସ ରଷି କହିଲେ - ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତି କରୁ ନ ଥବା ବ୍ୟକ୍ତି 
ମଧ୍ଯ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର। ଗୋଟିଏ ହେଉଛି, ଯିଏ କି ଅଜ୍ଞାନତା କାରଣରୁ ଭକ୍ତି କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ସେମାନେ ଭକ୍ତି କଥା ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ,ସେଥିପାଇଁ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତି 
କରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି ଯିଏ ସବୁ ଜାଣନ୍ତି ପରନ୍ତୁ ମନରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ଥବା 
ଯୋଗୁ ଭକ୍ତି କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ନ ଭଜନ୍ତ୍ୟବଜାନନ୍ତି ସ୍ଫାନାଦ୍‌ ଭ୍ରଷ୍ଟାଃ ପରନ୍ତ୍ଯଧଃ || (୧୧.୫.୩) 


ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ଭଜନ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ଭଗବାନଙ୍କର, 
ଭଗବାନଙ୍କର ମନ୍ଦିରର, ଭକ୍ତମାନଙ୍କର, ଶାସ୍ତର ତଥା ଧର୍ମର ଅପମାନ ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କର ଅଧଃପତନ ହୋଇ ଥାଏ । ଏହା ତ ଅତି ସହଜରେ ବୁଝି ହୋଇଯାଏ । 
କିନ୍ତୁ - 

ଦୂରେହରିକଥାଃ କେଚିଦ୍‌ ଦୂରେରାଚ୍ୟୁତକୀର୍ତନାଃ । 


ସ୍ଥ୍ରିୟଃ ଶୁଦ୍ରାଦୟସ୍ଶୈବ ତେଃନୁକମ୍ପା ଭବାଦୂଶାମ୍‌ || ( ୧୧.୫.୪) 


ଏଭଳି ଲୋକ ମଧ୍ୟ ଥାଆନ୍ତି, ଯିଏ କି ସଂସ୍କାରର କାରଣରୁ, ଜନ୍ମ ଜାତିର 
କାରଣରୁ, ଅଥବା ଅଜ୍ଞାନତା ଯୋଗୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଦୂରରେ ଥାଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ 
ଭଗବତ୍‌ ମାର୍ଗରେ ବଢିବାର କେବେହେଲେ ଅବସର ମିଳେ ନାହିଁ। ତେବେ ଜଣା ନ 
ଥିବା ଯୋଗୁ କିନ୍ତୁ ଅଶ୍ରଦ୍ଧା କାରଣରୁ ନୁହେଁ - ଅଜ୍ଞାନର କାରଣରୁ ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଭଜନ କରି ନ ଥାଆନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ତୁମକୁ ଦୟା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏଠାରେ 
ଚମସ୍‌ ରଷିଙ୍କର କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ - ଯିଏ ବୁଛିମାନ, ସେ ଧରେ ଧରେ ସୋପାନରୁ 
ସୋପାନ ସେହି ଅଞ୍ଞାନୀମାନଙ୍କୁ ବୁଝାଇ ସେହି ମାର୍ଗରେ ଲଗାଇବା ଉଚିତ୍‌ । ତେବେ 
ଧ୍ଵରେ ଧ୍ଵରେ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଥିତି ଠିକ୍‌ ହୋଇଯିବ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରାୟତଃ ପଣ୍ଡିତ ଲୋକମାନେ 


॥ ୬୯୪ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ଅଭିମାନ ବଶ, ବୁଝାଲବା ଛାଡି, ସେମାନଙ୍କୁ ଏହା କହି ଛାଡି ଦିଅନ୍ତି ଯେ ସେଥୁରେ 
ତୁମ୍ଭର ଅଧ୍କାର ନାହିଁ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ବ୍ୟସ୍କ ରଖିଥାଆନ୍ତି । ଏଭଳି କର୍ମକାଣ୍ଡୀ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ଏଠାରେ କଡା ନିନ୍ଦା କରାଯାଇଛି । 
କାହିଁକି ନା ସବୁ କିଛି ବୁଝିଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ସେ ଅନ୍ୟକୁ ମୂର୍ଖ କରିଥାଆନ୍ତି । ଏହା 
ମହାପାପ ଅଟେ । ସେମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧିତ ପ୍ରଥମରୁ ଖରାପ ଅଛି, ସେମାନେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ଭ୍ରମିତ କରିଥାଆନ୍ତ । ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି - 


ନ ବୁବ୍ଧିଭେଦଂ ଜନୟେଦସଜ୍ଞାନାଂ କର୍ମସଙ୍କିନାମ୍‌ | (ଭ.ଗୀତା ୩. ୨ ୬ 


ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ କେବେହେଲେ ବୁଝଦ୍ଧିଭେଦ ଉପ୍ତନ୍ନ କରିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ। ତାଙ୍କୁ ଧ୍ବରେ ଧ୍ବରେ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ ଆଡକୁ ଆଣିବା ଉଚିତ୍‌ । ତାଙ୍କୁ ବୁଝାଇବା 
ଉଚିତ୍‌ ଯେ- ତୁମେ ଏହିଭଳି କର | ଅଜ୍ଞାନୀମାନେ ଯେତେବେଳେ ସଙ୍କଟରେ ପଡନ୍ତି, 
ତାଙ୍କୁ କର୍ମକାଣ୍ଡୀ ପଣ୍ଡିତମାନେ କହନ୍ତି - ଏହି ଯଜ୍ଞ କର, ଏତେ ଗାଭମାନଙ୍କୁ ଦାନ 
କର, ଅଥବା ଏତିକି ସୁବଣ୍ତ ଦାନ କର | ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ ପଚାରନ୍ତି, ଆମେ 
କାହାକୁ ଦାନ କରିବୁ ? ତେବେ ସେମାନେ କୁହନ୍ତି - ଆମକୁ ଦାନ କର ? ଆଉ 
କାହାକୁ ? ଏହିଭଳି ଭାବରେ କେଜାଣି ସେମାନଙ୍କୁ କଣ କଣ କୁହନ୍ତି । 


ଧନଂ ଚ ଧମୈକଫଲଂ ୟତୋ ବୈ 
ଜ୍ଞାନଂ ସବିଜ୍ଞାନମନୁପ୍ରଶାନି । 
ଗୂହେଷୁ ୟୁଞ୍ଜନ୍ତି ଜଲେବରସ୍ୟ 


@„ 


ମୃତ୍ୟୁଂ ନ ପଶ୍ୟନ୍ତି ଦୁରନ୍ତବୀର୍ୟମ୍‌ || (୧୧.୫.୧୨) 
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ଧନର ଉପଯୋଗିତା ଧର୍ମ ପାଳନ ନିମନ୍ତେ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଧର୍ମାଚରଣ 
ବିଶୁଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ନିମନ୍ତେ ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ ଧନର ଉପଯୋଗ 
କେବଳ ନିଜର ଘର ପରିବାର ନିମନ୍ତେ କରିଥାଆନ୍ତି ସେମାନେ ନିଜର ମରଣକୁ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଦେଖୂଲେ ମଧ୍ଯ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ସଂସାରରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ ମରି ଯାଆନ୍ତି। 
ସେଥୁପାଇଁ ଅସତ୍‌ ବସ୍ତୁକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଭଗବାନଙ୍କର ଧ୍ୟାନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହିଭଳି 
ଭାବରେ ଚମସ୍‌ ଯୋଗୀଶ୍ଵର ନିଜର ଉତ୍ତରରେ ବର୍ଣ୍ଣନ କଲେ ଯେ ଅଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଗତି 
ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ । ଯେଉଁମାନେ ଅଶ୍ରଦ୍ଧା କାରଣରୁ ଭକ୍ତି କରନ୍ତି ନାହିଁ, 
ସେମାନଙ୍କର ଦୁର୍ଗତି ତ ହୁଏ କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ଅଜ୍ଞାନତା କାରଣରୁ ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତି 


କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ଦୟାର ପାତ୍ର, ତାଙ୍କୁ ବୁଝାଇବା ଉଚିତ୍‌ । 
॥ ୬୯୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ନବମ ପ୍ରଶ୍ନ - ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ 
କସ୍ମିନ୍‌ କାଲେ ସ ଭଗବାନ୍‌ କିଂ ବର୍ଣ୍ଣଃ କୀଦୂଶୋ ନୃଭିଃ । 
ନାମ୍ନା ବା କେନ ବିଧ୍ଵନା ପୂଜ୍ୟତେ ତଦିହୋଚ୍ୟତାମ୍‌ ॥ (୧୧.୫.୧୬) 


ଏବେ ଆସେ ଅନିମ ପ୍ରଶ୍ନ - ରାଜା ନିମି କହୁଛନ୍ତି ଏବେ ଆପଣ କୂପା କରି 
କୁହନ୍ତୁ ଯେ ସତ୍ୟଯୁଗ, ତ୍ରେତାଯୁଗଟ, ଦ୍ଵାପରଯୁଗ ତଥା କଳିଯୁଗରେ ଭଗବାନଙ୍କର - 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କେଉଁ କେଉଁ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ ? ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗରେ ସେ 
କେଉଁ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାଆନ୍ତି, ତାଙ୍କର କେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ସାଧନ କଣ ହୋଇଥାଏ ? ସେଠାରେ ତାଙ୍କର ଉପାସନା କେଉଁ ଭଳି 
କରିବା ଉଚିତ ? ଏହାର ଉତ୍ତର ଦେଇ ନବମ ଯୋଗୀଶ୍ଵର କରଭାଜନଜୀ କହୁଛନ୍ତି- 
ସତ୍ୟଯୁଗରେ (କୃତଯୁଗରେ) ଭଗବାନ ଶ୍ଵେତ ବର୍ଣ୍ଣର ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ଗୋରା 
ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ତପସ୍ୟା ତଥା ଧ୍ଧାନ ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କୁ ଆରାଧନା 
କରାଯାଇଥାଏ । “ ତ୍ରେତୟାଂ ରକ୍ତବର୍ଣ୍ଣଃ ଅସୌ ' `ତ୍ରେତାଯୁଗରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
( ଲାଲବଣ୍ଣଟ) ରକ୍ତବର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ । ତ୍ରେତାଯୁଗରେ ଯଜ୍ଞ-ଯାଗାଦି ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନଙ୍କର 
ଆରାଧନା ହୋଇଥାଏ । ଏଠାରେ ଯଜ୍ଞ ହେଉଛି ବିଶେଷ ସାଧନ । 


ଦ୍ଵାପର ଯୁଗରେ ଭଗବାନ ଶ୍ୟାମବର୍ଣ୍ଣର ହୋଇଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ସେଠାରେ ସେ 
ପିତାମ୍ବର ଧାରଣ କରନ୍ତି । ଦ୍ଵାପରରେ ତାଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରିବାର ସାଧନ ହେଉଛି 
ତାଙ୍କର ପୂଜା । ପୂଜା ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ସେବା, ଆରାଧନା, ଉପାସନା କରାଯାଏ । ତାହା 
ହିଁ ମୋକ୍ଷର ସାଧନ ହୋଇଥାଏ । 


କଳିଯୁଗରେ ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣବର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ଏହି ଯୁଗରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ନାମ ନେବା ମାତ୍ରକେ ଭଗବାନ୍‌ ଅତି ପ୍ରସନ୍ଜ ହୁଅନ୍ତି । ତେଣୁ କଳିଯୁଗରେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତି 
କରିବାର ଏକମାତ୍ର ସାଧନ ହେଉଛି ନାମ ସଂକୀର୍ଭନ । 


ଏଠାରେ କରଭାଜନ ଯୋଗୀଶ୍ଵର ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କଥା କହିଛନ୍ତି । ସତ୍ୟ ଆଦି 
ଅନ୍ୟ ଯୁଗର ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ କଳିଯୁଗର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଇଷ୍ଷ୍ୟା କରନ୍ତି, ତାଙ୍କର 
ଭାଗ୍ୟର ପ୍ରଶଂସା କରନ୍ତି ଯେ ଏମାନେ ଏକ ସୁନ୍ଦର ଯୁଗରେ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହି 
ଯୁଗରେ ଅନେକ ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତ ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ ନାମ ସଂକୀର୍ଭନ 


॥ ୬୯୬ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ମାତ୍ରକେ ଏମାନଙ୍କର ସଦ୍‌ଗତି ହୋଇଯାଏ । କଳିଯୁଗର ଏହି ବିଲକ୍ଷଣ କଥା ଏଠାରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି । 


କଳିସଂତରଣ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ବଣ୍ଠନ ଆସେ ଯେ ନାରଦ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି କଳିଯୁଗ ବଡ ଘୋର ଅଟେ । ତେଣୁ ଏହି ଲୋକମାନେ 
ସଂସାରସାଗରରୁ କିଭଳି ପାର ହୋଇପାରିବେ ? ତେବେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀ କହୁଛନ୍ତି - 


ହରେ ରାମ ହରେ ରାମ ରାମ ରାମ ହରେ ହରେ । 
ହରେ କୃଷ୍ଣ ହରେ କୃଷ୍ଣ କୃଷ୍ଣ କୃଷ୍ଣ ହରେ ହରେ ॥ 


କଳିଯୁଗର ଏହା ହେଉଛି ମହାମନ୍ତ୍ର। ଏହାର ସଂକୀଉ୍ଭନ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତଙ୍କର 
କଲ୍ୟାଣ ହେବ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଚାରିଯୁଗରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତି କରିବାର ଯେଉଁ 
ସାଧନ- ତାହା ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ରନ କରାଗଲା। କିନ୍ତୁ ଏହି ସନ୍ଦଭଁରେ ଗୋଟିଏ କଥା 
ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନ ଦେବାର ଯୋଗ୍ୟ | ଏହି ଚାରିଯୁଗ କାଳ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବାହାରେ ତ ଘଟିତ 
ହୁଏ, ତା ସହିତ ଆମର ମନରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଗଚାରିଯୁଗ ଆସେ ଏବଂ ଯାଏ । ମନ 
ଭିତରେ ଘୋର ତମୋଗୁଣର ବୂଭ୍ତି ଆସିଗଲା ପରେ କଳିଯୁଗ ଆସିଗଲା ବୋଲି 
ଭାବିବା ଉଚିତ୍‌ । ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବୃତ୍ତି ଆସିଲେ ତାହା ସତ୍ୟଯୁଗ ଆସିଲା । କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ 
କଳିଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ଭେ ସତ୍ୟଯୁଗରେ ରହି ପାରିବା । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ସତ୍ୟଯୁଗରେ 
ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଭିତରେ ଭିତରେ ନିଜ ହୃଦୟରେ କଳିଯୁଗରେ ରହିଥାଇ ପାରନ୍ତି 


ଏବେ ଆଗକୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ କଳିଯୁଗରେ ଲୋକମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହିଭଳି 
ତି କରନ୍ତି - ଯଦ୍ଦ୍ାରା ତାଙ୍କର ନାମ ଲୀଳା ଆଦିର ସଂକୀଉଁନ ହୋଇଥାଏ । ଯଥା- 


॥ ୬୯୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଧ୍ଯେୟଂ ସଦା ପରିଭବଘ୍ନମଭୀଷ୍ଟଦୋହଂ 
ତୀର୍ଥାସ୍ପ୍ଦଂ ଶିବବିରିଞ୍ଜୁନୁତଂ ଶରଣ୍ୟମ୍‌ । 
ଭୂତ୍ୟାର୍ଚଟିହଂ ପ୍ରଣତପାଲ ଭବାର୍ଧପୋତଂ 
ବନ୍ଦେ ମହାପୁରୁଷ ତେ ଚରଣାରବିନ୍ଦମ୍‌ ॥(୧୧.୫.୩୩) 


ଆପଣଙ୍କର ଚରଣାର ବିନ୍ଦକୁ ନମସ୍କାର, ଯିଏ ସମସ୍ତ ବିଘ୍ନକୁ ଦୂର କରନ୍ତି, 
ଅଭୀଷ୍ଟ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି, ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମା,ବିଷ୍ଟୁ, ମହେଶ ଆଦି ମଧ୍ଯ ଯାହାର ଧ୍ଯାନ କରନ୍ତି 
ଏବଂ “ ଭବାବ୍ଧରପୋତଂ 'ଭବସାଗରକୁ ପାର କରିବା ନିମନ୍ତେ ଯିଏ ନାଆ ଭଳି, ସେହି 
ଚରଣ କମଳକୁ ମୁଁ ନମସ୍କାର କରୁଛି । 


ଏହା ପରବର୍ଭି ଶ୍ଳୋକଟି ତ ଅତିସୁନ୍ଦର । କହୁଛନ୍ତି - 
ତ୍ୟକ୍ତାା ସୁଦୁସ୍ତ୍ୟଜସୁରେସ୍ତ୍ରତରା ଜ୍ୟଲକ୍ଷ୍ମୀଂ 
ଧର୍ମିଷ୍ଠ ଆର୍ୟବଚସା ୟଦଗାଦରଣ୍ୟମ୍‌ । 
ମାୟାମୂଗଂ ଦୟିତୟେପ୍ପ୍ତମନ୍ଵଧାବଦ୍‌ 
ବନ୍ଦେ ମହାପୁରୁଷ ତେ ଚରଣାରବିନ୍ଦମ୍‌ ॥ (୧୧.୫.୩୪) 


ମହାପୁରୁଷ ରୂପରେ ଅବତରିତ ଭଗବାନଙ୍କର ଚରଣକମଳକୁ ନମସ୍କାର କରୁଛି। 
ପିତାଙ୍କର ବଚନକୁ ପ୍ରମାଣିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଯିଏ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବାଞ୍ଚିତ, 
ରାଜଲକ୍ଷ୍ମୀକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଅରଣ୍ଯକୁ ଗ୍ଲିଗଲେ ଏବଂ ନିଜର ପ୍ରିୟ ପନ୍ଜୀ ସୀତାଜୀଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଯାହାଙ୍କର ଏଭଳି ଅଗାଧ ପ୍ରେମ ଥିଲା ତଥା ଏତେ ଦୟା ଯେ ସେହି କାରଣରୁ ସେ 
ମାୟାମୂଗର ପଛରେ ଦୌଡିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ସେହି ଭଗବାନଙ୍କର ଚରଣ କମଳକୁ 


ନମସ୍କାର କରୁଛି । 
ଏହିଭଳି ଭାବରେ କରଭାଜନ ଯୋଗୀଶ୍ଵର ନବମ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇ ଶେଷରେ 
କଳିଯୁଗରେ ସଂକୀଉ୍ଭନର ମହିମା ବଣ୍ଠନ କଲେ । 


॥ ୬୯୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବାନ୍ଧ 


କଲୌ କଲପଖବଚିତ୍ତାନାଂ ପାପଦ୍ରବ୍ୟୋପଜୀବିନାମ୍‌ । 
ବିଧ୍ଵକ୍ରିୟା ବିହୀନାନାଂ ଗତିଗୌବିନ୍ଦ କୀର୍ତନମ୍‌ ॥ 


ଅନ୍ୟତ୍ର ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି ଯେ କଳି କାଳରେ କଳ୍ଲ୍‌ଷଯୁକ୍ତ ଚିତ୍ତ ସହ ପାପଦ୍ରବ୍ୟରେ 
ଜୀବିତ ରହୁଥିବା ଏବଂ ବିଧ୍ଵ ନିଷେଧକୁ ଜାଣୁ ନ ଥବା ଲୋକମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କେବଳ 
ନାମ ସଂକୀର୍ଭନ ହି ଆଧାର ଅଟେ । ଏହା ହିଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ ସାଧନ । କେହି ୟଦି 
ଏହାର ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତ ତେବେ ସେ ମୁଲ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଅଜାମିଳରେ ଆଖ୍ୟାନରେ 
ଏହାର ବିସ୍ତାର ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇସାରିଛି, ତେଣୁ ଏଠାରେ ବିସ୍ତାରର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । 


ନାରଦଜୀ କହୁଛନ୍ତି, “ ଏହିଭଳି ଭାବରେ ରାଜା ନିମି ନବଯୋଗୀମାନଙ୍କଠାରୁ 
ଜ୍ଞାନ ଭକ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନିଜର ସମସ୍ତ ( ନଅ) ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଶୁଣିଲେ | ଏହା ଶୁଣି ସେ 
ବହୁତ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । ପୁଣି ପ୍ରସନ୍ନ ଚିତ୍ତ ହୋଇ ସେ ଅତି ଶ୍ରଦ୍ଧା-ଭକ୍ତି ତଥା କୃତଜ୍ଞ 
ଭାବରେ ସେ ଯୋଗୀଶ୍ଵରମାନଙ୍କୁ ପୂଜନ କଲେ । ତାପରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଦେଖୁ-ଦେଖୁ 
ସେ ନବଯୋଗୀ ସେଠାରୁ ଅନ୍ତର୍ଵାନ ହୋଇଗଲେ । ରାଜା ନିମି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଉପଦେଶ 
ଅନୁସାରେ, ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବଣ୍ଚ୍ଚନ କରାଯାଇଥିବା ଅନୁସାରେ ଭାଗବତ ଧର୍ମର ଅନୁକରଣ 
କରି ଭଗବାନଙ୍କର ସହିତ ଏକ ରୂପ ହୋଇଗଲେ । ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ । ” 


ଏହାର ବିପରୀତ, ଆମେମାନେ ସାଧନ ଆଦି ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ ତ ବହୁତ 
ପଚାରନ୍ତି, ପରନ୍ତୁ କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଆମମାନଙ୍କର ସମସ୍ୟା ହେଉଛି ବଡ ବିଚିତ୍ର । 
ଆମେ ଯେତେବେଳେ କାହାକୁ କିଛି ସାଧନ ପର୍ଛରନ୍ତି, ପରେ ଯଦି ସେ କୌଣସି 
କଠିନ ସାଧନ ବଣ୍ଠ୍ରନ କରେ, ତେବେ ଆମ୍ଭେ କହୁ, ଏହା ତ ବଡ କଠିନ ଅଟେ, ଏହାକୁ 
ତ ଆମେ କରିପାରିବୁ ନାହିଁ ଏବଂ ଯଦି କିଛି ସରଳ ସାଧନ କୁହାଯାଏ, ଯେଉଁଭଳି 
କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ନିଅ, ତେବେ ଆମକୁ ଲାଗୁଛି, ନାମ ନେଲେ କଣ 
ହେବ ? ତେବେକଥା ହେଉଛି ଯେ ଆମର କଠିନ ସାଧନାରେ ପ୍ରବୂଭି ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ 
ସରଳ ସାଧନରେ ବିଶ୍ଵାସ ହୁଏ ନାହି, ପୁଣି ତର୍କ ବିତର୍କରେ କେବଳ ରହିଯାଉ । 
ଯେପରି ଭଗବାନ ନିର୍ଟୁଣ ନା ସଗୁଣ ? ମୁଁ ତ ନିର୍ଗୁଣକୁ ମାନେ ! ନିର୍ଗୁଣରେ ମନକୁ 
ଲଗାଇବାକୁ ଗଲିଲୁ । ଏବେ ଦେହରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆସକ୍ତି ପୁରି ରହିଛି । ଅତଃ ନିଗଗୁଣରେ 
ମନ ଲାଗେ ନାହିଁ । ନିର୍ଗୁଣରେ ୧ ଧ୍ପାନ ଲାଗେ ନାହିଁ, ସଗୁଣରେ । ବିଶ୍ଵାସ ହୁଏ ନାହି । 
ତେବେ ନିର୍ଗୁଣ ମଧ୍ଯ ହେଲା ନାହିଁ, କି ସଗୁଣ ମଧ୍ଯ ହେଲା ନାହିଁ, ରହିଗଲା କେବଳ 


॥ ୬୯୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଦୁର୍ଗୁଣ । ବାରମ୍ବାର ପଗଚ୍ଚରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ । ରାଜା ନିମି ଏହିଭଳି ନ 
ଥିଲେ । ସେ ସବୁ କିଛି ପଚାରିଲେ ଏବଂ ତାପରେ ତାକୁ ପାଳନ କରି ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ। 


ନାରଦ କହିଲେ, “ ବସୁଦେବ, ଦେବକୀ, ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଆପଣ ମଧ୍ଷ ପ୍ରଶ୍ନ 
ପଚାରିଲେ, ଆପଣଙ୍କୁ ଉତ୍ତର ମିଳିଗଲା | ଏବେ ଆପଣ ଏହି ଭାଗବତ ଧର୍ମକୁ ଆଚରଣ 
କରନ୍ତୁ । ତେବେ ଆପଣମାନେ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବେ । ଆପଣମାନେ ତ ଏତେ 
ଭାଗ୍ୟବାନ ଯେ ନାରାୟଣ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୟଂ ଆପଣଙ୍କର ପୁତ୍ର ହୋଇ ଆସିଛନ୍ତି, ଆପଣଙ୍କ 
ଭଳି ଭାଗ୍ୟ ଆଉ କାହାକୁ ହୋଇପାରେ ? ଆପଣ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କେବଳ ପୁତ୍ର ବୁଦ୍ଧିରେ 
ଦେଖନ୍ତୁ ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ କେବଳ ନିଜର ପୁତ୍ର ବୋଲି ଭାବନ୍ତୁ ନାହି । ସେ ତ ବ୍ରହ୍ମ, ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ପରମାତ୍ମା। ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ପୁତ୍ରଭାବରେ ପ୍ରେମ କରିବା ତ ଠିକ୍‌ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ତା ସହିତ 
ତାଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମ ରୂପରେ ଜାଣିବା ମଧ୍ଯ ଜରୁରୀ ଅଟେ । ତାଙ୍କଠାରେ ବ୍ରହ୍ମବୁଦ୍ଧି ରଖ୍ନ ଆପଣ 
ତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତି କରନ୍ତୁ ।” ନାରଦଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏହି ନବଯୋଗୀ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଶୁଣି ଦେବକୀ ତଥା 
ବସୁଦେବ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଚକିତ ହୋଇଗଲେ । ବିସ୍କିତ ହୋଇଗଲେ। ସେମାନେ ନିଜର 
ମୋହ ଛାଡି ଦେଲେ । ନାରଦଙ୍କ ବଚନଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେହିଭଳି ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୋଇଗଲା ଏବଂ ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ । 

ଯେ କେହି ପୁରୁଷ ଏହି ନବଯୋଗୀ ଉପଦେଶକୁ ପଢ଼େ, ଶୁଣ ଏହାର ଧ୍ୟାନ, 
ଅଥବା ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗର ଚିନ୍ତନ କରେ ସେ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୁପ ହେବାର ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ ପୁଣି ବ୍ରହ୍ମ 
ହି ହୋଇଯାଇଥାଏ। ଏହା ହେଉଛି ଫଳଶୁତି । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଏହି ପାବନ 
ଇତିହାସ - ନବଯୋଗୀମାନଙ୍କର ଅତି ସୁନ୍ଦର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଏଠାରେ ସମାପ୍ତ ହେଉଛି । 


॥ ୭୦୦ |॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଦେବତାମାନଙ୍କର ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ବଧାମ 
ଫେରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରାର୍ଥନା 


ପର ଅଧ୍ୟାୟରେ ବଣ୍ଟନ ଆସେ ଯେ ଯେତେବେଳେ ନାରଦ ବସୁଦେବ-ଦେବକୀଙ୍କ 
ଉପଦେଶ ନେଇ ସାରି ଚାଲିଗଲେ ସେତେବେଳେ ବ୍ରହ୍ମା, ମହାଦେବ ଏବଂ ଦେବେନ୍ଦ୍, 
ସମସ୍ତ ଦେବତାଗଣ, ଭୁତଗଣ, ମରୁଦ୍ଗଣ ଆଦି ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଦ୍ାରିକା 
ଆସିଲେ। ସବୁ ଦେବତାମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ତୁତି କଲେ, ତାପରେ ବ୍ରହ୍ମା କହିଲେ, 
“ଭଗବାନ, ଆମ ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣି ଆପଣ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରି ଏହି ପୂଥବୀକୁ ଆସିଲେ 
ଏବଂ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ନାଶ କରି ପ୍ନଥିବୀର ବୋଝ କମ କଲେ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରୂପରେ 
ଆପଣଙ୍କୁ ଏଠି ପୂଥିବୀରେ ଶହେ ପଚିଶ ବର୍ଷ ହେଇଗଲାଣି (କଣ ଭଗବାନଙ୍କ ଆୟ୍ନ 
୧ ୨୫ ବର୍ଷ ? ଅର୍ଥାତ୍‌ କୃଷ୍ଣ ରୂପରେ ତାଙ୍କର ଆୟୁ ୧୨ ୫ ବର୍ଷ ହେଇସାରିଥଲା ।) ” 


ଶରଚ୍ଛତ ବ୍ୟତୀତାୟ ପଞ୍ଚବିଂଶାଧ୍ଵକଂ ପ୍ରଭୋ ॥ (୧୧.୬.୨୫) 


“ ଏବେ ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କରଣୀୟ କୌଣସି ଦେବକାର୍ଯ୍ୟ ବାକି ନାହି । ଆପଣଙ୍କ 
ଯଦୁକୂଳକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର ଅଭିଶାପ ମଧ୍ଯ ମିଳି ପାରିଛି, ସମସ୍ତ ଯଦୁବଂଶୀ ସ୍ଵୟଂ ନଷ୍ଟ 
ହେଇଯିବ, ଏବେ ଆପଣଙ୍କ ବିନା ବୈକୁଣ୍ଠ ଲୋକ ଭଲ ଲାଗୁନି, ତେଣୁ ଆପଣ ଠିକ୍‌ 
ଭାବିଲେ ବୈକୁଣ୍ଠ ଲୋକକୁ ଫେରି ଚାଲନ୍ତୁ । ” 


ଭଗବାନ କହିଲେ । “ ଏହା ସବୁ ମୁଁ ଆଗରୁ ଭାବି ରଖୁଛି | ଆପଣମାନେ ଠିକ୍‌ 
କହୁଛନ୍ତି- ଏଠାରେ ମୁଁ ଆପଣମାନଙ୍କ କାମ ସାରିଦେଇଛି । ଯଦୁବଂଶକୁ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମଶାପ 
ମିଳିସାରିଲାଣି, କିନ୍ତୁ ସେ ସବୁ ମୁଁ ନିଜ ଆଖ୍ବରେ ଦେଖୁ ସାରିଲେ ଯାଇଁ ଫେରିବି । 
ଏମାନେ ଦ୍ଵାରିକାରେ ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମଶାପ ଫଳିବନି, ତେଣୁ ଏମାନଙ୍କୁ ଦ୍ଵାରିକାରୁ 
ବାହାର କରି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସ୍ଥାନକୁ ନେବାକୁ ପଡିବ । ” 


ୟଦ୍ୟସଂହୃତ୍ୟ ଦୃପ୍ତାନାଂ ୟଦୂନାଂ ବିପୁଲଂ କୁଲମ୍‌ । 
ଗନ୍ତାସ୍ମ୍ୟନେନ ଲୋକୋଃୟମୁଦ୍ବେଲେନ ବିନଂକ୍ଷୟତି || ( ୧୧.୬.୩୦ 


ଏହି ଯଦୁବଂଶୀ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ ମୁଁ ଅନ୍ୟ ଅସୁର ଏବଂ କୌରବ 
ମାନଙ୍କର ସଂହାର କଲି, ସେମାନେ ଅତି ପ୍ରବଳ, ଅତ୍ଯନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେଇଯାଇଛନ୍ତି । 
ତା ସହିତ ଧନ, ବଳ ଆଦିର ମଦରେ ଉନ୍ମତ୍ତ ହେଇଯାଇଛନ୍ତି। ଏମାନଙ୍କ ବିନାଶ 


॥ ୭୦୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପୂର୍ବରୁ ମୁଁ ଚାଲିଗଲେ, ଏମାନଙ୍କୁ ଆଉ କେହି ବାଧା ଦେଇପାରିବେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଏମାନେ ଉଦ୍‌ଦଣ୍ଡ ହେଇ ସମସ୍ତଙ୍କର ବିନାଶର କାରଣ ହେବେ। 


ଇଦାନୀ୧ଂ ନାଶ ଆରସ୍ଧଃ କୁଲସ୍ୟ ଦ୍ବିଜଶାପତଃ । 
ୟାସ୍ୟାମି ଭବନଂ ବ୍ରହ୍ମନ୍ନେତଦନ୍ତେ ତବାନଘ ॥ (୧୧.୬.୩୧) 


“ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ଅଭିଶାପ ଅନୁସାରେ ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କର ବିନାଶ ତ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଗଲାଣି। କିନ୍ତୁ ମୁଁ ତାର ଅନ୍ତ ଦେଖୂକରି ଫେରିବି |” ତାପରେ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ନମସ୍କାର କରି ନିଜ ନିଜ ଧାମକୁ ଚାଲିଗଲେ । 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଉଦ୍ଦବଙ୍କର ପ୍ରାର୍ଥନା 


ଏବେ ଦ୍ଵାରକାରେ ଘୋର ଅପଶକୁନ ଓ ଉତ୍ପାତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ନିଜର ସମସ୍ତ ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ଆମର ଯଦୁକୁଳକୁ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ଅଭିଶାପ ପଡିଲାଣି । ତେଣୁ ଏବେ ଏହି ସ୍ଥାନକୁ ଛାଡି ପ୍ରଭାସ କ୍ଷେତ୍ରକୁ 
ଚାଲିଯିବା କଥା । ପ୍ରଭାସ ଏକ ମହାପୁଣ୍ୟପ୍ରଦ କ୍ଷେତ୍ର ଅଟେ । ଆମ୍ଭେମାନେ ସେଠାରେ 
ଯାଇ ପୁଜା, ତର୍ପଣ, ଦାନଧର୍ମ ଆଦି କରିବା। ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଭୋଜନ କରାଇବା । 
ସେମାନଙ୍କୁ ଦାନ-ଦକ୍ଷିଣା ଆଦି ଦେବା । ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପୁଣ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ହେବ 
ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ପାପ ହୋଇଛି, ସେଥରୁ ଆମ୍ଭର ମୁକ୍ତି ହେବ । 


ଆପଣମାନେ ଆଗରେ ଗ୍ଲନ୍ତୁ, ମୁଁ ଆସୁଛି । 
ଏବଂ ଭଗବତାଃଅଦିଷ୍ଟା ୟାଦବାଃ କୁଲନନ୍ଦନ । 
ଗନ୍ତୁଂ କୃତଧ୍ୟସ୍ତୀର୍ଥଂ ସ୍ୟନ୍ଦନାନ୍‌ ସମୟୂୟୁଜନ୍‌ ॥ (୧୧.୬.୩୬) 
ତାପରେ ସମସ୍ତ ଯଦୁବଂଶୀ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଦେଶର ପାଳନ କରି ସେଠାରୁ 
ସମସ୍ତେ ପ୍ରଭାସ କ୍ଷେତ୍ର ଯିବା ନିମନ୍ତେ ନିଜ ନିଜର ରଥ ଯୋଚଟିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 
ଦୃଷ୍ଟାରିଷ୍ଟାନି ଘୋରାଣି ନିତ୍ୟଂ କୃଷ୍ଣମନୁବ୍ରତଃ ॥ ( ୧ ୧.୬.୪୦) 
ଉତ୍ଧବଜୀ ଯେତେବେଳେ ଏହି ସବୁ କଥା ଦେଖ୍ବଲେ- ଶୁଣିଲେ, କେବଳ ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଘୋର ଅମଙ୍ଗଳକୁ ଦେଖିଲେ, ତ ସେ ବୁଝଗଲେ ଯେ ଭଗବାନ ଏମାନଙ୍ୁ 
ଏଠାରୁ କାହିକି ବାହାର କରୁଛନ୍ତି । ତାହା ସେଥୁପାଇଁ ଯେ ଏବେ ଏଠାରେ ସ୍ଵୟଂ 
ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ରହିବେ ନାହିଁ । 
॥ ୭୦୨ | 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ପୂର୍ବ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆମେମାନେ ଦେଖିଛନ୍ତି ଯେ ଉଦ୍ଧବଜୀ ପାଞ୍ଚ ବର୍ଷ ଆୟୁଠାରୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତି କରୁଛନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କର ଆୟୁ ଏବେ ୧୨୫ ବର୍ଷ ହେଲାଣି, 
ତେବେ ଉଦ୍ଧବଜୀ ମଧ୍ଯ ବୃଦ୍ଧ ହୋଇଯାଇଥିବେ । ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ସଙ୍ଗରେ ସର୍ବଦା 
ରହୁଥିଲେ । ଏବେ ସେ ଯେତେବେଳେ ଦେଖିଲେ ଯେ ସମସ୍ତେ ଯିବାକୁ ବାହାରିଲେଣି । 
ଭଗବାନ ଏକୁଟିଆ ବସିଛନ୍ତି। ସେତେବେଳେ ଉଦ୍ଧବଜୀ ଏକାନ୍ତରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ 
ଯାଇ ବସିଲେ ଏବଂ - 


ପ୍ରଣମ୍ୟ ଶିରସା ପାଦୌ ପ୍ରାଞ୍ଜଲିସ୍ତମଭାଷତ ॥ (୧୧.୬.୪୧) 


ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରି କହୁଛନ୍ତି, “ ଭଗବାନ ! ଏହା ଦେଖୁ ମୋତେ ବଦ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ଅଭିଶାପ ମିଳିଲା ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ଆପଣ 
ଏମାନଙ୍କୁ ଏଠାରୁ ଯିବାକୁ କହୁଛନ୍ତି ।” 


ଦେବଦେବେଶ ୟୋଗେଶେ ପୁଣ୍ୟଶ୍ରବଣକୀର୍ତନ । 
ସଂହୃତ୍ୟୈତତ୍‌ କୁଲଂ ନୂନଂ ଲୋକଂ ସନ୍ତ୍ୟକ୍ଷତେ ଭବାନ୍‌ । 
ବିପ୍ରଶାପଂ ସମର୍ଥୋଃପି ପ୍ରତ୍ୟହନ୍ନ ୟଦୀଶ୍ବରଃ ॥ (୧୧.୬.୪ ୨) 


ଆପଣ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅଭିଶାପକୁ କାଟି ପାରି ଥାଆନ୍ତେ, କିନ୍ତୁ ଆପଣ ଏଭଳି କରିଲେ 
ନାହିଁ । ସେହି ସ୍ଥାନରେ ଆପଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରଭାସ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପଠାଉଛନ୍ତି। ଏହାର ଅର୍ଥ ମୁଁ 
ବୁଝି ଗଲିଣି | ତେଣୁ ଏବେ ଅଭିଶାପ କାରଣରୁ ଯେତେବେଳେ ଏହି ଯଦୁକୂଳ ବଂଶର 
ବିନାଶ ହେବ, ତୁରନ୍ତ ଆପଣ ଏହି ଧରାଧାମକୁ ଛାଡି ଏଠାରୁ ଗଲିଯିବେ । ” 


ନାହଂ ତବାପଘ୍ରିଂକମଲଂ କ୍ଷଣାର୍ଧ୍ଧମପି କେଶବ । 
ତ୍ୟଲ୍ତୁଂ ସମୁସ୍ୁହେ ନାଥ ସ୍ଵଧାମ ନୟ ମାମପି ॥ (୧୧.୬.୪୩) 


“ ଭଗବାନ୍‌ ! ଆପଣଙ୍କର ଚରଣକମଳକୁ ଛାଡି ମୁଁ ଅର୍ଵ କ୍ଷଣ ମଧ୍ଯ ରହିପାରିବି 
ନାହିଁ । ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଖାଉଥିଲେ- ପିଉଥିଲେ, ଉଠିଲେ-ବସିଲେ, ଶୋଇଲେ-ଉଠିଲେ ମୁଁ 
ଆପଣଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ରହିଛି । ମୁଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ ଆପଣଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ କରିଛି ।” 
ଆପଣଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ମୋତେ ଏଠାରେ ରହିବାର ଆନନ୍ଦ ମଧ୍ଯ ମିଳୁଥିଲା । ଯଦି ଆପଣ 
ନିଜ ଧାମକୁ ଫେରିଯାଉଛନ୍ତି। ତେବେ ମୋତେ ମଧ୍ୟ ସଙ୍ଗରେ ଦେଇଯାଆନ୍ତୁ ।” 
ଭଗବାନ କହିଲେ, “ ତୁମେ ମୋ ସାଙ୍ଗରେ କିପରି ଯାଇପାରିବ ? ଉଦ୍ଧବଜୀ କହିଲେ, 


॥ ୭୦୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


“ମୁଁ କାହିକି ଯାଇପାରିବି ନାହିଁ ? ଆପଣ ଗରୁଡ ଉପରେ ବସି ଯିବେ । ମୁଁ ମଧ୍ଯ 
ଗରୁଡଙ୍କୁ ଧରି ବସିବି । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଆପଣଙ୍କର ସଙ୍ଗରେ ଯିବି ।” 
ଭଗବାନ୍‌ ଟିକିଏ ହସି କହିଲେ, “ ମୋର ଧାମରେ ଗରୁଡଙ୍କର ମଧ୍ଧ ପ୍ରବେଶ ନାହିଁ । 
କାହିଁକି ନା ତାହା ଏକ ଲୋକ ବିଶେଷ ନୁହେଁ ଯେ ଯେଉଁଠି କୌଣସି ବାହାନରେ ବସି 
ଯିବାକୁ ହେବ। ତା ତ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ। ତାକୁ ଜାଣିଯିବା ପରେ ନା 
କୌଣସି ଅଜ୍ଞାନ ଅବଶେଷ ରହେ, ନା ସେଠାରୁ ଫେରିବାକୁ ପଡିଥାଏ । ତାକୁ ଏହି 
ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ରଂ ଅଗ୍ନି ଆଦି କେହି ପ୍ରକାଶିତ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ବରଂ ଏହି ସବୁ ତା ଠାରୁ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୁଅନ୍ତି | ” ତାପରେ ଉଦ୍ଧବଜୀ କହିଲେ, “ ଆପଣଙ୍କର ଏଭଳି ଧାମ ଅଛି ? ” 
କହିଲେ, “ କୌଣସି ସନ୍ୁଙ୍କୁ ପଚାରନ୍ତୁ | ” ଉଦ୍ବଜୀଙ୍କୁ ଲାଗିଲା ଏବେ ମୁଁ ସନ୍ଛଙ୍କର 
ପାଖକୁ କେଉଁଠି ଯିବି ? ସବୁଠାରୁ ବଡ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ଏଠାରେ ବସିଛନ୍ତି, ତେବେ 
ମୁଁ ଏଠି-ସେଠି କାହିଁକି ଯିବି ? ତେଣୁ ସେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ “ ମୁଁ କେଉଁଠି ଯିବି ନାହିଁ | 
ଆପଣଙ୍କର ପାଖରେ ହି ବସିବି।” 
ଏକାନ୍ତିନଂ ପ୍ରିୟଂ ଭୂତ୍ୟମୁଦ୍ଧବଂ ସମଭାଷତ ॥ (୧୧.୬.୫୦) 


ତାପରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉଦ୍ଧବଜୀଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମେ ବୁଝିଗଲଣି ଯେ 
ଏବେ ମୁଁ କଣ କରିବି ? ଏବେ ଏଠାରେ ମୋର କାର୍ଯ୍ୟ ସମାପ୍ତ ହୋଇ ଗଲାଣି । 
ଆଜିଠାରୁ ସାତଦିନ ପରେ ଦ୍ଵାରକାନଗରୀ ସମୁଦ୍ରରେ ବୁଡିଯିବ। ମୋର ପ୍ରସ୍ଥାନ ପରେ 
ଏଠାରେ କଳିଯୁଗର ପ୍ରବେଶ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ସବୁକିଛି ଓଲଟା-ପାଲଟା ହୋଇଯିବ | ” 


ନ ବସ୍ତବ୍ୟଂ ତ୍ବୟୈବେହ ମୟା ତ୍ଯକ୍ତେ ମହୀତଲେ । ( ୧୧.୭.୫) 


“ ମୋର ଯିବା ପରେ ଏହି ପୁଥିବୀ ( ଏହି ସ୍ାନରେ) ରେ ତୁମେ ମଧ୍ଧ ରହିବ 
ନାହିଁ। କାହିଁକି ନା କଳିଯୁଗରେ ଏଠାରେ ରହୁଥ୍ବବା ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଧର୍ମ ପ୍ରବୂଭି 
ବୂଦ୍ଧ ହେବ । ତେଣୁ ସବୁକିଛି ଛାଡି ତୁମେ ନିଜର ମନକୁ ମୋଠାରେ ଲଗାଇଦେବ 
ଏବଂ ଜ୍ଞାନର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ଭଳି ରହିବ । ” 

ଏବେ ଆଗକୁ ବଢ଼ିବାର ପୁର୍ବରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ଧ୍ୟାନରେ ରଖ୍ୁବାର ଯୋଗ୍ୟ 
ହେଉଛି ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ଯେ ଉଦ୍ଧବଜୀ ମଧ୍ଯ ସେହ ଯଦୁବଂଶର ଥୁଲେ ତେବେ 
ସେ କିଭଳି ବଞ୍ଚୁ ରହିଲେ ? ପରସ୍ପର କଳହ କରୁଥିବା ଯୋଗୁ ସଂପୁଣ୍ଣ୍ ଯଦୁବଂଶର 
ସଂହାର ହୋଇଗଲା । ତେବେ ଉଦ୍ଧବଙ୍କର ସଂହାର କାହିକି ହେଲା ନାହିଁ ? ତେବେ 


॥ ୭୦୪ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


କଥା ହେଉଛି ଭଗବାନ ବିଚାର କଲେ ଯେ ଉଦ୍ଧବ ମୋଠାରୁ କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ । 
ସେଥୁପାଇଁ ମୋ ପରେ ସେ ମୋର ପ୍ରତିନିଧ୍ବ ରୂପରେ ରହି ଧ୍ୟାନ କରନ୍ତୁ, ମୋ ଦ୍ଵାରା 
ଦିଆଯାଇଥୁବା ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଚାର କରନ୍ତୁ । ଏଭଳି ବିଗ୍ତର କରି ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ 
ଦେଲେ ଏବଂ ବିନାଶ ପୂର୍ବରୁ ବଦରିକା ଆଶ୍ରମକୁ ପଠାଇ ଦେଲେ । ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ 
ସେଠାରେ ରହିବାକୁ କହିଲେ ନାହିଁ । 


ଉଦ୍ଧବ ଗୀତା 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ ଏହି ଯେଉଁ ଉପଦେଶ ନେଇଛନ୍ତି, 
ତାର ନାମ ହେଉଛି “' ଉଦ୍ଧବ ଗୀତା ' | ଏଥିରେ ଭଗବାନ ଉଦବଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ସଂକ୍ଷେପରେ 
ସମସ୍ତ କଥା କହିଛନ୍ତି । ତାପରେ ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ଉଦ୍ଧବ ପଚରି ଗାଲିଲେ 
ସେହିଭଳି ଭାବରେ ଭଗବାନ ତାର ବିସ୍ତାର କରି ଗ୍ଭଲିଲେ । ଭଗବାନ ଯାହା ମୁଖ୍ୟ ” 
ରୂପରେ କହିଛନ୍ତି, ଆମେ ପ୍ରଥମେ ତାକୁ ସାର ରୂପରେ ଦେଖୁବା । ତାର ବିସ୍ତାର 
ଭାଗବତରେ ଅଲଗା-ଅଲଗା ସ୍ତ୍ରାନରେ ପୁର୍ବରୁ ଆସିଛି । 


ଏକାଦଶ ସ୍କାନ୍ଧର ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଥବା ଗରି- ପାଞ୍ଚ ଶ୍ଳୋକ ହେଉଛି 
ସାର ରୂପ । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - 


ୟଦିଦଂ ମନସା ବାଚା ଚକ୍ଷୁର୍ଭ୍ୟାଂ ଶ୍ରବଣାଦିଭିଃ । 
ନଶ୍ଵରଂ ଗୂହ୍ଯମାଣଂ ଚ ବିଦ୍ଧି ମାୟାମନୋମୟମ୍‌ ॥ (୧୧.୭.୭) 


“ ଉଦ୍ଧବ ମୋର ଏହି କଥାକୁ ବୁଝିଯାଅ ଯେ ନିଜର ବୁଝି, ବାଣୀ, ଚକ୍ଷୁ ( ନେତ୍ର) , 
କର୍ଣ୍ଣ (କାନ ) , ଆଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ତଥା ମନ ଦ୍ଵାରା ତୁମକୁ ଯେଉଁ ଜଗତ ଅଥବା 
ଏହି ଜଗତରେ ଯାହା କିଛି ଅନୁଭବରେ ଆସୁଛି, ତାହା ସବୁ ନଶ୍ଵର ଅଟେ | ନାଶବାନ୍‌ 
ଅଟେ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ ବରଂ ସେ ସବୁ “ମାୟା ମନୋମୟମ୍‌' ମାୟାମୟ, 
ମନୋମୟ ଅଟେ। ” 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଅନୁଭବରେ ଆସୁଥିବା ସବୁକିଛି ନାଶବାନ୍‌ ହୋଇଥାଏ, ଏକଥା 

ତ ବୁଝି ହୋଇଯାଏ କାହିଁକି ନା ଏହା ତ ଅନୁଭବ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରମାଣିତ । ପରନ୍ତୁ ମାୟାମୟ 
ଅଥବା ମନୋମୟ କଣ ? ମାୟାମୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଯେଉଁଭଳି ଦେଖାଯାଉଛି, 
ତାହା ବାସ୍ତବରେ ସେହିଭଳି ନୁହେଁ । ମାୟା କାରଣରୁ ତାହା ସେହିଭଳି ଦେଖାଯାଉଛି। 
ଯେଉଁଭଳି ସୂର୍ଯ୍ୟ ଅସ୍ତ ହେଲା ଭଳି ଦେଖାଯାଉଛି । ପ୍ପଥ୍ୁବୀ ଚେପେଟା ଦେଖାଯାଉଛି । 
॥ ୭୦୫ |॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ନା ସୂର୍ଯ୍ୟ ଅସ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି, ନା ପଥ୍ଵବୀ ଚେପେଟା । ପୂଥୁବୀ ସ୍ଥିର 
ଲାଗେ। ଚନ୍ଦ୍ରମା ଅଭିବୃଦ୍ଧି ତଥା କ୍ଷୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଏହା ସବୁ ମାୟା କାରଣରୁ 
ହୋଇଥାଏ। ଏହାକୁ ମାୟାମୟ କୁହନ୍ତି । ମନୋମୟ କୁହନ୍ତି । ଏହାକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଭାଷାରେ “ ସାପେକ୍ଷ ବାଦ' ଦ୍ଵାରା ବୁଝାଯାଏ। ସେମାନେ କହନ୍ତି, ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଅନ୍ୟ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯେପରି ଦେଖାଯାଏ, ସେ ବସ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏଭଳି ହୋଇ ନ ଥାଏ| 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍ୟ ଆଉ କିଛି ହେଇଥାଏ। 


ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଯାହା ଯାହା ସବୁ ଆଖୁ, ନାକ, କାନ ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ ହୋଇଥାଏ, ସେ 
ସଚୁ ବ୍ୟାବହାରିକ ତ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ତାହା ପାରମାର୍ଥକ ସତ୍ୟ ହୋଇ ନ ଥାଏ । 
ଆମେ ଯେତେବେଳେ ବ୍ୟାବହାରିକ ସଭାକୁ ହି ବାସ୍ତବିକ ମାନୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ହିଁ 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ୟ ବୋଲି ବିଚାର କରିଥାଉ, ତେବେ ହିଁ ସେ ଆମର ଦୁଃଖର କାରଣ 
ହୋଇଥାଏ । ଯେପରି କୌଣସି ସିନେମା ଅଥବା ନାଟକ ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ ଏବଂ 
ସେଥ୍ବରେ ହେଉଥିବା ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ ବାସ୍ତବିକ ଭାବିଲେ ହି ତ ଦୁଃଖ ହେବ । କିନ୍ତୁ ଯିଏ 
ଚିତ୍ରପଟର ସତ୍ୟକୁ ବୁଝିଯାଏ, ତେବେ ଦୁଃଖଦ ଘଟଣାଗୁଡିକୁ ଦେଖୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେ 
ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅପ୍ରଭାବିତ ରହିପାରିବ । ଅଧକନ୍ତୁ ସେହି ଘଟଣାଗୁଡିକ ଦେଖୁ ସେ 
ମନୋରଞ୍ଜନ କରିପାରିବ ଯେ ଦେଖନ୍ତୁ କେତେ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ସେ ଅଭିନୟ 
କରିପାରୁଛନ୍ତି। 

ଏହିଭଳି ଭାବରେ ମନ ବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସେ ଯାହା କିଛି ଗ୍ରହଣ କରେ 
ସେ ସବୁ ବାସ୍ତବିକ ନୁହେଁ, ମାୟିକ ଅଟେ, ମନୋମୟ ଅଟେ । ଏବେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ଵ 
ହୋଇପାରେ ଯେ ଏହା ସବୁ ମନୋମୟ ତାକୁ କେଉଁ ଭଳି ଭାବରେ ବୁଝିବା ? 


ପୁଂସୋଏଥୟୁକ୍ତସ୍ୟ ନାନାର୍ଥୋ ଭ୍ରମଃ ସଗୁଣ ଦୋଷଭାକ୍‌ । 
କର୍ମାକର୍ମବିକର୍ମେତି ଗୁଣଦୋଷଧ୍ୟୋ ଭିଦା ॥ (୧୧.୭.୮) 


ଭଗବାନ ଉଦ୍ଧବଜୀଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଯାହାର ମନ ସ୍ତ୍ରିର ନୁହେଁ, ଏକାଗ୍ର ନୁହେଁ, 
ନିଜର ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇନାହି, ସେ ବଡ ଚଞ୍ଚଳ ହୋଇଥାଏ । ଥରେ ଯଦି ସେହି 
ଚଞ୍ଚଳ ମନର ବ୍ୟାପାର ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୁ, ତେବେ ଜଗତର ବ୍ୟବହାର ମଧ୍ୟ ପ୍ରାରମ୍ଭ 
ହୋଇଯାଏ। ଏହାର ବିପରୀତ ଯେତେବେଳେ ମନର ବ୍ଯବହାର ହୁଏ ନାହି, 
ସେତେବେଳେ ଏହି ଜଗତର ଅନୁଭବ ମଧ୍ଯ ହୋଇ ନ ଥାଏ । ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜଣା, 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନୁଭବର କଥା । ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ନିଦ୍ରାରେ ମନର ବ୍ୟାପାର ହୁଏ 
॥ ୭୦୬ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ନାହଁ, ତେବେ ସେତେବେଳେ କଣ ଜଗତର ଅନୁଭବ ହୁଏ ? ହୁଏ ନାହିଁ | ସୁଖ 
ଦୁଃଖ, ରାଗ-ଦ୍ବୈଷ, ପ୍ରିୟ-ଅପ୍ରିୟ, ଆଦି ବୁଭିଗୁଡିକ ଅଥବା କୌଣସି ସମସ୍ୟା କଷ୍ଟ 
ଅଥବା ପୀଡା କିଛି ମଧ୍ୟ ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହି । ସେଥପାଇଁ ତା ଲୋକମାନେ ଶୋଲ 
ପଢିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି। ନିଶା ୩ଷଧ ନିଅନ୍ତି, କଣ କଣ ନ କରନ୍ତି । ଯଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କର 
ମନ ସେ ସମସ୍ୟା ଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଉ ! 


ଏହାର ଅର୍ଥ ତ ହେଲା ଯେ ମନ ଯଦି ଗତିମାନ୍‌ ଥବ, ମନ ସକ୍ରିୟ ହୋଇଥିବ, 
ତେବେ ହିଁ ଜଗତର ଅନୁଭବ ହେବ, ଅନ୍ୟଥା ହେବ ନାହିଁ । ଏହି ତର୍କରେ ଏହା ସିଦ୍ଧ 
ହୁଏ ଯେ ସବୁକିଛି ମନର ହିଁ ପ୍ରକ୍ଷେପଣ ଅଟେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ “ ମନୋମୟ ' ଅଟେ | 
ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଏହି ସମସ୍ତ ବିକ୍ଷେପ କେବଳ ଏହି ମନର । ମନ ଚଞ୍ଚଳ 
ହେବା ମାତ୍ରକେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଗୁଣ-ଦୋଷ ପ୍ରତିଭାତ ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଏବଂ 
ଯଦି ମନ ସ୍ତରର ହୋଇଯାଏ ତେବେ ଏହିସବୁ ପ୍ରତିଭାତ ହୁଏ ନାହିଁ, ଜଗତର ଅନୁଭବ 
ହୋଇ ନ ଥାଏ । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - 


ତସ୍ପାତ୍‌ ୟୁକ୍ତେନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାମୋ ୟୁକ୍ତଚିତ୍ତ ଇଦଂ ଜଗତ୍‌ । 
ଆତ୍ମନୀକ୍ଷସ୍ଵ ବିତତମାତ୍ମାନଂ ମୟ୍ୟଧୀଶ୍ଵରେ ॥ (୧୧.୭.୯) 


ସେଥୁପାଇଁ ତୁମେ ନିଜର ମନକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି ତାକୁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ତରର 
କରିଦିଅ। ଯେତେବେଳେ ତୁମେ ନିଜର ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ତଥା ମନକୁ ବଶୀଭୂତ କରି ନେବ, 
ତେବେ ତୁମେ ଏହି ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵକୁ ନିଜ ଭିତରେ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂକୁ ମୋ ଭିତରେ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବ, ମୁଁ ହି ପରମେଶ୍ବର, ପରବ୍ରହୁଙ୍କୁ ତୁମେ ଅଭିନ୍ନ ରୂପରେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବ । 


ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନସଂଯୁକ୍ତ ଆତ୍ମଭୂତଃ ଶରୀରିଣାମ୍‌ । 
ଆତ୍ମାନୁଭବତୁଷ୍ଟାମ୍ମା ନାନ୍ତରାୟୈର୍ବିହନ୍ୟସେ ॥ (୧୧.୭.୧୦) 


ଯେତେବେଳେ ତୁମେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ବା ତାର ଅନୁଭବ ରୂପ ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ପରିପୂଣ୍ଠ 
ହୋଇଯିବ, ସେତେବେଳେ ସେହି ଅନୁଭବ ଦ୍ଵାରା ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହୁଥୁବା ଯୋଗୁ ବିଘ୍ନଠାରୁ 
ତୁମେ ଅଲଗା ହୋଇଯିବ ଅଥବା ବିଘ୍ନ ତୁମକୁ ପୀଡିତ କରି ପାରିବ ନାହି । ପୁଣି ଏହି 
ଜଗତ ତୁମକୁ ଗୁଣ ଦୋଷମୟ, ଦୁଃଖମୟ, ସମସ୍ୟାଜନକ, ରାଗାସ୍ବଦ, ଅଥବା ଦେଷାସ୍ଦ 
ଲାଗିବ ନାହିଁ । 


॥ ୭୦୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏଭଳି ଜ୍ଞାନ ଯାହାକୁ ହୋଇଯାଏ, ସେ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ଭଲମନ୍ଦ ସମସ୍ତ ପରିସ୍ତ୍ତିତି 
ଠାରୁ ଉର୍ଧ୍ଵକୁ ରଲିଯାଏ । ଯେଉଁଭଳି ଏକ ଛୋଟବାଳକ ରାଗ ଦ୍ଵେଷାତ୍ମକ ଅଥବା 
ଗୁଣଦୋଷାମୂକ ବୁଵି ରଖେ ନାହିଁ । ତାର ମନରେ କାହା ପ୍ରତି ରାଗଦ୍ଵେଷର ଭାବନା 
ରହେ ନାହିଁ । ସେ କେଉଁଠି ହେଲେ ଗୁଣ ଦୋଷ ମଧ୍ଯ ଦେଖେ ନାହିଁ । ଏହିଭଳି 
ଭାବରେ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ଏହି ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ, ଗୁଣ ଦୋଷର ଭାବନା ଠାରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ଜଗତରେ ବିଚରଣ କରିଥାଏ । 


ଦୋଷବୁଦ୍ଧ୍ୟୋଭୟାତୀତୋ ନିଷେଧାନ୍ଜ ନିବର୍ତତେ । 
ଗୁଣବୁଦ୍ଧ୍ୟା ଚ ବିହିତଂ ନ କରୋତି ୟଥାର୍ଭକଃ || (୧୧.୭.୧୧) 


ବିଧୂ-ନିଷେଧ ତ ବାଳକ ବା ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷ ତ ବିଧ-ନିଷେଧ ତଥା ତଜ୍ଜନ୍ୟ ସୁଖ-ଦୁଃଖର ଉର୍ତ୍ଵକୁ ଗ୍ଲିଯାଏ । ସେ କୌଣସି 
ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହି, କାହିଁକି ନା ତାଙ୍କର ମନରେ କିଛି କରିବାର ଇଚ୍ଛା ନ ଥାଏ, 
ଏକଥା ନୁହେଁ ଯେ କୌଣସି କର୍ମକୁ ନିଷିଦ୍ଧ ଜାଣି କରି ତାକୁ ତ୍ୟାଗ କରେ । ସେ ଯେଉଁ 
କର୍ମକୁ କରେ, ତାକୁ କଉଁବ୍ୟ ବୁଵିଦ୍ଵାରା ଅଥବା ଏହା ସବୁ ମୋତେ କରିବା ଉଚିତ, 
ଏହା ମୋର କରଉଁଁବ୍ୟ, ଏଭଳି ବିଚାର କରି ମଧ୍ଯ ସେ କିଛି କରେ ନାହିଁ | ସେ ଯାହା କିଛି 
କରେ ତାକୁ “ ଅର୍ଭକବତ୍‌ ' ଛୋଟ ଶିଶୁଭଳି ସ୍ବାଭାବିକ ରୂପରେ କରିଥାଏ | ଯେଉଁଭଳି 
ଏକ ଶିଶୁ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି କର୍ମ କରେ, ତେବେ ତାକୁ କରିବା ଉଚିତ୍‌, ଏଭଳି 
ବିଚାର କରି କରେ ନାହିଁ ନା ତାକୁ ଛାଡିଦେବା ଉଚିତ୍‌, କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଏଭଳି 
ବିଗର କରି ଛାଡେ ନାହିଁ ମଧ୍ଯ । ସେ ତ ସହଜ ଭାବରେ କରିଥାଏ ଏବଂ ସେହି 
ଭାବରେ ରହି କିଛି କିଛି କରୁଥାଏ । ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ସେହିଭଳି ଭାବରେ ରହିଥାଏ। 
ସେ ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ ଆଦି ସମସ୍ତ ଦ୍ନ୍ଦାମ୍ବକ ଭାବନାଠାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ବିଚରଣ କରିଥାଏ। 


ସାର ରୂପରେ ଭଗବାନ ଯାହା କିଛି ବର୍ଣ୍ଣନ କରିଛନ୍ତି ତା ହେଉଛି ଏତିକି ଯେ 
ମନ, ବାଣୀ, ଚକ୍ଷୁ ଆଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା ବୁଦ୍ିଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ଯାହା ଯାହା ଅନୁଭବରେ ଆସେ 
ସେ ସବୁ ପରମାର୍ଥ ଅଥବା ସତ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ସିଜ୍ଧାନ୍ତ ରୂପରେ ଏହା ଗୋଟିଏ କଥା। 
ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଉଛି ଯେ ବାସ୍ତବରେ ଯାହା ସତ୍ୟ, ପରମାର୍ଥ ସଭା, ସେ ହେଉଛି ଆଉ 
କିଛି । ତାକୁ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ପରମାତ୍ମା କୁହନ୍ତି । ସେ ପରମାତ୍ମା ହିଁ ମନରେ କୁହନ୍ତୁ ଅଥବା 
ମାୟାରେ - ବିବିଧ ରୂପରେ ସେ ଆମକୁ ଦେଖାଯାଉଛି, ପ୍ରତୀତି ହେଉଛି | ସେଥୁପାଇଁ 
ଯଦି ସେ ପରମା୍ଥ ସତ୍ୟକୁ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହୁଏ, ତେବେ ପ୍ରଥମେ ନିଜର ମନ ବା 
॥ ୭୦୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବ୍ୟାପାରକ୍ଲ୍‌ ସ୍ତରର କରିବାକୁ ପଡିବ । ଏଭଳି କରି ଶାନ୍ତ ଚିତ୍ତ ହୋଇ ଏକ 
ଚିତ୍ତରେ ସଳ଼ିଦାନନ୍ଦର ଅନୁଭବ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହି ଜଗତର ଅନୁଭବ ହୋଇ ନ 
ଥାଏ । ଏହି ସତ୍ୟର ଥରେ ମାତ୍ର ଯାହାକୁ ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ, ତାପରେ ସେ ପୁଣି 
ଯେକୌଣସି ବ୍ୟବହାର କରୁ ନା କାହିଁକି ସେ କେବେହେଲେ ବନ୍ଧନରେ ପଡେ ନାହିଁ। 
ଏହି ସନ୍ଦଭ୍ଭରେ ଗୀତାରେ ବଡ ସୁନ୍ଦର କଥା କୁହାଯାଇଛି - 


ସର୍ବଥା ବର୍ଭମାନୋଃପି ସ ୟୋଗୀ ମୟି ବର୍ତତେ ॥ (ଭ.ଗୀତା ୬.୩୧) 


ଯାହାକୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ ହୋଇଗଲାଣି ଯେ ଏକ ହିଁ ପରମାତ୍ମା ବିବିଧ ରୂପରେ 
ପ୍ରତିଭାସ ହେଉଛନ୍ତି, ସବୁ କିଛି ବ୍ୟବହାର କଲେ ମଧ୍ଯ ସେ କାହାର ବନ୍ଧନରେ ଆସେ 
ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ବ୍ୟବହାର ନ କରି ମଧ୍ଯ (କେବଳ ମନ ଦ୍ଵାରା ବିଷୟର 
କଳ୍ପନା କରି) ସେ ବନ୍ଧନରେ ଆସିଯାଏ । ତେଣୁ ହେ ଉଦ୍ଧବ ! ତୁମେ ଅସତ୍ଯର, 
ଅନାମତ୍ମାର ତ୍ୟାଗ କରି ନିଜର ସତ୍‌ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଅ । 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି କଥାକୁ ତଥା ତାଙ୍କର ଆଦେଶକୁ ଶୁଣି ଉଦ୍ଧବଜୀ କହୁଛନ୍ତି 
- ଭଗବନ୍‌ ! ଆପଣ ଏବେ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନର, ସନ୍ୟଯାସର କଥା କହିଲେ, ତାହା ସାମାନ୍ୟ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ବହୁତ କଠିନ, ଦୁର୍ଲଭ ଅଟେ। 


ତ୍ୟାଗୋଃୟଂ ଦୁଷ୍କରୋ ଭୂମନ୍‌ କାମାନାଂ ବିଷୟାମୂଭିଃ ॥ 
(୧୧.୭.୧୫) 


ଯେଉଁ ଲୋକମାନଙ୍କର ମନ ଏବେ ଲୌକିକ ଅଥବା ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁରେ 
ଲାଗିଛି, ସେମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଏହି ତ୍ୟାଗ, ଏହି ସନ୍ୟାସ, ଜ୍ଞାନ, ଏହି ସବୁ ବଡ ଦୁଷ୍କର | 
ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଏମାନଙ୍କ ଭଳି ସାଂସାରିକ କଥାରେ ତଥା ମୁଁ - ମୋର ଭିତରେ ଭ୍ରମିତ 
ହୋଇଗଲିଣି । ଏଣୁ ଆପଣ ଟିକିଏ ଏଭଳି ଭାବରେ ବୁଝାଇ ଦିଅନ୍ତୁ ଯେ ମୁଁ ମଧ୍ଯ 
ସରଳତାପୂର୍ବକ ଏହାର ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ପ୍ରଯନ୍ନ କରିପାରିବି, ସାଧନା କରିପାରିବି । ଏହି 
ଜ୍ଞାନର ପ୍ରାତ୍ତି ନିମନ୍ତେ ନିଜର ମନକୁ ନିର୍ମାଣ କରିପାରିବି । 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଉଦ୍ଧବଙ୍କର କଣ ଜ୍ଞାନ ନ ଥିଲା ? ତାଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ ତ ହୋଇଥିଲା, ପରନ୍ତୁ 
ତାହା ଥିଲା ପୁସ୍ତକ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତଜ୍ଞାନ । ସେଥୁପାଇଁ ଜ୍ଞାନର ସହିତ ଅଭିମାନ ମଧ୍ଯ ଥୁଲା । 
ପରନ୍ତୁ ଗୋପୀମାନଙ୍କର ସହିତ ମିଳିଲା ପରେ ତାଙ୍କର ଅଭିମାନ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଇଥିଲା । 
ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତିର ପ୍ରବେଶ ମଧ୍ଯ ହୋଇଯାଇଥିଲା । ଜୀବନରେ 
॥ ୭୦୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନ ସେତେବେଳେ ଆସେ, ଯେତେବେଳେ ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତି ଆସେ । 
ଗୀତାରେ ମଧ୍ଯ ସେହି କଥା କୁହାଯାଇଛି । 


ଭକ୍ତ୍ୟା ତ୍ବଵନନ୍ୟୟା ଶକ୍ୟଯ ଅହମେବଂ ବିଧୋଏର୍ଜୁନ । 


ଜ୍ଞାତୁଂ ଦ୍ରଷ୍ୁଂ ଚ ତତ୍ମ୍ବେନ ପ୍ରବେଷ୍ଟୁଂ ଚ ପରଂତପ ॥ 
(ଭ.ଗୀତା ୧୧.୫୪) 


ସେଥୁପାଇଁ ଭକ୍ତି ଭାବର ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ବ୍ରଜକୁ ପଠାଇଥଲେ। 
ସେଠାରେ ଯାଇ ଗୋପୀମାନଙ୍କ ସହ ମିଶିଲା ପରେ, ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରେମ, ଭକ୍ତି 
ଭାବକୁ ଦେଖୂ ଯେତେବେଳେ ଉଦ୍ଧବଙ୍କ ହୃଦୟରେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତର ସଞ୍ଚାର ହେଲା, 
ସେତେବେଳେ ଯାଇ ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଯୋଗ୍ୟ 
ହେଲା। ତେଣୁ ଏବେ ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରୁଛନ୍ତ । 


ନାରାୟଣଂ ନରସଖଂ ଶରଣଂ ପ୍ରପଦ୍ୟେ || (୧୧.୭.୧୮) 


ଉଦ୍ଧବ କହୁଛନ୍ତି - ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଶରଣରେ ଆସିଛି, ଆପଣ ମୋତେ ବୁଝାଇ 
କରି କୁହନ୍ତୁ । ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ବଡ ବିଲକ୍ଷଣ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ 
“ ଭଦ୍ଧରେଦାମନାମ୍ବାନମ୍‌ ' ନିଜର ଭଦ୍ଧାର ସ୍ଵୟଂ କର | ଦେଖନ୍ତୁ, ବୁହିମାନ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ଭଗବାନ ସବୁ ବେଳେ ଏହି କଥା କୁହନ୍ତି । କହିଲେ - “ ପ୍ରାୟେଣ” ପ୍ରାୟଃ ଯେଉଁ 
ଲୋକ ତତ୍ତ୍ଵ ବିଚକ୍ଷଣ ଲୋକ, ସେମାନେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ସ୍ଵୟଂ କରିଥାଆନ୍ତି, ସେ 
ନିଜର ଦୁଵିକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ଶୁଦ୍ଧବୁଦ୍ଧିଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନକୁ ଅର୍ଜିତ କରନ୍ତି। 


॥ ୭୧୦ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ଅବଧୂତୋପାଖ୍ୟାନ 
( ଚବିଶ ଗୁରୁମାନଙ୍କର କଥା) 


ଏବେ ଆଗକୁ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର । ଏହାର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଏକ ବିଶେଷ 
କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାକୁ ଭଲଭାବରେ ବୁଝିଯିବା ଉଚିତ୍‌ । ଲୋକମାନେ ପ୍ରାୟତଃ 
କୁହନ୍ତ ଯେ ଆମେ ଶୁଣିଛୁ ଯେ ଗୁରୁ କରିବା ଉଚିତ୍‌ କାହିକି ନା ଗୁରୁଙ୍କର ବିନା 
ମନୁଷ୍ୟର ଗତି ହୋଇ ନ ଥାଏ । ସେମାନେ ବିଗ୍ଛର କରନ୍ତି ତେବେ ଆମେ ଗୁରୁ 
କାହାକୁ ବାଛିବୁ ? ଏବଂ ଏହି କଥା ବିଗ୍ବର କରି ଗୁରୁଙ୍କୁ ଖୋଜିଥାଆନ୍ତି ମଧ୍ଯ । କିନ୍ତୁ 
ଏଭଳି ଖୋଜାଖୋଜି କରି କେହି ଗୁରୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରନ୍ତି ନାହି । କାହିକି ସତକଥା 
କହିବାକୁ ଗୁରୁ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଯଦି କେହି ଏହିଭଳି ଭାବରେ କାହାକୁ ଗୁରୁ କରିଲେ 
ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ଦିନ ସେ ତାକୁ ଛାଡି ଦେବ, ଛାଡି ଦିଏ ମଧ୍ଯ । ଏଠାରେ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୁରୁଙ୍କର ବିଷୟରେ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର କଥା କହିଛନ୍ତି । ଏହାକୁ ଭଲଭାବରେ 
ବୁଝିବିଚାରି ଧ୍ୟାନରେ ରଖ୍ବବା କଥା। ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି - 


ପ୍ରାୟେଣ ମନୁଜା ଲୋକେତତ୍ସ୍ଵବିଚକ୍ଷଣାଃ । 
ସମୁଦ୍ଧରନ୍ତି ହ୍ୟାମ୍ବାନମାମ୍ରନୈବାଶୁଭାଶୟାତ୍‌ || (୧୧.୭.୧୯) 


ଆମ୍ମନୋ ଗୁରୁରାମ୍ବୈବ ପୁରୁଷସ୍ୟ ବିଶେଷତଃ । 
ୟତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାନୁମାନାଭ୍ୟାଂ ଶ୍ରେୟୋଃସାବନୁବିନ୍ଦତେ ॥(୧୧.୭.୨୦) 


ଏହି ଜଗତରେ “ ଲୋକ ତତ୍ସ ବିଚକ୍ଷଣଃ” ଯେଉଁମାନେ ବୁଦ୍ଧିମାନ ଲୋକ 
ସେମାନେ ନିଜର ପ୍ରଯନ ଦ୍ଵାରା ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିଥାଆନ୍ତି । ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ ଆମେ ସ୍ଵୟଂ ଆମର ମିତ୍ର (ମନ ଯଦି ଆମର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଛି) ଏବଂ ଆମେ 
ସ୍ଵୟଂ ହି ଆମର ସବୁଠାରୁ ବଡ ଶତ୍କୁ (ଯଦି ମନ ଆମର ବଶୀଭୂତ ନ ହୋଇଛି) 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ' ଆମ୍ରନୋ ଗୁରୁରାମ୍ୈବ” ଆମେ ସ୍ବୟଂ ହି ନିଜର 
ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗୁରୁ । ଏଭଳି କଥା ଆମକୁ କେଉଁଠାରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । 
ଆମେ ସ୍ବୟଂ ନିଜର ଗୁରୁ - ଏଭଳି ଶୁଣିଲା ପରେ ଲାଗେ ଯେ ଏହା କିଭଳି କଥା ? 
ଏହି କଥାଟି ତ ବୁଝି ହେଉନି । ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତ ' ଆମେ ଶୁଣିଛନ୍ତ ଯେ ଗୁରୁଙ୍କର ଶରଣରେ 
ଯିବା ଉଚିତ୍‌ | ଗୁରୁଙ୍କର ବିନା ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହି, ଗତି ହୁଏ ନାହିଁ । ସେଥିପାଇଁ ଏଠାରେ 

ଭଗବାନଙ୍କର କହିବାର ଭାବକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିନେବା ଉଚିତ୍‌ । 
|॥ ୭୧୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କଥା ହେଉଛି ଯେ ଯଦି ଆମ୍ଭେ ଶିଖ୍ବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନ ହେବୁ/ ତେବେ 
କେହି ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ଶିଖାଇପାରିବ ନାହିଁ । କେହି ଶିଖାଇ ଦେଲେ ଯଦି ଲୋକ ଶିଝ୍ଵ 
ଯାଆନ୍ତେ, ତେବେ ଆଜି ଜଗତ ଏଭଳି ନ ଥାଆନ୍ତା । ମାତା- ପିତା, ସ୍ଵଜନ- ସମନ୍ଧା, 
ଇଷ୍ଟ-ମିତ୍ର, ସନ୍ର- ମହାମବା, ଗୁରୁଜନ ଆଦି ସମସ୍ତେ ଶିଖାଇ- ଶିଖାଇ ଶେଷରେ ହାରିଗଲେ | 
ଜଗତ କିଛି ବଦଳିଛି କି ? ଆପଣମାନଙ୍କୁ ସତ୍ୟ କଥା କହୁଛି, କୌଣସି ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଯାଇ ମଧ୍ଯ, ଯଦି ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଗୁରୁ ମାନୁ ନାହୁଁ, ତେବେ ସେ କଣ ଶିଖାଇପାରିବେ ? 
ଏଭଳି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଆମକୁ ଶିଖାଇବା ନିମନ୍ତେ ବ୍ରହ୍ମା ଆସନ୍ତୁ କି, ବୂହସ୍ପତି ଆସନ୍ତୁ, 
ଅଥବା କୌଣସି ଅନ୍ୟ ସମର୍ଥ ଗୁରୁ ଆସନ୍ତୁ ନା କାହିକି, ତେବେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ କେହି 
ଶିଖାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଆମେ ସ୍ଵୟଂ ହି ଆମର 
ଗୁରୁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମେ ସ୍ଵୟଂ ହିଁ ଆମକୁ ଶିଖାଇପାରିବା, କିନ୍ତୁ କେହି ଗହିଲେ ତ ! 
ଶିଖୂବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଲେ ତ । ଯେ କେହି ଶିଖୂବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଲେ ତ ସେ ସବୁଠାରୁ 
ଶିଖୂପାରିବ । ତାର କେତେ ଗୁରୁ ହୋଇ ପାରିବେ । ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଜୀ ମଧ୍ୟ 
କହିଥିଲେ- ଯେ ଯଦି ଆମେ ଶିଖିବାକୁ ଚାହୁଁ, ତେବେ ବହୁତ ଲୋକଙ୍କଠାରୁ ବହୁତ କିଛି 
ଶିଖୂୂପାରିବୁ । ବୃକ୍ଷଲତାଠାରୁ, ଫୁଲ- -ପତ୍ରଠାରୁ, ବାୟୁଠାରୁ, ଜଳଠାରୁ, ସବୁଠି କିଛି ନା 
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କିଛି ଶିଖୂବାକୁ ମିଳିଯିବ, କିନ୍ତୁ ନ ଚାହିଲେ କାହାକୁ ଶିଖାଇ ପାରିବା ନାହିଁ। 


ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ ଜୀବନରେ କୌଣସି ଗୁରୁଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ । ଏଠାରେ ଗୁରୁଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଅଥବା ମହତ୍ତ୍ଵକୁ ମନା କରାଯାଇ ନାହିଁ । 
ଆମର ଧ୍ଯାନକୁ ପରମାମ୍ମାଙ୍କର ଆଡକୁ ଯିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଗୁରୁଙ୍କର 
ଆବଶ୍ୟକତା କୌଣସି ପ୍ରକାର ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ତଥାପି ଏତିକି କହିବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଅଛି ଯେ ଗୁରୁଙ୍କର ଦ୍ଵାରା ଶିଖାଗଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ସ୍ଵୟଂ ଚିନ୍ତନ 
କରୁନାହାନ୍ତି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମକୁ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ସେଇଥପାଇଁ ହି ତ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବର୍ଣ୍ଣନ ଆସେ ଯେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଥରେ 
ଦୂଯ୍ୟୋଧନକୁ ଧର୍ମର ଶିକ୍ଷା ଦେବାକୁ ଗଲେ, ସେତେବେଳେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ କହୁଛି, 
“ ଭଗବାନ୍‌ ! ଏହା ସବୁ ମୋତେ ଆପଣ କଣ ଶିଖାଉଛନ୍ତି । ଏହିସବୁ ତ ମୁଁ ପ୍ରଥମରୁ 
ଜାଣିଛି । ଧର୍ମ କଣ ? ଅଧର୍ମ କଣ ? ମୋତେ ସବୁ କିଛି ଜଣା ଅଛି। ସମସ୍ୟା କେବଳ 
ଏତିକି ଯେ ଧର୍ମର ପାଳନ ମୁଁ କରିପାରୁନାହିଁ ଏବଂ ଅଧମି ଆଚରଣକୁ ଛାଡି ପାରୁ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ମୋତେ ଉପଦେଶ ଦେଲେ କଣ ହେବ ?” ଏବେ କହିଲେ ଏଭଳି 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କଣ କରାଯାଇପାରେ ? 
॥ ୭୧୨ | 


ଏକାଦଶ ସ୍କକ୍ଧ 


ଦେଖନ୍ତୁ, ସେଥିପାଇଁ ଏଠାରେ ବିଶେଷ ରୂପରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ “ ଆତ୍ମନୋ 
ଗୁରୁରାମ୍ନୈବ ପୁରୁଷସ୍ୟ ବିଶେଷତଃ ' ଆମେ ସ୍ଵୟଂ ହିଁ ନିଜର ଗୁରୁ | କହିବାର ଅର୍ଥ 
ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଶିଖୁବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସୁତ ହେବୁ ସେତେବେଳେ ଆମେ ଶିଖର 
ପାରିବୁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମେ ସ୍ଵୟଂ ହି ନିଜେ ନିଜକୁ ଶିଖାଇବାକୁ ପଡିବ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ 
ଏଭଳି ହେବ, ସେତେବେଳେ ଆମେ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ଶିଖୂପାରିବା | ତାହା କିପରି ହେବ ? 
' ୟତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାନୁମାନାଭ୍ୟାଂ ଶ୍ରେୟୋଃସାବନୁବିନ୍ଦତେ” ନିଜର ଆଖ, କାନ, ନାକ 
ଆଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ତଥା ମନ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଜଗତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ସବୁଠାରୁ ବହୁତ କିଛି ଶିଖୂପାରିବା । ଏହି ଯେଉଁ 'ବିଶ୍‌ ' ବିଦ୍ୟାଳୟ” ଶବ୍ଦ ଅଛି, ଏହାର 
ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଏହି ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵ ଅଛି, ତାହା ହି ବିଦ୍ୟାଳୟ । ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ 
କୌଣସି ବିଲ୍ଭିଙ୍ଗର ନାମ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ଆମେ ସବୁ ତ ବାନ୍ଧି ହୋଇ ଅଛନ୍ତି । ସ୍କୁଲ 
କଲେଜକୁ ଯିବା ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ଏହା ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜଣା | କିନ୍ତୁ କେତେ ଜଣ ଏଭଳି 
ମହାତ୍ମା ଅଛନ୍ତି, ଯିଏ କେବେହେଲେ କୌଣସି ସ୍କୁଲ ଅଥବା କଲେଜକୁ ଯାଇ ନାହାନ୍ତି । 
ଏହି ବିଶ୍ଵଠାରୁ ସେ ସବୁକିଛି ଶିଖୂଗଲେ କିନ୍ତୁ ଲୋକମାନେ ଭାବୁଥାଆନ୍ତି ଯେ ଆମେ 
ଗୁରୁ କରିବା ଯାହାକୁ ବି ଗୁରୁ କରିବେ ନିଜ ବୁଦିଦ୍ଵାରା ହିଁ ତ କରିବେ। ସେଥୁପାଇଁ 
କରଣୀୟ ହେଉଛି ଯେ ନିଜର ମନକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି ଜିଜ୍ଞାସାକୁ ଅଥବା ଜ୍ଞାନର ଇଚ୍ଛାକୁ 
ବଢାଇ ଗାଲିବା । ଶିଖୁବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ରୁହ । ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଖରେ ଗୁରୁଭାବ ରଖ । 


ଏଠାରେ ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଭଗବାନ ହି ସମସ୍ତଙ୍କର ଗୁରୁ । ସେ ହିଁ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଆମକୁ ଶିଖଉଛନ୍ତି । ସେହି ଆମ ଜୀବନରେ ବିଶିଷ୍ଟ ଗୁରୁ ରୂପରେ 
ଆସନ୍ତି। ତେବେ ଗୁରୁ କଣ କରନ୍ତି ? ଗୁରୁ ତ ତାଙ୍କୁ କୁହାଯାଏ ଯିଏ ଆମକୁ ଏଭଳି 
ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତି ଏଭଳି କୌଣସି ବୁଦ୍ଧି ଦିଅନ୍ତି ଯଦ୍ଵାରା ଆମେ ସବୁ ଜିନିଷରୁ ଶିଖୁବା 
ନିମନ୍ତେ ସମର୍ଥ ହେବୁ । 


ଭଗବାନ କହିଲେ ଏହି ସନ୍ଦର୍ଭରେ ମହାପୁରୁଷମାନେ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ଇତିହାସ 
କହି ଥାଆନ୍ତି । ଏହି ଇତିହାସ ଅବଧୁତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦତ୍ତାତ୍ରେୟଜୀ ତଥା ରାଜା ଯଦୁଙ୍କର 
ସଂବାଦ ରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି । ଥରେ ଆମର ପୁର୍ବଜ ରାଜା ଯଦୁ ଅବଧୂତ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ଦତ୍ତାତ୍ରେୟଜୀଙ୍କୁ ନିଉ୍ଭୟ ହୋଇ ଆନନ୍ଦରେ ବିଚରଣ କରୁଥିବାର ଦେଖୁଲେ । ତାଙ୍କର 
ନିକଟକୁ ଯାଇ ରାଜା ଯଦୁ ତାଙ୍କୁ କହିଲେ ଆପଣ ତ କିଛି କରୁ ନାହାନ୍ତି । ଏମିତି ତ 
ଯତ୍ର-ତତ୍ର, ଯେଉଁଠି ସେଇଠି ବିଚରଣ କରୁଛନ୍ତି । 


॥ ୭୧୩॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କୁତୋ ବୁଦ୍ଧିରିୟଂ ବ୍ରହ୍ମନ୍ନକର୍ତୁଃ ସୁବିଶାରଦା । 
ୟାମାସାଦ୍ୟ ଭର୍ବାଲ୍ଲୋକଂ ବିଦ୍ଵାଂଶ୍ଚରତି ବାଲ୍‌ବତ୍‌ || (୧୧.୭.୨୬) 


ଆପଣଙ୍କୁ ଏଭଳି ବିଲକ୍ଷଣ, ନିର୍ମଳ, ନିଶ୍ଚିତ ବୁଛି କେଉଁଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି - 
ଯାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଆପଣ ଏକ ବାଳକ ଭଳି ଉନ୍ମ୍‌କ୍ତ ହୋଇ ବିଚରଣ କରୁଛନ୍ତି ? 
ଆପଣଙ୍କୁ ଦେଖବା ମାତ୍ରକେ ଜ୍ଞାତ ହେଉଛି ଯେ ଆପଣ ସମସ୍ତ କମକୁ କରିବାରେ 
ସମର୍ଥ, “ କଲୁଃ କବିଃ' ସର୍ବଞ୍ଞ ଅଟନ୍ତି, ବୁଛିମାନ ଅଟନ୍ତି, “ ଦକ୍ଷ" ନିପୁଣ ଅଟନ୍ତି - 
କାର୍ଯ୍ୟ କୁଶଳ, ଭାଗ୍ୟଶାଳୀ, ଅମୁତଭାଷୀ ଅଟନ୍ତି | ଏତେ ସବୁ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଆପଣ କିଛି 
କଲା ଭଳି ଦେଖାଯାଉନାହାନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ବଡ ଆନନ୍ଦରେ ବୁଡି ରହିଛନ୍ତି, ମଗ୍ନ ରହନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ଏପଟେ ସମସ୍ତ ସଂସାରର ଲୋକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶୋକ, ପାପ, ତାପରେ ସନ୍ତପର ହେଉଛନ୍ତ, 
ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ଆପଣ ଏପରି ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି - ଯେପରି କୌଣସି 
ଜଙ୍ଗଲରେ ଦାବାଗ୍ନି ଲାଗିଛି, ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ତପ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ସେହିଠାରେ କୌଣସି 
ହାତୀ ଥଣ୍ଡା ଜଳରେ ବସିଛି । ଆପଣଙ୍କୁ ଏଭଳି ଶାନ୍ତି, ଏଭଳି ସହଜ ସ୍ବରୂପ ସ୍ତ୍ରିତି 
କେଉଁଠାରୁ ମିଳିଗଲା ଯେ ଆପଣ ନିଜ ଭିତରେ ରମଣ କରୁଛନ୍ତି, ମଗ୍ନ ରହୁଛନ୍ତି ? 
ତାହା ଆପଣ କୂପା କରି ଆମମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ କୁହନ୍ତୁ ? 


ଏଭଳି ପ୍ରଶ୍ନ ଶୁଣି ଦତ୍ତାତ୍ରେୟ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଗଲେ । ସେ କହିଲେ “ ରାଜନ୍‌ 
କଥା ହେଉଛି ଯେ “ସନ୍ତି ମେ ଗୁରବେ ରାଜନ୍‌ ବହବୋ ବୁଦ୍ଧ୍ୟପାଶ୍ରି ତାଃ” 
(୧୧.୭.୩୨) ମୋର ଅନେକ ଗୁରୁ ଅଛନ୍ତି, ଯାହାର ଆଶ୍ରୟ ମୋ ନିଜର ବୁଝି 
ଅଟେ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ବୁଝି ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଅବଧୁତଜୀ 
ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଶିଖୂଗ୍‌ଲିଲି ” ଏଭଳି କହିବା ସମ୍ଭବତଃ 
ଅଭିମାନ ଭଳି କଥା ହୋଇପାରେ, ସେଥୁପାଇଁ ଅବଧୁତଜୀ ଏଭଳି କହୁନାହାଡ୍ରି ଯେ ମୁଁ 
ଶିଖୂଛି, କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ମୋର ଗୁରୁ, ଏମାନେ ମୋତେ ଶିଖାଇଛନ୍ତି । 
ସତ୍ୟ କଥା ହେଲା ଯେ ସେ ସ୍ଵୟଂ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଶିଖୁ ଚାଲିଲେ। ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର 
ଅନୁଭବରୁ କିଛି ଶିଖେ, ସେ ହି ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ଆମେ ସମସ୍ତେ ବ୍ୟାଙ୍କରେ ନିଜର ଡିପୋକଦିଟ୍‌ - ବ୍ଯାଙ୍କ ଖାତାରେ 
ଜମା ବଢାଇବାକୁ ଗହାନ୍ତି ନା ନାହିଁ ? କହିଲେ ହଁ, ବଢାଇବାକୁ ଚାହାନ୍ତ । ତେବେ 
ଆପଣଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ କଥା କହି ରଖୁଛି, ଗୋଟିଏ ଜ୍ଞାନର ବ୍ୟାଙ୍କ ମଧ୍ଯ ଅଛି | ସେଥ୍ଵରେ 
ଆପଣଙ୍କ ଖାତା ସବୁବେଳେ ବଢ଼ୁଥୁିବ । ଜୀବନରେ ଦୁଃଖର, ସୁଖର, କଷ୍ଟର, ସଫଳତାର, 
॥ ୭୧୪ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଅସଫଳତାର, ଯାହା ଯାହା ଅନୁଭବ ପ୍ରାପୃ ହେଉଛି, ସେହି ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଅନୁଭବରୁ 
ଯଦି ଆମ୍ଭେ ଶିଖ ଚାଲିବା, ନିଜ ଖାତାରେ ଜ୍ଞାନର ପୁଞ୍ଜ ଜମା କରି ଚାଲିବା, ତେବେ 
ଆମ୍ଭ ଜ୍ଞାନର ଭଣ୍ଡାର ଭରି ଚାଲିବ। ଜୀବନରେ ଶିଖଗଲିବା କଥା, ଦୁଃଖଠାରୁ, ନିରାଶାରୁ, 
ଉଦାସୀରୁ, ନିନ୍ଦାଠାରୁ, ସୁତିଠାରୁ, ସବୁଠାରୁ ଶିଖୁବା ଉଚିତ୍‌ | କେବେ କାହାକୁ ବିଶ୍ଵାସ 
କଲେ ଏବଂ ସେ ବିଶ୍ବାସଘାତ କଲା ତେବେ ତାକୁ ବାରମ୍ବାର ଚିନ୍ତନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ 
ନୁହେଁ । ତାଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଶିଖ୍ବା ଉଚିତ୍‌ । ନିଜ ଭିତରେ ଅଧ୍ରକ ଚିନ୍ତା କରିବାର କୌଣସି 
ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ, ବୁଝିବା କଥା ଯେ ମୋତେ ଏକ ଶିକ୍ଷା ମିଳିଲା। 


ଅବଧୂତ ଦତ୍ତାତ୍ରେୟଜୀ କହୁଛନ୍ତି, “ ସେହି ଗୁରୁମାନଙ୍କର ନାମ ତଥା 
ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ମୁଁ ଯାହା ଶିକ୍ଷା କରିଛି ତାହା ଶୁଣ । ମୋର ଗୁରୁ ହେଉଛନ୍ତି ପୂଥବୀ, 
ବାୟୁ, ଆକାଶ, ଜଳ, ଅଗି, ଚନ୍ଦ୍ରମା, ସୂର୍ଯ୍ୟ, କପୋତ, ଅଜଗର, ସମୁଦ୍ର, ପତଙ୍ଗ, 
ମଧୁହାରୀ, ମହୁମାଛି, ହାତୀ, ହରିଣ, ମାଛ, ପିଙ୍ଗଳା ବେଶ୍ଯା, କୁରର ପକ୍ଷୀ, ବାଳକ, 
କୁମାରୀ କନ୍ୟା, ବାଣ ତିଆରି କରୁଥିବା ଲୋକ ସର୍ପ, ବୁଢିଆଣୀ ତଥା ଭୁଙ୍ଗିକୀଟ | ଏହି 
ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ମୁଁ ନିଜ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଛି, ଏବେ ତାହା ଶୁଣ ।” 


ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେ - ଅବଧୂତଜୀ ତ 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଥିଲେ । ଅତଃ ସେ ଗୁରୁମାନଙ୍କ ଠାରୁ ସେ ସେହି କଥା ଶିଖୂଲେ, ଯାହା ତାଙ୍କ 
ପାଇଁ ଉଚିତ୍‌ ଥଲା । ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ସେହି କଥାକୁ 
ଶିଖନ୍ତୁ । ନିଜ ନିଜର ଆଶ୍ରମ, ଅବସ୍ଥା ତଥା ସ୍ତରର ଅନୁରୂପ ମନୁଷ୍ୟ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ 
ଅଥବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଠାରୁ କେତେ କଥା ଶିଖ ପାରିବ । ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଶିକ୍ଷାକୁ ମଧ୍ଯ 
ସେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବ । ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଶିକ୍ଷା ତାର କଲ୍ୟାଣ ସାଧନ ହେଉଥିବ, 
ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଚାଲିବା କଥା । ଏହା ହିଁ ହେଉଛି କାରଣ ଯ଼େ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ 
ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାର କେତେ କେତେ ଭାଷ୍ୟ ତଥା ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମାନ ଉପଲବ୍ଧ ହେଉଛି । 
ଏଥୁରେ କୌଣସି ଖରାପ କଥା ନାହି ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାର ଅର୍ଥ ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟର 
କଲ୍ୟାଣ ହେଉଥିବ । ପରନ୍ତୁ ବିପରୀତ ଅର୍ଥ ଲଗାଇ ନିଜର ବୁଦିକୁ ଭ୍ରମିତ କରି 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ବୁଦିକୁ ମଧ୍ଯ ଭ୍ରମିତ କରାଇବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । 


ଅବଧୂତଳୀ କହୁଛନ୍ତି, “ ଏହି ପୁଥିବୀକୁ ଦେଖ | ତାପାଇଁ କେତେ ଲୋକ କଳି 
କରୁଛନ୍ତି । ଏହା ମୋର ଜମି, ଏହା ତୁମର ଜମି - ଏହି କଥାକୁ ନେଇ କେହି କାହାକୁ 
ମାରି ଦେଉଛନ୍ତି ମଧ୍ଯ । ଏହି ପୂଥ୍ଵବୀ ନିମନ୍ତେ ଭାଇ-ଂଭାଇର ଶତ୍ରୁ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


॥ ୭୧୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତଥାପି ଏହି ପ୍ୂଥୁବୀ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜ ଉପରେ ରହିବା ନିମନ୍ତେ ସ୍ଥାନ ଦେଉଛି । ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
କ୍ଷମା କରୁଛି ।” ଦେଖନ୍ତୁ, ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଯେତେବେଳେ କ୍ରୋଧ ଆସେ, ସେତେବେଳେ 
ସେମାନେ ପୂଥୁବୀ ଉପରକୁ ଜିନିଷ ଫୋପାଡନ୍ତି, ଜୋର୍‌ ଜୋର୍‌ରେ ପାଦ ପିଟି ପିଟି 
ଚାଲନ୍ତି। ଯେତେବେଳେ ପିଲାମାନେ ଖସି ପଡନ୍ତି, ତାକୁ ଚୁପ୍‌ କରାଇବା ନିମନ୍ତେ 
ପ୍ରାୟଃ ଲୋକମାନେ କୁହନ୍ତି ଏହି (ପୂଥ୍ବୀ) ତୋତେ ପକାଇ ଦେଲା ୮ ତାକୁ ମାର, 
ଏଭଳି କହି ତାକୁ ଆମେ ମାରିଥାଉ । ଏଥରେ ପୂଥ୍ରବୀ କଣ ଦୋଷ ? କିନ୍ତୁ ପୂଥ୍ଵୀ 
କେବେହେଲେ କୌଣସି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା କରେ ନାହିଁ । ଧୀରତା ପୂର୍ବକ ସେ ସବୁକୁ ସେ ସହି 
ନିଏ। କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କ୍ଷମା ମଧ୍ଯ କରିଦିଏ । ଅବଧୂତଜୀ କହନ୍ତି, “ ମୁଁ 
ପ୍ରଥ୍ବବୀଠାରୁ ଧୈର୍ଯ୍ୟକୁ, କ୍ଷମାକୁ ଶିକ୍ଷା କରିଛି ।” 

ଏହି ପର୍ବତ, ବୃକ୍ଷ ଆଦି ପୂଥ୍ୁବୀର ହି ଅଙ୍ଗ, ସେମାନେ ସଦୈବ ଅନ୍ୟ ନିମନ୍ତେ 
କାର୍ଯ୍ୟରତ ରହନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ ହି ପରହିତ ନିମନ୍ତେ ହୋଇଥାଏ । 
ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ପରହିତ କରିବାର ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ବାୟୁ ସର୍ବତ୍ର ବିଚରଣ କରେ କିନ୍ତୁ କେଉଁଠାରେ ଅଟକି ରହେ ନାହି, ଆସକ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି “ଅସକ୍ତଃ ବାୟୁବତ୍‌ ଚରେତ୍‌' । 
ଏଠାରେ ଯେଉଁ ବାୟୁ (ପବନ) ଅଛି, ଏହା ତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବ୍ରହ୍ମ, ସମସ୍ତଙ୍କର ଜୀବନ, 
ନିରନ୍ତର ସେବାରତ ପରନ୍ତୁ କେଉଁଠାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ ନାହଁ । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଯଦି କୌଣସି ଘରେ ସମସ୍ତ କବାଟ, ଝରକା ବନ୍ଦ କରି ଆମେ 
ବସିଯାଉ, ତେବେ ବାୟୁର ପ୍ରସାରଣ ନ ହେଉଥିବାରୁ କିଛି ସମୟ ପରେ ଅଣନିଶ୍ଵାସ 
ଲାଗିବ । କିନ୍ତୁ ଯଦି ଝରକା କବାଟ ଖୋଲି ଦିଆଯାଏ, ଏବଂ ପବନ ବହିବାକୁ ଲାଗିବା 
ମାତ୍ରକେ ସେଠାରେ ଆଶ୍ଵସ୍ତ ଲାଗେ । ସେହି ସ୍ଥାନ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ। 
ତେବେ ବାୟୁଭଳି ସର୍ବତ୍ର ବିଚରଣ କରି ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନୀକୁ ଅନାସକ୍ତ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ । ଯେଉଁ 
ଯେଉଁ ସ୍ଥାନକୁ ଗଲେ ସେହିଠାରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦିତ କରି ଚାଲିବା ଉଚିତ୍‌ କିନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ 
କେଉଁଠାରେ ଅଟକିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଜୀବନରେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବିଷୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଗଢି କରିବାକୁ ପଡେ । ପରନ୍ତୁ ତାକୁ ବାୟୁଠାରୁ ଅନାସକ୍ତ ରହିବା ଶିଖ୍ପନେବା ଭଚିତ୍‌। 

ଅସଙ୍ଗ ରହି ବାୟୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦ ଦିଏ । ଆମ ମିଶନର ମଧ୍ଯ ଧ୍ଯେୟ ବାକ୍ୟ 
ହେଉଛି ଅଧ୍ରକରୁ ଅଧ୍ରକ ଲୋକଙ୍କୁ ଅଧ୍ରକରୁ ଅଧ୍ଵକ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଧ୍ଵକରୁ ଅଧ୍ଵକ 
ଆନନ୍ଦ ପ୍ରଦାନ କରିବ । ଏଠାରେ ଅବଧୁତ ମହାରାଜ କହୁଛନ୍ତି - ଅସଙ୍ଗରେ ରହି ମଧ୍ଯ 


ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦ ଦେବା - ଏହା ମୁଁ ବାୟୁଠାରୁ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଛି । 
॥ ୭୧୬ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ଏହା ତ କାହାରର ବାୟୁ, ଭିତର କଥା କହିଲେ - ଆମ ଭିତରେ ପ୍ରାଣ ବାୟୁ 
ରହିଛି । ସେଠାରୁ ମୁଁ ଶିଷା ନେଇଛି - ଯେତିକି ଆବଶ୍ଯକତା ଅଛି, ସେତିକି ହିଁ 
ଭୋଜନ କରିବା ଉଚିତ୍‌, ଯଦ୍ବାରା ମନ ଅଥବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ଅଂସଯମିତ ନ ହେବ । 


ଆକାଶ- ଏବେ ଏହି ଯେଉଁ ଆକାଶ ଅଛି, ଏହା ସମସୁଵ୍କୁ ରହିବା ନିମନ୍ତେ 
ସ୍ଥାନ ଦେଇଥାଏ, ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର, ନକ୍ଷତ୍ର, ଗ୍ରହ- ମଣ୍ଡଳ, ସମସ୍ତ ସୌରମଣ୍ଡଳ, ନଦୀ, 
ସମୁଦ୍ର, ବୃକ୍ଷ, ପର୍ବତ ଏ ସମସ୍ତେ ଆକାଶରେ ରୁହନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ କୁହନ୍ତି - ‹ ଅବକାଶାତ୍‌ 
ଆକାଶଃ' । ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅବକାଶ-ସ୍ଥାନ ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା କାରଣରୁ ଏହାକୁ ଆକାଶ 
କୁହନ୍ତି । ଏହି ଆକାଶ କେତେ ଉଦାର ! ଏବଂ ବ୍ୟାପକ ମଧ୍ଯ । ଏଥୁରେ ବର୍ଷା ହୁଏ, 
ପବନଂବାତ୍ୟା ହୁଏ, ସବୁକିଛି ଏଥ୍ବରେ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଏହା ସୁକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥିବାରୁ କାହାଠାରେ 
ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହଁ । ଏଥୁରେ କୌଣସି ବିକାର ହୁଏ ନାହିଁ । ନିଜର ହୃଦୟ ମଧ୍ଯ ଏତେ 
ଉଦାର ତଥା ବିଶାଳ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହା ମୁଁ ଆକାଶ ତତ୍ତ୍ଵ ଠାରୁ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଛି । 


ଦେଖନ୍ତୁ ! ଆକାଶ ଭଳି ଉଦାରତା, ବିଶାଳତା ଆମ ହୁଦୟରେ ଆସିବାମାତ୍ରକେ, 
ହୃଦୟରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଭାବନା ବାହାରେ ଆସିଯାଏ । ଯେପରି ଭାବେ 
ରେଳଗାଡିରେ ଷ୍ଟେସନରୁ କେହି ଚଢିବା ପରେ କୁହେ- ଟିକିଏ ବସିବାକୁ ଦିଅନ୍ତୁ, 
ତେବେ ଯିଏ ପ୍ରଥମରୁ ବସିଛି, ସେ କହେ ସ୍ତନ କେଉଁଠି ? ପରନ୍ତୁ ସେ ସମୟରେ ଯଦି 
କେହି ନିଜର ପରିଚତି ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ଦେଖାହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାକୁ ଡାକି-ଡାକି 
ବସାଇଥାଉ । ସେତେବେଳେ ସ୍ଥାନ କେଉଁଠାରୁ ଆସେ- କାହିଁକି ନା ତା ପାଇଁ ହୃଦୟରେ 
ସ୍ଥାନ ଅଛି । 

ଆପଃ- ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଳ ତ ଜୀବନ । ଶୋଷିଲା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଜଳର ଦର୍ଶନ ମାତ୍ରେଣ 
ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ତାର ସ୍ପର୍ଶ ଦ୍ଵାରା ତନ- ମନରେ ଶୀତଳତା ଆସିଯାଏ । ସେଥୁପାଇଁ 
କୌଣସି ସହର ଅଥବା ଗ୍ରାମ ବସାଇବା ପୂର୍ବରୁ ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ ଆଖ-ପାଖରେ ଜଳ 
ଉପଲବ୍ଧ ଅଛି କି ନାହିଁ । ଜଳ ନ ମିଳିଲେ ସବୁକିଛି ଉଜୁଡି ଯାଏ । ତେଣୁ ଜଳକୁ 
ଜୀବନ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜୀବନ ଦାନ କରିଥାଏ । କେବଳ 
ସେତିକି ନୁହେଁ ଜଳ କେତେ ଶୀତଳ, କେତେ ତରଳ, ନିର୍ମଳ ହୋଇଥାଏ | ପ୍ରବାହିତ 
ହେଉଥାଏ, ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ମଳକୁ ହରଣ କରିନିଏ । ଗରମ ତଥା ଶୋଷର କଷ୍ଟକୁ 
ହରଣ କରି ସୁଖ-ଶାନ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ଅବଧୁତଜୀ କହୁଛନ୍ତି, “ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜୀବନ 
ଦାନ ଦେବା, ଶୀତଳ ପବିତ୍ର କରି ଦେବା, ଏହା ମୁଁ ଜଳଠାରୁ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଛି | ” 


॥ ୭୧୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଅଗ୍ନିକୁ ଦେଖନ୍ତୁ । ଏହା କିଭଳି ବିଲକ୍ଷଣ, ତେଜସ୍ଵୀ, ଉର୍ଦ୍ଵ୍‌ଗାମୀ ତଥା ଦୁର୍ଦ୍ଦର୍ଷ 
ଅଟେ । ଦୁର୍ଦ୍ଦର୍ଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାକୁ କେହି ଧରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଏଭଳି କାହିକି ? କାହିଁକି 
ନା ଏହା ହେଉଛି ଭଙ୍ଵ୍ଵଗାମୀ । ସବୁବେଳେ ଉଚ୍ଚ ଆଡକୁ ଗତି କରୁଥାଏ । 


ଉଚ୍ଚ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଦେଖନ୍ତୁ - ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାର ଚରିତ୍ର , ଗୁଣ, ଜ୍ଞାନ ଆଦି ସବୁଠାରୁ 
ଉଚ୍ଚ ହୋଇଥିବ, ତାକୁ କେହି ସ୍ପର୍ଶ କରି ପାରେ ନାହିଁ, ତାର ଅପମାନ କରିପାରେ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଯିଏ ନିମ୍ନଗାମୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତଳକୁ ଯାଉଥୁବା ଲୋକ, ତାକୁ ତ ଯେ କେହି ବ୍ଯକ୍ତି 
ଅପମାନ କରିପାରେ । ତାକୁ ମଧ୍ଯ କିଣି ନେଇ ପାରେ । ସେଥୁପାଇଁ ଅଗ୍ନିଭଳି ତେଜସ୍ଵୀ 
ଉର୍ଧ୍୍‌ଗାମୀ ହେବା ଉଚିତ୍‌। 


ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ଅଗ୍ନିରେ ଯାହା କିଛି ମଧ୍ଯ ଦେଲେ ସେ ତାକୁ ଭସ୍ମ କରିଦିଏ । ଶୁଦ୍ଧ 
କରି ଦିଏ। ପବିତ୍ର କରିଦିଏ, ସର୍ବ ଭକ୍ଷଣ କରି ମଧ୍ଯ ସେ ଯେଉଁଭଳି - ସେହିଭଳି 
ରହିଥାଏ। ଅଗ୍ନିରତ ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି ଯେ ତା ଗର୍ଭରେ ପଡିଲା ମାତ୍ରେଣ ମଳିନରୁ ମଳିନ 
ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏତେ ସବୁ ହେଲା ପରେ ଅଗ୍ନିରେ କାହାର 
ଅଶୁଦି, କାହାର ଦୋଷ ଆସେ ନାହିଁ । ସେ ସ୍ଵୟଂ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇରହିଥାଏ । ଯେଉଁଭଳି 
ଅଗ୍ନି କେଉଁଠାରେ ତ ପ୍ରାକଟ୍ୟ ରୂପ, ତ କେଉଁଠି ଅପ୍ରକଟ, ସାଧକକୁ ମଧ୍ଯ ଏହିଭଳି 
ରହିବା ଉଚିତ୍‌ । ଭିକ୍ଷାରୂପ ହୋମ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୋଷକୁ ସେ ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିରେ ଭସ୍କ 
କରି ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଦେଖନ୍ତୁ ଗୋଟି ଗୋଟି କରି ଏହିସବୁ ଉପରେ ଗମ୍ଭୀର ବିଚାର କରିବା କଥା, 
ତେବେ ମୋର ମନରେ ପଞ୍ଚମହାଭୁତମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସୁନ୍ଦର ଭାବ ଆସିବାକୁ ଲାଗିଲା । 
ସେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ସମ୍ବୋଧ୍ଧତ କରି ଛୋଟ ଛୋଟ କବିତା ମୁଁ 
ଯାହା ଲେଖ ତାହା ମୁଁ ଏଠାରେ ଶୁଣାଇ ଦେଉଛି । ପଞ୍ଚତତ୍ତ୍ଵର ସ୍ବରୂପ କଣ ? 
ସେମାନଙ୍କ ପାଖରୁ କଣ ଶିଖ୍ବା କଥା, ଏହା ସବୁ ଭାଗବତର କଥା, ଏଥିରେ ମୋର 
ନିଜର କିଛି କଥା ନାହିଁ | କେବଳ ମୋର ମନରେ ଯେଉଁ ଭାବ ଉପ୍ଵନ୍ନ ହେଲା, ତାକୁ 
ଲେଖଥୁଲି, ତାକୁ ଶୁଣାଉଛି । 


॥ ୭୧୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କଳକ୍ଧ 


ପ୍ରଥମେ ଆକାଶକୁ ସମ୍ବୋଧ୍ଵତ କରିବା ଆକାଶତତ୍ତ୍ଵ କଣ ? କିପରି ? 

ନିଃସୀମ ନିଃସ୍ତନ୍ଦ ନିଃସଙ୍ଗ ନିରାକାର ॥ 

ଦେତା ହୈ ତୁ ଅବକାଶ ସଭୀକୋ । 

ମନା ନ କରତା କଭି କିସି କୋ ॥ 

ଅନିଲ ଅନଲ ଜଲ ୟହ ବସୁଧାତଲ । 

ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ର ତାରେ ଗ୍ରହ- ମଣ୍ଡଲ ॥ 

ନଦୀ ତାଲ ବନ ଉପବନ ସୁନ୍ଦର । 

ବସତେ ଚୁଝ୍‌ମେ ତୁ ଇନକା ଘର ॥ 

ନିର୍ବିକାର ତୁ ସର୍ବାଧାର । 

ବନେ ହୃଦୟ ମେରା ଉଦାର ॥ 

ଆକାଶର କୌଣସି ସୀମା ନାହିଁ, ସେଥିରେ କୌଣସି ସ୍ବନ୍ଦନ ନାହିଁ, ସେ ନିଃସଙ୍ଗ, 
ନିରାକାର ଅଟେ । ଆକାଶ ଏତେ ବ୍ୟାପକ ଯେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସ୍ଥାନ ଦିଏ, ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉଦାର | 
ସେଥୁରେ କେବେ କୌଣସି ବିକାର ଆସେ ନାହିଁ । ଏଠାରେ ଭାବ ହେଉଛି ଯେ ମୁଁ ମଧ୍ଯ 
ସେପରି ହୁଏ । 

ଦ୍ବିତୀୟ ହେଉଛି ସମୀର-ବାୟୁ । ବାୟୁ କିଭଳି ? 

ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ବ୍ରହ୍ମ ତୂ ସବକା ଜୀବନ ॥ 

ଶୀତଳ ମନ୍ଦ ସଦା ହୀ ବିଚରତ । 

ସୁରଭି ବହାକର ପାବନ କରତ ॥ 

ଶନ୍ତିହୀନ ବିନୁ ତବ ଜଲ ଥଲଚର । 

ଅନାସକ୍ତ ସବକେ ସଙ୍ଗ ରହକର ॥ 

ଗର୍ବରହିତ ସବକୀ ସେବାରତ । 

ଅସଙ୍ଗତା କା ହୋ ମେରା ବ୍ରତ ॥ 


ବାୟୁ ସମସ୍ତଙ୍କର ସଙ୍ଗରେ ରହି ମଧ୍ଯ ସେ ଅନାସକ୍ତ । ଦେଖନ୍ତୁ, ବାୟୁ ଦେବତା 
ଚବିଶ ଘଣ୍ଟା ଆମର ସେବା କରି ମଧ୍ଯ କେବେ କେଉଁଠାରେ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ ନାହ । 


॥ ୭୧୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 

ତୃତୀୟ ହେଉଛି ଅଗ୍ନି । ଅଗ୍ନି କିଭଳି ? 

ଦୁର୍ଧର୍ଷ, ଉର୍ଦ୍ଧଗାମୀ - ସେ ଉପର ଆଡକୁ ଯାଏ । ଅଗ୍ନିକୁ ଅପମାନ କରିବାର 
କାହାର ଶକ୍ତ ଅଛି ? ଏଠାରେ ଅଗ୍ନିକୁ ମଗାଯାଇଛି ଯେ ମୋର ଜୀବନରେ ତେଜ ତଥା 
ପ୍ରେମର ଉଷ୍ମ ଆସିଯାଉ, ଯଦ୍ଵାରା କି ମୁଁ ଜନ ଜୀବନରେ ସୁନ୍ଦରତା ଭରିଦିଏ । 

ଚତୁର୍ଥ ହେଉଛି ଜଳ । ଜଳ କିଭଳି । 

ତରଳ ଅମଳ ଅତି ବହୁତ ହରତ ମଳ ॥ 

ତାପ ତୃଷ୍ଣା ଦୁଃଖ ହରତ ପ୍ରଦତ ସୁଖ । 

ପରସତ ପଧୁକ କେ ତନ କର ଅରୁ ମୁଖ ॥ 

ଲତା ବୃକ୍ଷ ପଶୁ ବିହଗ କା ଜୀବନ । 

ଶୋଭତ ବସୁଧା ଜବ ତବ ସିଞ୍ଚନ । 

ଶୀତଲତା ଦୁଁ। ମେ ତେରେ ସମ । 

ଜନ କେ ତାପ କା କର ଦୁଁ ମେ ଶମ ॥ 

ଯଦି ଜଣେ ପଥୁକ ଚାଲୁଛି, ଗରମରେ ଥକି ପଡିଛି, ତାକୁ ଶୋଷ ଲାଗୁଛି, 
ତେବେ ତାକୁ ଜଳ ସ୍ପର୍ଶ ହେବା ମାତ୍ରକେ ତାକୁ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ପୂଥ୍ୁବୀ 
ସୁଖ ଗଲା ପରେ ଯେତେବେଳେ ବର୍ଷାର ସିଞ୍ଚନ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ଦେଖୁବେ 
ପୂ୍ରଥିବୀ କିଭଳି ଶୋଭାୟମାନ ହୁଏ । 

ପଞ୍ଚମ ହେଉଛି ପୂଥୁବୀ - 

ରସା ଧରା ବସୁଧା କ୍ଷମା ମାତା ॥ 

ଅମିତ ତେରେ ଉପକାର ହୈ ମାତା । 

ବରନତ ଉନକୋ ହାର ମୈ ଜାତା ॥ 

ତୂ କରତୀ ହମ ସବକା ପୋଷଣ | 

ହମ କରତେ ତେରା ହୀ ଶୋଷଣ । 

ତୂଝ ପର ବସ କର ଭାଇ-ଭାଇ । 

ବୈରୀ ବନ କର କରତେ ଲଡାଇ ॥ 

କ୍ରୋଧ ନ କରତୀ ତୂ ଉନ୍‌ ପରଭୀ । 

ଧରୁ କ୍ଷମାମୈ ଭୀ ଏସୀ ହୀ ॥ 


॥ ୭୨୦ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ଯେଉଁ ଭଳି ପୂଥ୍ବୀ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କ୍ଷମା କରେ, ସେହିଭଳି ମୁଁ କ୍ଷମାଶୀଳ ହେବି | 


_ଅବଧୂତଳୀ ଏବେ ବର୍ଣ୍ଣନ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ଚନ୍ଦ୍ରମାଠାରୁ କଣ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଚନ୍ଦ୍ରମାରେ ଆମ୍ଭଙ୍କୁ ଷୋହଳ କଳା ବଢିବା ତଥା କ୍ଷୟିତ ହେବା ଦେଖଥାଉ । 
ପୁଣ୍ଢିମାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଚନ୍ଦ୍ରମା ଦେଖାଦିଏ । ଅମାବାସ୍ୟା ଦିନ ସେ ଦେଖାଦିଏ ନାହିଁ । ସତରେ 
କଣ ଚନ୍ଦ୍ରମା ବଢ଼େ ଅଥବା କେବେ କମ୍‌ ହୋଇଯାଏ ? ନାହିଁ, ଏହିଭଳି ଭାବରେ 
ଆମର ଶରୀର ବଢେ ତ କେବେ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଯାଏ, ପରନ୍ତୁ ଆମକୁ ଲାଗେ ଯେ ମୁଁ 
ବଡ ହୋଇଗଲି, ମୋଟା ହୋଇଗଲି, ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଗଲିଣି ଅଥବା ମୁଁ ବାଳକ ଥିଲି, 
ଏବେ ଯୁବକ ହୋଇଗଲିଣି, ପ୍ରୋଢ଼ ହୋଇଗଲିଣି, ଅଥବା ପୁଣି ବୂଦ୍ଧ ହୋଇଗଲିଣି | 
ଯେତେବେଳେ କି ମୁଁ ନା ତ ବଢ଼େ ନା କିଛି କମ୍‌ ହୁଏ, “ମୁଁ” ବାଳକ, ଯୁବକ, ବୃଦ୍ଧ 
ଆଦି କିଛି ହୋଇ ନ ଥାଏ । ସେ ତ ସଦା ଏକ ରସ ହୋଇଥାଏ । ଦେହ, ପ୍ରାଣ, ମନ 
ଆଦି ଉପାଧ୍ବ ମାନଙ୍କର କାରଣରୁ ନିଜ ଭିତରେ ଦୁର୍ବଳତା, ସବଳତା, ମୋଟାପା, 
ସଶକ୍ତତା, ଅସକ୍ତତା, ସୁଖତ୍‌-ଦୁଃଖୁତ୍ବର ଆରୋପ କରିଥାଉ | ପରନ୍ତୁ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ 
ଏହି ସମସ୍ତ ବିକାର ହୋଇ ନ ଥାଏ। ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ଅଗ୍ନି କଣିକା ଅଥବା 
ଦୀପକଟିର ସଦା ଜନ୍ମ-ମରଣ ହେଉଥାଏ, ଠିକ୍‌ ସେହିଭଳି ଭାବରେ ଶରୀରର ନିରନ୍ତର 
ଜନ୍ମ- ମରଣ ହେଉଥାଏ କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନ କାରଣରୁ ଏହା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଚନ୍ଦ୍ରମାଠାରୁ 
ମୁଁ ଏହି କଥା ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଛି - ଯେ ସମସ୍ତ ପରିବର୍ଭନ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଆମର ' ସ୍ଵ” 
“ ନିଜତ୍‌ ” ଅଥବା “ ଆତ୍ମା' ସବୁବେଳେ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ରହିଥାଏ | 


ଅବଧୁତଳୀ କୁହନ୍ତି, “ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଯେଉଁ ଭଳି ଭାବରେ ସମୁଦ୍ରର ଜଳ ଗ୍ରହଣ କରି 
ପୁଣି ପୂଥିବୀ ଉପରେ ଛାଡିଦିଏ, ସେହିଭଳି ସାଧକକୁ ମଧ୍ଯ ବିଷୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପୁଣି 
ତାକୁ ଛାଡି ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବତ ହୋଇ ଅନେକ ରୂପରେ 
ପ୍ରତିଭାସିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସୂର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ଗୋଟିଏ ହିଁ ଥାଏ । ଅନେକ ହୁଅନ୍ତି ନାହି, କି 
ସେ ଯେଉଁଠି ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ହେଉଛି, ତାର ବିକାରରେ ସେ ବିକୃତ ହୁଏ ନାହି । ସେହିଭଳି 
ଭାବରେ ଆମର ଆମ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ଉପାଧ୍ଵମାନଙ୍କର (ଶରୀର ଆଦିର) ନିମିତ୍ତ ଅନେକ 


ପ୍ରତୀତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏକ ହିଁ ଥାଏ - ଏହା ମୁଁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଠାରୁ ଶିଖୁଛି ।” 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କଠାରୁ ଆମେ ଆହୁରି ମଧ୍ଯ କେବଳ ଶିକ୍ଷା ନେଇପାରିବା 
ଏହି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ପ୍ପଥବୀରେ ଜୀବନ ଆଦି ଅନେକ କିଛି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିଛି । 
ଏଠାରେ ଶକ୍ତିର ସ୍ରୋତ ହେଉଛି ସୂର୍ଯ୍ୟ। ସେହିଭଳି ଆମକୁ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆନ୍ତରିକ 


॥ ୭୨୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଶକ୍ତି - ମନୋବଳର ସ୍ରୋତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଉପନିଷଦ୍‌ରେ କୁହାଯାଇଛି “ ସୂର୍ୟୋ 
ୟଥା ସର୍ବଲୋକସ୍ୟ ଚକ୍ଷୁର୍ନ ଲିପ୍ୟତେ ଗକକ୍ଷୁଷୈଃ ବାହ୍ୟଦୋଷୈଃ।” (କଠ ଉପ. 
୨. ୨. ୧ ୧) ସୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି ଜଗତର ଚକ୍ଷୁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସମସ୍ତ ଜଗତକୁ ପ୍ରକାଶିତ 
କରେ କିନ୍ତୁ କାହାର ଗୁଣ ଦୋଷ ସହିତ ସେ ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଏହା ହେଉଛି 
ବିଲକ୍ଷଣ ଗୁଣ । ତେବେ ଆମକୁ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନରୂପୀ ପ୍ରକାଶ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରି 
ଚାଲିବା ଆବଶ୍ୟକ କିନ୍ତୁ କାହାର ଗୁଣ ଦୋଷ ଠାରେ ଲିପ୍ତ ହେବା ଅନୁଚିତ । 


ଏବେ ଅବଧୁତଜୀ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ କପୋତ ଠାରୁ କଣ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି । ସେ ଏହି କଥାକୁ ବଡ ବିସ୍ତାରପୁର୍ବକ ବର୍ଣ୍ଣନ କରିଛନ୍ତ । କୌଣସି ଜଙ୍ଗଲରେ 
କପୋତମାନଙ୍କର ଏକ ଯୋଡା ରହୁଥିଲା । ସେମାନଙ୍କୁ ସାଙ୍ଗରେ ରହୁଥିବାର ଅନେକ 
ବର୍ଷ ବିତିଗଲା । ତତ୍‌ ସହିତ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ବଢିଯାଇଥିଲା । ପୁଣି 
ଯେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କର ଶାବକ ହେଲେ, ସେମାନଙ୍କର ଲାଳନ-ପାଳନରେ ମଗ୍ନ 
ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ପାଖରେ ମଧ୍ଯ ଆସକ୍ତ ହୋଇଗଲେ । ସେମାନେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ମାୟାଦ୍ଵାରା ଏଭଳି ମୋହିତ ହୋଇଗଲେ ଯେ ସେ ନିଜର ଏହି 
ସୁଖଦାୟକ ପରିବାରର ଅତିରିକ୍ତ ସେମାନଙ୍କୁ ଅନ୍ୟ କାହାର କଥା ମନେ ପଡୁ ନ ଥୁଲା। 


ଯେତେବେଳେ ସେ କପୋତ କପୋତୀ ଖାଦ୍ୟ ଆଣିବା ନିମନ୍ତେ ବାହାରକୁ 
ଯାଇଥିଲେ, ସେତେବେଳେ କୌଣସି ଶିକାରୀ ଜାଲ ପ୍ରକାର ସେ ଛୋଟ ଛୋଟ 
ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କୁ ଧରିନେଲା । କପୋତ ଏବଂ କପୋତୀ ଫେରିଲା ବେଳକୁ ଦେଖୁଲେ ଯେ 
ସେମାନଙ୍କର ଶାବକଗୁଡିକ ଜାଲରେ ପଡି ଛଟପଟ ହେଉଛନ୍ତି । ନିଜର ଶାବକମାନଙ୍କୁ 
ଏଭଳି ସ୍ଥିତିରେ ଦେଖ କପୋତୀ ହୃଦୟ ଦୁଃଖରେ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ। 
ସେ ଏତେ ଦୁଃଖୂ, ଏତେ ବିହ୍୍‌ଳ ହୋଇଗଲା ଯେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ସେ ଜାଲରେ ପଡିଗଲା। 
ଏହା ଦେଖ ସେ କପୋତ ମଧ୍ୟ କାନ୍ଦି କାନ୍ଦି ବିଳାପ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା ସେ କହିବାକୁ 
ଲାଗିଲା - ମୋର ପୁତ୍ର, ମୋର ପନ୍ନୀ ସମସ୍ତେ ଧରା ପଡିଗଲେ। ଏବେ ଏହି ଘରେ 
ଏମାନଙ୍କର ବିନା ମୁଁ କିଭଳି ରହିବି ? ମୋର ସର୍ବନାଶ ହୋଇଗଲା। ପନ୍ନୀଙ୍କ ବିନା ମୁଁ 
କିଭଳି ଜୀବନ ଧାରଣ କରିବି ? 


ଦେଖନ୍ତୁ, ସେଥୁପାଇଁ ବହୁତ ଲୋକ ସନ୍ନ୍ୟାସ ନେବା ପାଇଁ ଚାହୁଁନାହାନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କୁ ଲାଗେ “ ପୁତ୍ରାଦିହୀନୋଃୟମ୍‌ ସନ୍ନ୍ୟାସଃ ଶୁଷ୍କଃ ଏବ ହି '(ଭା.ମା.୬) 
ଆଖପାଖରେ ଚୁନୁ-ମୁନୁ ଆଦି କେହି ନ ଥୁଲେ ଆଉ କଣ ସଂସାର ? ତା ବଡ ଶୁଷ୍କ 


॥ ୭୨୨ |॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ତଥା ନିରସ ହେବ । ଏଭଳି ଲୋକମାନେ ସନ୍ନ୍ୟାସୀଙ୍କୁ ନମସ୍କାର ଆଦି କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ 
ସେମାନଙ୍କର ମନରେ ବହୁତ ଶଙ୍କା ଆସେ ଯେ କେଜାଣି ଏମାନଙ୍କୁ ଜୀବନରେ 
କୌଣସି ଆନନ୍ଦ ମିଳିଛି କି ନାହିଁ । 


ସେଥୁପାଇଁ କେବେ-କେବେ ଲୋକମାନେ ପରରନ୍ତି - ସ୍ଵାମୀଜୀ ଆପଣ କଣ 
ବାସ୍ତବରେ ସୁଖର ?” ପୁଣି କେବେ ପଗରନ୍ତି, “ ସନ୍ଯନସର ନିଶ୍ୟ କଲାପରେ ଆପଣଙ୍କର 
ମନରେ କେବେ ପଶ୍ଚାତାପ ତ ହୋଇନାହିଁ ଯେ କେଉଁଠି ଆସି ବାନ୍ଧି ହୋଇଗଲି ? 
ଆପଣ କେବେ ବିରକ୍ତି ତ ହୋଇନାହାନ୍ତି ?” ଏହାସବୁ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାରର କଥା । 
ଏହା ସେଥପାଇଁ ଲାଗୁଛି, କାହିକି ନା ବିଷୟ ସୁଖ ତଥା ଗୃହସ୍ଥାଶ୍ରମର ସୁଖର ଅତିରିକ୍ତ 
ଆମକୁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ନିବିଶେଷ, ନିର୍ନିମିତ୍ତକ ଆତ୍ମ ସ୍ଵାଭାବିକ ସ୍ଵରୂପ ସୁଖ ବା ଆତ୍ମ 
ସୁଖର ନା ପରିଚୟ ଅଛି ନା ସେଥୁପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ଅଛି ? 


ତେବେ କାନ୍ଦି କାନ୍ଦି ଅତି ବ୍ୟାକୁଳତାରେ ସେ କପୋତଟି ଜାଲରେ ଡେଇଁ 
ପଡିଲା। ଆରେ ! ସମସ୍ତେ ବନ୍ଧନରେ ପଡିଛନ୍ତି, ତୁମେ ତ ତାକୁ ଛଡାଇ ପାରିବ ନାହି, 
ନିଜେ ନିଜକୁ ସେହି ସ୍ଥିତିରେ ବିବଶ ହୋଇ ମୃତ୍ୟୁକୁ ଆପଣେଇ ନେବାରେ କଣ 
ପ୍ରୟୋଜନ ? ଶିକାରୀଟି କଣ କଲା ଜଣିଛ ? ସେ ବହୁତ ଖୁସି ହୋଇଗଲା, ସମସ୍୍କୁ 
ଧରି ନେଇ ଚାଲିଗଲା । 


ଏଠାରେ ବୁଝିବାର କଥା ହେଉଛି ପ୍ରେମ କରିବା ତ ବହୁତ ଭଲ କଥା | ଘର- 
ଗୂହସ୍ଥୀ ବାଲାଙ୍କୁ ନିଜର ସ୍ଵଜନ-ପରିଜନମାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମ ଅବଶ୍ୟ କରିବା କଥା । ପ୍ରେମ 
ବିନା ନା ତ କାହାର ଗୁହସ୍ଥାଶ୍ରମ ମଙ୍ଗଳ ହୁଏ ଏବଂ ନା ତ ଜୀବନରେ କୌଣସି ରସ 
ଆସେ । କିନ୍ତୁ ଏଭଳି ମୁଢ଼ ଆସକ୍ତି କରି ବସିଯିବା ଯେ ଅମୁକ ବିନା ମୁଁ କେମିତି ରହିବି 
- ଏହି କଥା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ | ଏଭଳି ଆସକି ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ଲାଭ ହୁଏ ନାହିଁ | କାହିକି 
ନା ସେତେବେଳେ ନା ତ ଆମେ ମରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବଞ୍ଚାଇ ପାରୁ ନା ତ ନିଜେ ନିଜକୁ 
ଏବଂ ନା ତ ନିଜେ ନିଜକୁ ସମ୍ଭାଳି ପାରୁ । ତେବେ ତାର ଲାଭ କଣ ? 


ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଆସକ୍ତି କାରଣରୁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜେ ନିଜକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଇ 
ଥାଏ । ଅବଧୁତଜୀ କୁହନ୍ତି, “ ସେଥୁପାଇଁ ଏହିଭଳି ମୁଢ଼ ମମତା ଏବଂ ଆସକ୍ତି କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ, ଏହା ମୁଁ କପୋତ-କପୋତୀଠାରୁ ଶିଖୁୂଛି ।” ଏହି କଥାକୁ ଗୀତାରେ 
ଏଭଳି କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷର ଏକ ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି ଯେ “ୟଃ ସର୍ବତ୍ର ଅନଭି 
ସ୍ନେହଃ' (ଭ.ଗୀତା ୨.୫ ୭) ସେ କାହାଠାରେ ଅତି ସ୍ନେହ କରେ ନାହିଁ । ସେ ସମସ୍ତ 


॥ ୭୨୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ- ପ୍ରବଚନ 


ସ୍ଥାନକୁ ଯାଏ, ସମସ୍ତଙ୍କ ସହ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ରହେ, ଯଥାଯୋଗ୍ୟ, ଯଥା ପ୍ରସଙ୍ଗ ବ୍ୟବହାର 
ମଧ୍ଯ କରେ, ସବୁ କିଛି କରେ, କିନ୍ତୁ କାହା ସହିତ ଆସକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । 

ଏବେ ଅଜଗରର କଥା ବଣ୍ଣନ କରୁଛନ୍ତି । ଅଜଗର ତ ଆପଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜଣା 
ଥିବ । ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଛେଳି ଆଦିକୁ ଅଥବା ଯାହା କିଛି ସମ୍ମୁଖରେ ଆସେ, ସେ ତାକୁ ଗିଳି 
ପକାଏ, ଏବଂ ଯଦି କିଛି ନ ମିଳେ ତେବେ ସେହିଭଳି ଭାବରେ ପଡି ରହେ | କୌଣସି 
ପ୍ରୟାସ କରେ ନାହିଁ । ଏହି ଦତ୍ତାତ୍ରେୟଜୀ ତ ଅବଧୁତ ବୃଭ୍ତିଯୁକ୍ତ ଥିଲେ । ତେଣୁ ସେ 
କହିଲେ ଯେ ମୁଁ ଅଜଗରଠାରୁ “ ୟଦୂଚ୍ଛା ଲାଭ ସନ୍ତୁଷ୍ଟଃ” (ଭ.ଗୀତା ୪. ୨ ୨) ଯାହା 
ମିଳିଗଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହିବାର ବୃତ୍ତି ଶିଖୂ ନେଇଛି ଏବଂ ମୁଁ ଏହା ମଧ୍ଯ ଶିଖ 
ନେଇଛି ଯେ ବେକାରରେ ଅଧ୍କ ଦୌଡା-ଦୌଡି କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକ ନାହ। 
ସମୟାନୁସାରେ ଭାଗ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଯାହା ମିଳିଥାଏ ତାକୁ ଭୋଜନ କର ଏବଂ ଯଦି ନ 
ମିଳିଲେ ଅଥବା କିଛି କମ୍‌ ପଡେ, ତେବେ ବସି ରୁହ, ନିଜର ମନରେ କ୍ଷୋଭ ଆସିବାକୁ 
ଦିଅ ନାହିଁ । ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ କୁହନ୍ତି ଯେ “ ହୋଗା ରାମ ତୋ ଦେଗା ଖଟିୟେ 
ପର” । ଏବେ ଏହିଭଳି କଥା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏହି 
ଦର୍ଶନ ଅଥବା ବିରର ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ସେମାନେ କୁହନ୍ତି, “ କଣ ବସିଛ, କିଛି କର | ” 
କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଆପଣଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ କଥା କହୁଛି, ତାକୁ ମନ ଦେଇ ଶୁଣନ୍ତୁ । ଯଦି ଥୁବ 
ତେବେ ରାମଜୀ ନିଶ୍ଚିତ ଦେବେ, ଏଭଳି ନିଶ୍ଚଳ ଭାବରେ ବସି ଯାଅ (ଟିକିଏ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ୟାକୁଳ ହୁଅନ୍ତୁ ନାହିଁ, କିଛି ନ ମିଳିଲେ ମଧ୍ଯ କିଛି ମାଗନ୍ତୁ ନାହି) ବହୁତ କଠିନ ହେବ। 
ଏଭଳି ଦେଖଲେ ଏ କଥା ହେଉଛି ସତ୍ୟ ଯେ ଆପଣଙ୍କୁ ଯାହା ମିଳିବାର ଥୁବ, ତାହା 
ନିଶ୍ଚିତ ମିଳିବ । କିନ୍ତୁ ନିଜ ସ୍ଥାନରୁ ହଲିବେ ନାହିଁ । ସେହିଠାରେ ବସି-ବସି ସବୁକିଛି 
ଆସିଯିବ କିନ୍ତୁ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଇଚ୍ଛା ମନରେ ନେଇ ବସିବେ ନାହିଁ। 

ଜଣେ ଯୁବକ ମୋ ପାଖକୁ ଆସି ପଚାରିବାକୁ ଲାଗିଲା - ସ୍ଵାମୀଜୀ ! ମୁଁ ଶୁଣିଛି 
ଯେ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ଖୋଜିବାକୁ ବାହାରି ଗଲେଣି, ସେମାନେ ସଂସାରର 
ଚିନ୍ତା ଛାଡିଦେଇଛନ୍ତି । କେଉଁଠି ଭୋଜନ ମିଳିବ, ଜଳ ମିଳିବ, ତାକୁ ସେମାନେ 
କେବେ ବିଚାର କରି ନାହାନ୍ତି । ସେମାନେ ଚାଲିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ, ପୁଣି କେଜାଣି, 
କିପରି, ଭାବରେ ସେମାନଙ୍କୁ କେଉଁଠି ନା କେଉଁଠି ଭୋଜନ ପାଣି ମିଳିଯାଉଥ୍ଲା । 
ଏକଥା କଣ ସତ୍ୟ ? ମୁଁ କହିଲି - “ ଏହା ଅକାଟ୍ଯ ସତକଥା |” ତାପରେ ସେ କହିଲା, 
“ ଯଦି ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଖୋଜିବାକୁ ଯିବି ତେବେ ମତେ ଖାଇବାକୁ ମିଳିବ ନା ନାହିଁ।” 


॥ ୭୨୪ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ମୁଁ କହିଲି ନାହି | କାହିଁକି ? ମୁଁ କହିଲି, “ କାହିଁକି ନା ତ୍ମେ ତ ଭୋଜନ ଖୋଜିବାକୁ 
ଯାଉଛ ତୁମକୁ ପ୍ରଥମେ ଚିନ୍ତା ହେଉଛି ଯେ ମୁଁ ଯିବି ମୋତେ ଭୋଜନ ମିଳିବ କି 
ନାହଁ। ” କିନ୍ତୁ ଯଦି କେହି ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇ ବସିଯାଏ, ଯେ ଯଦି ଆସିବାର କଥା ତେବେ 
ଆସିବ, ଯଦି ନ ଆସିବାର ଥିବ ତେବେ ଆସିବ ନାହିଁ ଏଭଳି ବିଚାର କରି ଯଦି ସେ 
ଟିକିଏ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାକୁଳ ହୁଏ ନାହିଁ, ତେବେ ଦେଖନ୍ତୁ କଣ ହେଉଛି । 


ଆମ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଗୁରୁଜୀ ଶ୍ରୀ ତପୋବନଜୀ ମହାରାଜ ଏକୁଟିଆ ହିଁ ହିମାଳୟରେ 
ପଦରରରଣ କରୁଥିଲେ । କେବେ କେବେ ତ ଭୋଜନ ନିମନ୍ତେ କିଛି ମିଳୁ ନ ଥିଲା । 
ପରନ୍ତୁ ସେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ପୂର୍ବକ ଚାଲୁଥିଲେ । ମିଳିଲେ ଠିକ୍‌, ନ ମିଳିଲେ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ । ଥରେ 
ସେ କୈଳାସ ମାରଗରେ ଯାଉଥିଲେ, ସେଠାରେ ଦୁଇ ହିମଦସ୍ୟୁ (ଡାକୁ) ତାଙ୍କଠାରୁ 
ଚୋରି କରିବାକୁ ଆସିଲେ । ତେବେ ତାଙ୍କର ପାଖରେ କଣ ଥିଲା ଯେ ଗେରି କରି 
ଥାଆନ୍ତେ। ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ ଦେଖିଲେ ଯେ ଏହାଙ୍କ ପାଖରେ କିଛି ନାହି, 
ସେତେବେଳେ ତପୋବନଜୀ ମହାରାଜା ତାଙ୍କୁ ରାସ୍ତା ପର୍ରିଲେ, ଏବଂ ମୋତେ 
ବହୁତ ଭୋକ ଲାଗୁଛି ବୋଲି କହିଲେ । ସେତେବେଳେ ସେହି ଡାକୁ ହି ତାଙ୍କୁ ଭୋଜନ 
ଦେଇଥିଲେ । ଏମିତି ବି ହୋଇଥାଏ । 


ଏବେ ଏହି ଦତ୍ତାତ୍ରେୟଜୀ ତ ଅବଧୁତ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଥିଲେ । ସେ ଅଜଗରଠାରୁ 
ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ, ତାହା ସେମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଉଚିତ୍‌ ଥିଲା, ପରନ୍ତୁ ଜଣେ 
ଗୃହସ୍ଥାଶ୍ରମକୁ ଏଠାରୁ କଣ ଶିକ୍ଷା ନେବା ଉଚିତ୍‌ ? ଯାହା ଉପରେ ଘର ପରିବାର ନିର୍ଭର 
କରୁଛି, ତାକୁ ତ ଅଜଗର ବୂଭିଠାରୁ ଏହି ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ବୁଝିବା କଥା ଯେ ନିଜର କଉଭବ୍ୟକୁ 
ପାଳନ କରି ଏବଂ ନ୍ୟାୟୋଚିତ ରୀତି ଦ୍ଵାରା ତାକୁ ଯାହା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, “ ୟଲ୍ଲଭସେ 
ନିଜ କର୍ମୋପାତଉ୍ତଂ ବିତ୍ତ" ତେନ ବିନୋଦୟ ଚିତ୍ତମ୍‌ ' ( ଭଜଗୋବିନ୍ଦମ୍‌ - ୨ ) ସେଥୁରେ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ । 


ସିନ୍ଧୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମୁଦ୍ରଠାରୁ ମୁଁ ଗମ୍ଭୀରତା ଶିଖୂଛି । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଜୀଙ୍କ 
ନିମନ୍ତେ କୁହାଯାଇଛି “ ସମୁଦ୍ର ଇବ ଗାମ୍ଭୀର୍ୟେ” ଯେ ତାଙ୍କର ଗାମ୍ଭୀର୍ୟ୍ଯ ସମୁଦ୍ର ଭଳି 
ଥିଲା । ସମୁଦ୍ରରେ କେତେ ନଦୀ ଆସି ମିଶେ ପରନ୍ତୁ ସେଥୁରେ କେବେ ହେଲେ ବଢ଼ି 
ଆସେ ନାହିଁ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ଯେତେବେଳେ ନଦୀଗୁଡିକ ଶୁଖିଯାଆନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କର ଜଳ କ୍ଷୀଣ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ସମୁଦ୍ର ଉପରେ ତାର 
କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡେ ନାହିଁ । ସେଥୁରେ କୌଣସି ବିକାର ଅଥବା କ୍ଷୋଭ ହୁଏ ନାହି, 


॥ ୭୨୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସେ ସବୁବେଳେ ଅକ୍ଷୁବ୍ଧ ରହେ । ତାର ଅସ୍ତିତ୍ବ ନଦୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ ନ ଥାଏ । 
ସେ ନିଜେ ନିଜ ଭିତରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଥାଏ। ଯେତେବେଳେ କି ସେହି ନଦୀ ଗୁଡିକ 
ସମୁଦ୍ରରେ ମିଶିଯାଇ ସମୁଦ୍ର ଭଳି ବିଶାଳତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିନିଅନ୍ତି, ସ୍ବୟଂ ସମୁଦ୍ର 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 

ନଚିକେତାକୁ ଯମରାଜଜୀ ଅନେକ- ଅନେକ ପ୍ରକାରର ପ୍ରଲୋଭନ ଦେଖାଇଲେ, 
ପରନ୍ତୁ ସେ ସବୁ ତାକୁ ଲୁବ୍ଧ କରି ପାରିଲା ନାହିଁ । ସେ ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଭଗବାନ ଭାଷ୍ୟକାର 
ଲେଖୁଛନ୍ତି - 


ଏବଂ ମୂତ୍ୟୁନା ପ୍ରଲୋଭ୍ୟମାନୋଃପି ନଚିକେତା 
ମହାହ୍ରଦବଦ୍‌ ଅକ୍ଷୋଭ୍ଯ ଆହ । (ଶାଂ.ଭାଷ୍ଯ କଠ ଉପ. ୧.୧.୨୫) 


ମହାହ୍ରଦ,ଃ ମହାସରୋବର ଅଥବା ଅପାର ସମୁଦ୍ର ଭଳି ନଚିକେତା ଅକ୍ଷୁ୍ଧ 
ରହିଲେ । ଏପରି ସମୁଦ୍ରପରି ଗମ୍ଭୀରତା ନିଜର ସ୍ଵଭାବରେ ଆସିବା ଉଚିତ୍‌ । ଆମ ମନ 
ତ ସବୁବେଳେ କ୍ରମ ପାଣି ଥବା ପରି ଚହଲୁ ଥାଏ । କିନ୍ତୁ ସମୁଦ୍ର ଉପରେ ଲହରୀ 
ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଭିତରେ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶାନ୍ତ ଏବଂ ଗଭୀର ଥାଏ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ 
ସାଧକ ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ଭୋଗର ପ୍ରାପ୍ତି ଅଥବା ଅପ୍ରାପ୍ରିରେ କୌଣସି ଅନ୍ତର ପଡିବା 
ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଯେତେବେଳେ ଏହିଭଳି ହୁଏ ସେତେବେଳେ ସେ ସମସ୍ତ ଭୋଗକୁ 
ନିଜର ସ୍ଵରୂପରେ ହି ଭାସିତ ହେଉଛି - ଏହି ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ସେ ସମସ୍ତ ଭୋଗ ଆତ୍ମ 
ସ୍ବରୂପରେ ଏକାକାର ହୋଇଯାଏ । ଏଠାରେ ଏହି ବିଲକ୍ଷଣ କଥା କୁହାଯାଇଛି । 


ପତଙ୍ଗ ଠାରୁ ମୁଁ ଶିଖଛି ଯେ ରୂପାସକ୍ତି ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ପତଙ୍ଗ ରୂପ 
ଦେଖୁ- ଅଗ୍ନିର ଜ୍ଵାଳାକୁ ଦେଖ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂକୁ ନଷ୍ଟ କରିନିଏ । ସେ 
ସ୍ଵୟଂ ହି ତାର ପାଖକୁ ଯାଏ ଏବଂ ଜଳିଯାଏ । 


ସେହିଭଳି ଭାବରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯ ରୂପ ପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତ ହୋଇ ସ୍ଵୟଂକୁ ନଷ୍ଟ କରିନିଏ । ସଂସାରରେ ରୂପ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ବହୁତ ଆକଷିତ 
କରିଥାଏ। ସ୍ତ୍ରୀ ନିମନ୍ତେ ପୁରୁଷର ରୂପ, ପୁରୁଷ ନିମନ୍ତେ ସ୍ତ୍ରାର ରୂପ ଏବଂ ଅନ୍ୟ 
ଭୌତିକ ବିଷୟର ରୂପ ଦହୁତ ଆକର୍ଷକ ଲାଗେ । ସେ ସବୁ ମନକୁ ପ୍ରଲୋଭିତ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ନିଜର ବିବେକକୁ ହଜାଇ ଆମେ ସେଥୁରେ ପଢିଯାଉ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂକୁ ସର୍ବନାଶ 
କରିଥାଉ । 


॥ ୭୨୬ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ମଧୁକୂଦ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମହୁମାଛି ଠାରୁ ମୁଁ ଶିଖୂଛି ଯେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସାରଗ୍ରାହୀ ହେବା 
ଉଚିତ୍‌ । ମହୁ ନିର୍ମାଣ କରୁଥୁବା ମହୁମାଛି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଫୁଲପାଖକୁ ଯାଇ ତାର ସାର 
ନେଇ ଆସେ । ସେଠାରୁ ମୁଁ ଶିଖୂଛି ଯେ ଜୀବନରେ କେବେହେଲେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥ୍ରାନରେ 
ଅଟକିଯିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଯେକୌଣସି ଠାରେ ଯାହା କିଛି ହିତ କଥା ଜାଣିବାକୁ 
ମିଳେ ତାକୁ ତଥା ଛୋଟ-ବଡ ସମସ୍ତ ଗ୍ରନ୍ଦୁରୁ ତାଙ୍କର ସାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । 


ଯଦି ଛୋଟପିଲାଟିଏ କୌଣସି ବୁଛିମତ୍ତାର କଥା କହେ, ତେବେ ତାକୁ ଶିଖନେବା 
ଉଚିତ୍‌ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଯଦି ମଇଳାଗଦାରେ ଆମକୁ କୌଣସି ହୀରା ଅଥବା ରନ୍ଜ ମିଳିଯାଏ, 
ତେବେ ତାକୁ ନେଇ ଯିବା କଥା ନା ? କୁହାଯାଇଛି “ ମୋଲ କରୋ ତଲ୍ବାର କା, 
ପଡା ରହନେ ଦୋ ମ୍ୟାନ୍‌ ।” ତଲବାରର ଦାମ୍‌ ପଚାରିବା କଥା, ତାର ଖୋଳ ସହିତ 
ଆମର କଣ କାର୍ଯ୍ୟ ? ତେଣୁ ଜ୍ଞାନ କଥା କହୁଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ବାଳକ ହେଉ ଅଥବା ବୂଦ୍ଧ, 
ସ୍ତ୍ରୀ ହେଉ, ବା ପୁରୁଷ, ତାର କିଛି ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ, ସେ ଯାହା କହୁଛି ତାର ହି ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଛି। 
ଜ୍ଞାନ କଥା ଯେଉଁଠାରୁ ମିଳିଗଲେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଶିଖ୍ମନେବା ଉଚିତ୍‌, ଏହା ମୁଁ ମହୁମାଛି 
ଠାରୁ ଶିଖୂଛି । 


ଗଜ- ହାତୀର ସ୍ପର୍ଶରେ ହିଁ ଆସକ୍ତି ଥାଏ । ଏକ ବିଶେଷ ରତୁରେ ତାର କାମ 
ବାସନା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ଏବଂ ସେତେବେଳେ ତାର ବୂଭ୍ଭି ଏହିଭଳି ହୋଇଯାଏ ଯେ ସେ 
ହାତିନୀମାନଙ୍କ ଶରୀର ସହିତ ରଗଡି-ରଗଡି କରି ସ୍ପର୍ଶ ସୁଖ ଭୋଗପୁର୍ବକ ଚାଲିଥାଆନ୍ତି । 
ତେଣୁ ଜାଣିବା-ଶୁଣିବା ଲୋକମାନେ ଏକ ଗର୍ତ କରି ତା ପରପାର୍ଶ୍ବଵରେ ଏକ ନକଲି 
ହାତିନୀକୁ ଠିଆ କରି ଦେଇଥାଆନ୍ତି । ସ୍ପର୍ଶାସନ୍ତି କାରଣରୁ ଯେତେବେଳେ ନିଜର 
ଶରୀରକୁ ତା ପାଖରେ ସ୍ପର୍ଶ କରିବାକୁ ଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ସେହି ଗର୍ଭରେ ପଡି 
ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ । 


ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଆସକ୍ତିମାନଙ୍କର ତୁଳନାରେ ସ୍ବର୍ଶାସକ୍ତି ସବୁଠାରୁ ବିପଜ୍ଜନକ 
ହୋଇଥାଏ । ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ୟ କାହାର ସ୍ପର୍ଶ କରି ନ ଥୁବ, ସେତେବେଳ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ଠିକ୍‌ ହୋଇଥାଏ ( କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସ୍ପର୍ଶ କଲା, ସେତେବେଳେ ହିଁ 
ପତନ ହୋଇଥାଏ) । ଶାସ୍ତ୍ରରେ ତ ସ୍ପଷ୍ଟତଃ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ନିଜର ଅଙ୍ଗ ଦ୍ଵାରା ନିଜର 
ଅଙ୍ଗକୁ ଅଧ୍ରକ ସ୍ପର୍ଶ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । କାହିକି ନା ଏଭଳି କରିବା ଦ୍ଵାରା ମନରେ 
କାମନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । ସେତେବେଳେ ସ୍ତ୍ରୀ-ପୁରୁଷର ପରସ୍ପର ସ୍ପର୍ଶର ପରିଣାମ 


॥ ୭୨୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କଥା କଣ କୁହାଯିବ ? ଅବଧୂତଜୀ କହୁଛନ୍ତି - ହାତୀଠାରୁ ମୁଁ ଶିଖୂଛି ଯେ ସ୍ତ୍ରୀଠାରେ 
ଆସକ୍ତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । 

ମଧୁହା - ଅର୍ଥାତ୍‌ ମଧୁହାରୀ - ମଧୁ ବାହାର କରୁଥିବା ଠାରୁ ମୁଁ ଶିଖୁଛି ଯେ ଧନ 
ଅଥବା ଭୋଗ ସାମଗ୍ରୀର ସଞ୍ଚୟ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଏହାର ଲୋଭରେ ପଡି 
କରାଯାଇଥିବା ସମସ୍ତ ପରିଶ୍ରମ ବ୍ୟର୍ଥ ହୋଇଯାଏ । କାହିଁକି ନା ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ 
ମହୁମାଛିଟି ପ୍ରଯନ୍ନ ପୂର୍ବକ ସବୁଠାରୁ ମହୁ ଏକାଠି କରେ ପରନ୍ତୁ, ନା ତ ସେ ସ୍ଵୟଂ ତାକୁ 
ଖାଏ, ନା ସେ ଅନ୍ୟ କାହାକୁ ଖାଇବାକୁ ଦିଏ, ଦିନେ କେହି ମଧୁହାରୀ କମଳ ଘୋଡାଇ 
ହୋଇ ଆସେ ଏବଂ ସମସ୍ତ ମଧୁକୁ ନେଇଯାଏ । ସେହିଭଳି ଭାବରେ ଯେତେବେଳେ 
ମନୁଷ୍ଯ ଲୋଭୀ ହୋଇ ଧନ ତଥା ଅନେକ ଭୋଗ୍ୟ ବସୁମାନଙ୍କୁ ସଂଗ୍ରହ କରିଥାଏ 
ଏବଂ ପୁଣି ତାକୁ ନା ତ ସେ ଭୋଗ କରିପାରେ ନା ତ ଅନ୍ୟକୁ ଭୋଗ କରିବାକୁ ଦିଏ, 
ସେତେବେଳେ ମଧୁହାରୀ ଭଳି କେହି ତାକୁ ଲୁଟି ନେଇଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ଅଧ୍ବକ 
ସଂଗ୍ରହ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ସବୁଠାରୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପୁଣି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଇ ଦେବା 
ଉଚିତ୍‌ । ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ବୃକ୍ଷ-ଲତା, ପାହାଡ-ନଦୀ ଆଦି । ଏହା ମୁଁ ମଧୁହାରୀ 
ଠାରୁ ଶିଖୂଛି । 

ଏବେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ହରିଣ ଠାରୁ ମୁଁ କଣ ଶିଖୂଛି । ବେଣୁନାଦ ଶୁଣିକରି, 
ଅଥବା ସଙ୍ଗୀତ ଦ୍ଵାରା ମୋହିତ ହୋଇ ହରିଣଟି ନିଜେ ନିଜକୁ ଭୂଲିଯାଏ ଏବଂ ବାନ୍ଧି 
ହୋଇଯାଏ।। ତେଣୁ ଯତିକୁ ଗ୍ରାମ୍ୟ ସଙ୍ଗୀତ ତଥା ଲୋକ ଅଥବା ଗ୍ରାମ୍ୟ ବିଷୟକ କଥା 
ଶୁଣିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ବିଷୟ କଥା ଶ୍ରବଣ ମାତ୍ରକେ ତା କାରଣ ପ୍ରତି ମୋହ ଉପ୍ରନ୍ନ 
ହେବାକୁ ଲାଗେ । ସଙ୍ଗୀତ ସେତେବେଳେ ହିତକାରୀ ହୋଇଥାଏ, ଯେତେବେଳେ 
ସେଥୁରେ ଭକ୍ତି ରପୁଟ ଥାଏ । ଭକ୍ତିଯୁକ୍ତ ସଙ୍ଗୀତ ତ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
ଭକ୍ତିବିହୀନ ସଙ୍ଗୀତ ବନ୍ଧନର କାରଣ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ମୁଁ ହରିଣଠାରୁ ଶିଖଛି ଯେ 
ଶବ୍ଦ ଅଥବା ଧ୍ଵନିରେ ବା ସଙ୍ଗୀତରେ ଆସକ୍ତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । 


ଆଗକୁ କହୁଛନ୍ତି - ମୁଁ ଦେଖଲି ଯେ ମୀନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାଛର ସ୍ଵାଦରେ ବହୁତ 
ଆସକ୍ତ ଅଛି । ମାଛଧରା ବ୍ଯକ୍ତିର କଣ୍ଟାରେ ଲାଗିଥିବା ମାଂସ ଖଣ୍ଡର ଲୋଭରେ ପଡି 
ସେ ବନ୍ଧନରେ ଆସିଯାଇଥାଏ । ନିଜର ମରଣକୁ ସେ ନିଜେ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରିଥାଏ । 
ସେହିଭଳି ଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାଦାସକ୍ତିର କାରଣରୁ ହିଁ ନିଜର ବିନାଶ ସ୍ଵୟଂ 
କରେ। ଅନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ଜିତିବା ଏତେ କଠିନ ନୁହେଁ ଯେତେ ସ୍ଵାଦେନ୍ଦ୍ରିୟକୁ 


॥ ୭୨୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଜିଚିବା । ଭୋଜନକୁ ଅଳ୍ପ କରି ଅଥବା ବନ୍ଦ କରି ଅନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିମମାନଙ୍କ ଉପରେ ତ 
ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ନ କରାଯାଲପାରେ | ପରନ୍ତୁ, ସେଥୁରେ ସ୍ଵାଦାସକ୍ତି ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ବଢିଯାଏ । 
ତେଣ୍ସ୍‌ ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରସନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନ ଥିବ 
ସେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଜୟ ହୋଇ ନ ଥାଏ । ମନ ଆମର ବଶରେ ନ ଥାଏ । 
ଯିଏ ରସନେନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ଜିତିଗଲାଣି, ବାସ୍ତବରେ ସେ ହି ନିଜର ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ତଥା ମନର 
ସ୍ଵାମୀ ହୋଇପାରିବ . 


ଅବଧୂତଜୀ ଆଗକୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ପିଙ୍ଗଳା ବେଶ୍ୟାଠାରୁ କଣ ଶିଖଁଛନ୍ତି । 
ବିଦେହରାଜ ଜନକଙ୍କର ନଗରୀରେ ପିଙ୍ଗଳା ନାମକ ଜଣେ ବେଶ୍ୟା ରହୁଥିଲା । ସେ 
ନିତ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ କୌଣସି ପୁରୁଷକୁ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରୁଥିଲା, ଯଦ୍ଵାରା ତାକୁ କିଛି 
ଧନପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ଗୋଟିଏ ଦିନ କଥା - ପ୍ରତି ଦିନଭଳି ସେ ସଜାଇ ହୋଇ କାହାକୁ 
ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରିଥିଲା । ଅନେକ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କଲା ପରେ ମଧ୍ଯ କେହି ଆସିଲେ 
ନାହିଁ । ସେତେବେଳେ ଅକସ୍କାତ୍‌ ତା ଉପରେ ଭଗବତ୍‌ କୃପା ହେଲା ଯେ ତା ମନରେ 
ବୈରାଗ୍ୟ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଗଲା । ସେ ନିଜେ ନିଜକୁ ଧକ୍କାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲା ଯେ 
ମୋତେ ଏତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶରୀର - ମାନବ ଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି ଏବଂ ମୁଁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତାକୁ ବିକ୍ରି କରୁଛି । ଏହି ଦୁଷ୍ଟ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଖୁସି କରିବା ନିମନ୍ତେ, ସେମାନଙ୍କର 
କାମନାକୁ ଚରିତାର୍ଥ କରି ଧନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାରେ ମୁଁ ଲାଗିଲି । ମୁଁ କିଭଳି ମୂଢ଼ 
ହୋଇଯାଇଥିଲି ମୁଁ ଏହି ବିଦେହରାଜଙ୍କର ନଗରୀରେ ରହୁଛି - ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରାୟତଃ 
ସମସ୍ତେ ଜ୍ଞାନୀ । ଏଠାରେ ମୁଁ ହିଁ ଏଭଳି ଏକ ପାପୀ ସ୍ତ୍ରୀ ଅଛି । ସର୍ବସ୍ଵକୁ ପ୍ରଦାନ 
କରୁଥିବା ସଚ୍ଚା ପ୍ରେମ-ସୁଖ ବା ପରମାର୍ଥ ଧନ ପ୍ରଦାନ କରୁଥବା ହୃଦୟସ୍ତ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଛାଡି 
ମୁଁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ନଶ୍ଵର ପୁରୁଷମାନଙ୍କର, ତଥା ତାଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥିବା ଧନ 
ପ୍ରତି ଆଶା କରୁଥିଲି । ଏବେଠାରୁ ମୁଁ ଏହିଭଳି ମୋହରେ ପଡିବି ନାହି । ଏଭଳି ନିଶ୍ଚୟ 
କରିବା ମାତ୍ରକେ କୌଣସି ପୁରୁଷର ଆସିବାର ଆଶା ତାର ଚିତ୍ତରୁ ଶୂନ୍ୟ ହୋଇଗଲା । 
ଏବଂ ସେ ପୂର୍ଣ୍ଠତଃ ଶାନ୍ତ ହୋଇ ଶୟନ କଲା । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ବୈରାଗ୍ୟ ଉପ୍ଵନ୍ନ 
ହେଲା ପରେ ପିଙ୍ଗଳା ଯେଉଁଭଳି ଅନୁଭବ କଲା ଏବଂ ତାକୁ କହି ଶୁଣାଇଲା ତାହା 
ପିଙ୍ଗଳାଗୀତ ନାମରେ ପ୍ରଖ୍ୟାତ । ତାହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର । 


॥ ୭୨୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆଶା ହି ପରମଂ ଦୁଃଖଂ ନୈରାଗ୍ୟଂ ପରମଂ ସୁଖମ୍‌ | (୧୧.୮.୪୪) 


ସାର ରୂପରେ ତାର ଭାବ ହେଉଛି ଆଶା ହିଁ ଆମ୍ଭଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ପ୍ରଦାନ କରେ । ଏହି 
ସନ୍ଦ୍୍ଭରେ ଆମର ଗୁରୁଦେବ ସ୍ଵାମୀ ଚିନ୍କୟାନନ୍ଦଜୀଙ୍କର ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଇଂରାଜୀ 
ବାକ୍ୟ ସ୍ମରଣୀୟ ଅଟେ - ଯାହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯିଏ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ମିଥ୍ୟା ଆଶା 
କରିଥାଆନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ହିଁ ଜୀବନରେ ବହୁତ ନିରାଶ ହେବାକୁ ପଡେ, ଅବଧୂତଳଜୀ କହୁଛନ୍ତି, 
“ ପିଙ୍ଗଳା ଠାରୁ ମୁଁ ଶିଖୂୁଛି ଯେ “ ନୈରାଶ୍ଯଂ ପରମଂ ସୁଖମ୍‌! କାହାଠାରୁ କିଛି ଆଶା 
ନ କରିବା ହି ପରମ ସୁଖର ସ୍ଥିତି ଅଟେ । 

ଦେଖନ୍ତୁ କୌଣସି ସନ୍ଥ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଏହା ତ ଅବଧୂତଙ୍କର ମହାନତା ଯେ ସେ 
କହିଲେ ଯେ ମୁଁ ପିଙ୍ଗଳା ଠାରୁ ଶିଖୂଛି । ସତକଥା କହିବାକୁ ଗଲେ ଏହି ମହାରାଜ ତ 
ତା ଘର ନିକଟରେ ବସିଥିଲେ । ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଶରୀରକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ଯେଉଁ 
ପବନ ବହିଲା । ପିଙ୍ଗଳାକୁ ତାର ସ୍ପର୍ଶ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା ମାତ୍ରେ ତା ମନରେ ସେହିଭଳି 
ବୈରାଗ୍ୟ ଉଦୟ ହୋଇଗଲା । ଅନ୍ୟଥା ତାର ମନରେ କେଉଁଠି ବୈରାଗ୍ୟ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତା । ଆପଣଙ୍କୁ ସତ କଥା କହୁଛି ଯେ ସନ୍ଛମାନଙ୍କର କୃପା ଏହିଭଳି 
ଭାବରେ ହୋଇଥାଏ, ଯେ ସେମାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ଦ୍ଵାରା, ସ୍ପର୍ଶ ଦ୍ଵାରା ଆମର ମନ 
ପବିତ୍ରତାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ । ଏଥରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହି । 


ଏବେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ କୁରର ପକ୍ଷୀଠାରୁ କଣ ଶିଖୂଲେ । କୁରର ହେଉଛି 
ଏକ ଶାଗୁଣା ଜାତିର ପକ୍ଷୀ । ଅବଧୁତ କହୁଛନ୍ତି, “ ଗୋଟିଏ କୁରରୀ ପକ୍ଷୀ ତାର 
ମୁହଁରେ ଏକ ମାଂସ ଖଣ୍ଡ ନେଇ ଯାଉଥିଲା। ସେତିକି ବେଳେ କିଛି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଶାଗୁଣା 
ଭଳି ଅନ୍ୟ ବଡ ବଡ ପକ୍ଷୀ ତା ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରି ଦେଲେ । ସେତେବେଳେ ମୁଁ 
ଦେଖୁଲି ଯେ କୁରର ପକ୍ଷୀଟି ସେ ମାଂସ ଖଣ୍ଡକ ଛାଡି ଦେଲା । ଯେତେବେଳେ ସେ 
ମାଂସ ଖଣ୍ଡକୁ ଛାଡିନେଲା, ସେତେବେଳେ ହିଁ ସମସ୍ତ ପକ୍ଷୀଗୁଡିକ ତାକୁ ଛାଡିଦେଇ 
ସେହି ମାଂସ ପିଣ୍ଡ ଆଡକୁ ଗଲିଗଲେ ଏବଂ ଶାନ୍ତି ହୋଇଗଲା । ଏଥୁରୁ ମୁଁ ବୁଝିଗଲି ଯେ 
ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ ସଂସାରର ବସକୁ ଅଧକ ଧରି ରଖନ୍ତ, ତାଙ୍କ ଭପରେ ଅନ୍ୟମାନେ 
ଆକ୍ରମଣ କରିଥାଆନ୍ତ । ତେଣୁ ପ୍ରିୟ ଲାଗୁଥିବା ବସ୍ତୁଜୁ ଅଧକ ଧରି ରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ 
ନୁହେଁ। ସେତେବେଳେ ହିଁ ଶାନ୍ତି ହୋଇପାରିଦ ଏବଂ ପୁଣି ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ପରମାମ୍ବାଙ୍କର 
ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପାରିବ । ” 


॥ ୭୩୦ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଅର୍ଭକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାଳକଠାରୁ ମୁଁ ଶିଖ୍ଛି “ ସଂନ୍ନ୍ୟାସେ ପରମଂ ସୁଖମ୍‌ ” 
( ଭା.ମା.୩୬) ଯେକୌଣସି ବସୁକୁ ଛାଡିଦେବାରେ ହି ସୁଖ ଅଛି | ଧରି ରଖିବାରେ 
ନୁହେଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ବାଳକ କିପରି ହୋଇଥାଏ ? 'କ୍ଷୁଧାଂ ଦେହବ୍ଯଥାଂ ତ୍ୟକ୍ସା ବାଳଃ 
କ୍ରୀଡତି ବସ୍ତୁନି' (ବି.ଚୁ ୫୩୮) ସେ ନିଜ ଦେହର, ଭୋକ-ଶୋଷର ଚିନ୍ତାକୁ ଭୁଲି 
ଖେଳିବାରେ ହିଁ ରମଣ କରେ । ନା ତ ସେ ଭୂତକାଳ କଥା ବିଚାର କରେ, ନା ହଁ 
ଭବିଷ୍ୟ କଥା ଚିନ୍ତା କରେ । ସେ ତ କେବଳ ବଉଭଉମାନରେ ରମଣ କରେ, ଏବଂ ସେ 
ନିଜ ସ୍ଵଭାବରେ ନିଷ୍ପାପ ହୋଇଥାଏ । ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଉଛି ସେ କୌଣସି ମାନାପମାନର 
ଚିନ୍ତା କରେ ନାହିଁ । ସେ ସବୁକିଛି ସହଜ ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରେ । ଯେମିତି କେବେ 
ଯଦି ତାକୁ ତା ମାଙ୍କ ଉପରେ ଅଥବା ଅନ୍ୟ କାହା ଉପରେ କ୍ରୋଧ ଆସେ, ତେବେ 
ତାଙ୍କ ଉପରେ ସେ ପରସ୍ପର କଳି କ୍ରୋଧ କରିପକାଏ। ତା ଟିକିଏ ପରେ ହସିବାକୁ 
ଲାଗେ । ମାଙ୍କର ବେକରେ ହାତ ଦେଇ ତଥା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଶି ପ୍ରେମ ମଧ୍ଯ 
କରିଥାଏ । ଯେତେବେଳେ କି ଯେଉଁ ପିଲାମାନଙ୍କର ପରସ୍ପର କଳି ହୁଏ, ସେମାନଙ୍କର 
ପିତାମାତାମାନେ ନିଜ-ନିଜ ଭିତରେ କଳି କରି ଶତୃତାକୁ ଜୀବିତ ରଖଥାଆନ୍ତି | ଅବଧୁତଜୀ 
କହୁଛନ୍ତି “ ବାଳକ ଠାରୁ ମୁଁ ଶିଖୂଛି ଯେ ନିଜର ମନକୁ ନିର୍ମଳ କରି ସହଜ ଭାବରେ 
ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ତା ସହିତ ଏହା ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଶିଖୂୂଲି ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ଷଣକୁ ( ବଉ୍ଭମାନରେ ) କେଉଁଭଳି ଭାବରେ ` ବଞ୍ଚୁବାକୁ ହେବ । ” 
ଏବେ ଅବଧୁତଜୀ ବର୍ଣ୍ଣନ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ କୁମାରୀ କନ୍ଯାଠାରୁ କଣ 
ଶିଖୂଛନ୍ତି। ଥରେ କୌଣସି କୁମାରୀ ଘରକୁ ବାହାହେବା ନିମନ୍ତେ କିଛି ଲୋକମାନେ 
ଆସି ପହଞ୍ଚୁଲେ । ସେତେବେଳେ ସେ ଘରେ ସେ କୁମାରୀ ଅତିରିକ୍ତ ଅନ୍ଯ କେହି ନ 
ଥଲେ। ତେଣୁ ସ୍ଵୟଂ କୁମାରୀ ହିଁ ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ କଲା । ପୁଣି ତାଙ୍କୁ ବସିବାକୁ କହି 
ସେ ତାଙ୍କର ଭୋଜନ ଆଦିର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିବା ନିମନ୍ତେ ଭିତରକୁ ଗଲା । ଭୋଜନ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ତାକୁ ଧାନ କୁଟିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡିଗଲା | ଯେତେବେଳେ 
ସେ କୁଟିବାକୁ ଲାଗିଲା ତ ତା ହାତର ଚୁଡିଗୁଡିକ ଖନ୍‌-ଖନ୍‌ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା | ତାକୁ 
ଲାଗିଲା ଯେ ଚୁଡିମାନଙ୍କର ଶବ୍ଦରେ ଅତିଥୁମାନଙ୍କୁ ଜଣା ପଡିଯିବ ଯେ ଆମ ଘରେ 
କିଛି ନାହିଁ ଏବଂ ସେଥ୍ରପାଇଁ ମୁଁ ଏବେ ଧାନ କୁଟୁଛି । ଏଭଳି ବିଗ୍‌ର କରି ସେ ଗୋଟିକ 
ପରେ ଗୋଟିଏ ଚୁଡିକୁ ବାହାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଯେତେବେଳେ କେବଳ ଦୁଇ- 
ଦୁଇଟି ଚୁଡି ରହିଗଲା - ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ଖନ୍‌-ଖନ୍‌ ଶବ୍ଦ ଶୁଭୁଥିଲା । ଏହା ଦେଖ 
ସେ ଆହୁରି ଗୋଟିଏ-ଗୋଟିଏ ଚୁଡିକୁ ହାତରୁ ବାହାର କରି ଦେଲା । ଯେତେବେଳେ 
କେବଳ ଗୋଟିଏ- ଗୋଟିଏ ଚୁଡି ରହିଥିଲା ଶବ୍ଦ ହେବା ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲା । 
॥ ୭୩୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଦେଖନ୍ତୁ ଯେଉଁଠାରେ ଦୁଇଟି ଥାଏ ସେହିଠାରେ ଖଟ୍‌-ପଟ୍‌ ହେଉଥାଏ । 
ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ଅଟୋ-ରିକ୍‌ସା ଆଦିର ପଛରେ ଲେଖାଥାଏ- ଏକରେ ଶାନ୍ତି, 
ଦୁଇରେ କ୍ରାନ୍ତି । କୁହାଯାଏ ଯେ ଯେଉଁଠାରେ ଦୁଇଟି ବାସନ ଥ୍ରବ- ସେହିଠାରେ ଶବ୍ଦ 
ଶୁଭିବ । ଦ୍ଵେତରେ ଅଥବା ନାନାତ୍ଵରେ ଶାନ୍ତି କେବେହେଲେ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 
ଯେଉଁଠାରେ ଅଧକ ଲୋକ ଥାଆନ୍ତି - ସେଠାରେ କୌଣସି ନା କୌଣସି କାରଣରୁ 
ଅଶାନ୍ତି ହୋଇଥାଏ । କେବଳ ଦୁଇଜଣ ଥ୍ରଲେ କଥା-ବାର୍ତା ତ ହେବ । ମୁଁ କୁମାରୀଠାରୁ 
ଶିଖୂଛି ଯେ ଏକୁଟିଆ ହିଁ ବିଚରଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଅଦ୍ଵୈତ ଭାବରେ ହିଁ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ 
- କାହିଁକି ନା ଅଦ୍ଵୈତରେ ହିଁ ଶାନ୍ତି ଅଛି । 

ଏବେ ଶରକୂତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାଣ ତିଆରି କରୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି କଥା କହୁଛନ୍ତି । ଥରେ 
ମୁଁ ଦେଖୁଛି ଯେ ଜଣେ ବାଣ ନିର୍ମାଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବାଣର ଅଗ୍ରଭାଗକୁ ଏତେ ଏକାଗ୍ର 
ଭାବରେ ନିର୍ମାଣ କରୁଥଲା ଯେ, ସେହି ରାସ୍ତା ଦେଇ ରାଜାଙ୍କର ପାଲିଙ୍କି ଚାଲିଗଲା କିନ୍ତୁ 
ତାକୁ ଜଣାପଡିଲା ନାହ । କହୁଛନ୍ତି ଏହଭଳି ଭାବରେ ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରିନେଲେ 
ସଂସାରର କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଆମର ମନକୁ କ୍ଷୋଭିତ କରି ପାରିବ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟକୁ ଠିକ୍‌ 
କରିବା ବଦଳରେ, ଯଦି ଆମେ ସ୍ବୟଂ ନିଜର ମନକୁ ହିଁ ଶାନ୍ତ କରିନେବା, ଏକାଗ୍ର କରି 
ନେବା - ତେବେ ଅନ୍ୟ ସବୁ କିଛି ସ୍ଵୟଂ ଠିକ୍‌ ହୋଇଯିବ । ଜୀବନରେ ଯଦି ଅଳ୍ପ 
ଟିକିଏ ମଧ୍ଯ ବୈରାଗ୍ୟ ଥୁବ ତେବେ ମନକୁ ସରଳତାପୂର୍ବକ ଏକାଗ୍ର କରାଯାଇପାରିବ । 
ବୈରାଗ୍ୟ ତଥା ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ମନକୁ କୌଣସି ଲକ୍ଷରେ ସ୍ତରର କରି ଦେଲେ ସେ ଶାନ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ । ଯଦି ତାକୁ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିର କରିବାର ଅଭ୍ୟାସ କରାଯିବ ତେବେ ଯେତିକି 
ଯେତିକି ମନ ସ୍ଵରୂପସ୍ଥ ହେଉଥୁବ, ସେତିକି ସେତିକି ଆମର ସବୁ କର୍ମ ବାସନାଗୁଡିକ 
କ୍ଷୀଣ ହୋଇଯାଏ । ସତ୍ତ୍ଵ ବଢିଯିବା ଦ୍ଵାରା ମନ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ଆଗକୁ ବର୍ଣ୍ଣନ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ସର୍ପଠାରୁ କଣ ଶିଖୁଛନ୍ତି । ସର୍ସ କେବେହେଲେ 
ନିଜ ପାଇଁ ଗର୍ଭ ( ଘର) ତିଆରି କରି ନ ଥାଏ । ପ୍ରଥମରୁ ନିମିତ ହୋଇଥିବା ଗର୍ତରେ 
ପ୍ରବେଶ କରି ସେ ସୁଖ ପୁର୍ବକ ଶୋଇଯାଏ । ଦଉ୍ତାତ୍ରେୟଜୀ କୁହନ୍ତି ଯେ ସର୍ପଠାରୁ ମୁଁ 
ଏହା ଶିଖଛି ଯେ ଯେଉଁଭଳି ତାର କୌଣସି ପ୍ରକାର ନିଶ୍ଚିତ ଘର ନ ଥାଏ, କେବେ 
କେଉଁ ଘରେ ରହେ ତ କେବେ ଅନ୍ୟ କାହାର ଘରେ, ସେହିଭଳି ଭାବରେ ଜଣେ 
ସାଧୁକୁ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଘର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହେବା ଅନୁଚିତ୍‌ । ଯେଉଁଠାରେ କାର୍ଯ୍ୟଥୁବ । 
ସେଠାରେ କିଛି ସମୟ ରହିବ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲା ପରେ ସେଠାରୁ 


୭୩୨ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀକନ୍ଧ 


ଚାଲିଯିବା ଉଚିତ୍‌ | ମୁଁ ତ ଏତିକି ବୁଝିଛି ଯେ ନିଜପାଇଁ କୌଣସି ଘର ନିର୍ମାଣ କର 
ନାହ, ଅନ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମାଣ ହୋଇଥିବା ଘରେ ଯାଇ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ସମସ୍ତେ ଯଦି ଏହିଭଳି କରିବା ନିମନ୍ତେ ବିଗ୍ର କରିବେ, 
ତେବେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବୃକ୍ଷ ତଳେ ରହିବାକୁ ପଡିବ । କାହିକି ନା ସମସ୍ତେ ପ୍ରତୀକ୍ଷା 
କରିଥିବେ ଯେ ଜଣେ କେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ଗୃହ ନିର୍ମାଣ କରିବ, ମୁଁ ଯାଇ ସେଥିରେ 
ରହିବି । ଏଠାରେ କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଯେଉଁମାନେ ସାଧୁ- ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଅଟନ୍ତି, 
ତାଙ୍କର ବହୁତ-ଘର- ଦୋକାନ ନିର୍ମାଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହଁ | ଯେତିକି ଦରକାର ସେତିକି 
କର। 


ଗୂହସ୍ଥମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଗହ ନିର୍ମାଣ କରିବା ସବୁଠାରୁ ବଡ କଉଁବ୍ୟ । ପ୍ରଥମେ 
ଆପଣଙ୍କର ନିଜ ଘର ହେବା ଆବଶ୍ୟକ, କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରୁ ଶିକ୍ଷା ନେବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ 
ସେହି ( ନିଜ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ଗୃହ) ଗୂହ ପ୍ରତି କୌଣସି ଆସକ୍ତି ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । 
ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ଯିବାକୁ ହେଲେ ଗାଲିଯିବା ଆବଶ୍ୟକ । ସେଥୁପାଇଁ ଗୃହ ପ୍ରବେଶ କରି, 
ସର୍ବପ୍ରଥମ ଘରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରାଯାଏ, ଏବଂ ଏଭଳି ଭାବ ରଖାଯାଏ ଯେ 
ଏହି ଘରଟି ଭଗବାନଙ୍କର, ଆମେ ତାଙ୍କର ସେବକ ମାତ୍ର । ଏହି ଭାବରେ ସେ ଘରେ 
ରହିବା ଉଚିତ୍‌ । ସେଥୁରେ ମମତ୍ଵ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଯେପରି ସର୍ପ କିଛି ଦିନ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ ଗର୍ତରେ ରହି ପୁଣି ସେଠାରୁ ବାହାରି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଗରତ୍ତକୁ ରଲିଯାଏ । 
ସେହିପରି ଆମକୁ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଘରକୁ ଛାଡି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଘରେ ଯାଇ ରହିବାକୁ 
ପଡିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ । କୌଣସି ଏକ ବିଶେଷ ଘରେ ଆସକ୍ତି 
ରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଭକ୍ତର ଲକ୍ଷଣ କୁହାଯାଇଛି ଯେ “ ଅନିକେତଃ” 
ତାର ନିଜର କୌଣସି ଘର ନାହିଁ । ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଗବର୍ଯ୍ୟଜୀ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି - ' ନ ନିଶ୍ଚିତଃ 
ନିକେତଃ ୟସ୍ୟ” ତାର କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତ ଘର ନ ଥାଏ । ଏହା ହେଉଛି ମୋର ଗହ 
- ମୁଁ ଏହିଠାରେ ହିଁ ରହିବି - ଏଭଳି ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଯେଉଁଠି ରହିବାକୁ 
ମିଳିଗଲା ସେହିଠାରେ ରହିଯିବା କଥା ସରିଲା। ତେଣୁ ଗୂହସ୍ଥକୁ ଘର ନିର୍ମାଣ କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ କିନ୍ତୁ ସେଥିରେ ଆସକ୍ତି ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ। ତାକୁ ଛାଡିବାର ସମୟ ଆସିଗଲେ 
ଛାଡିଦେବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଉର୍ଣ୍ଣନାଭି ଅର୍ଥ ବୁଢିଆଣୀ, ତାଠାରୁ କଣ ଶିଖୁଛି । ବୁଢିଆଣୀ ନିଜ ମୁଖରୁ ତନ୍ତୁ 
ବାହାର କରି ଜାଲ ବୁଣେ । ସେଥୁରେ ସେ ବିଚରଣ କରେ, ରମଣ କରେ, ଏବଂ ପୁଣି 


॥ ୭୩୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ତାକୁ ନିଜ ଭିତରେ ସାଉଁଟି ନେଇ ଅନ୍ତତଃ ଏକୁଟିଆ ରହିଥାଏ । ସେହିପରି ପରମାତ୍ମା 
ମଧ୍ଯ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସୃଷ୍ଟିକୁ ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକଟ କରି, ସେଥ୍ବରେ ବିହରଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ତତଃ 
ସ୍ଵୟଂଠାରେ ତାର ଲୟ ମଧ୍ଯ କରି ନିଅନ୍ତି । ଏଠାରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଦ୍ଵୈତ, ତ୍ରୈତ 
ଅଥବା ନାନାତ୍ଵ୍‌ କିଛି ନାହିଁ । ସେହି ଏକ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଠାରୁ ଏହି ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟି 
ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି । ସେଥୁପାଇଁ ଅବଧୁତଜୀ କହୁଛନ୍ତି ମୁଁ ବୁଝିଆଣୀଠାରୁ ଶିଖୂଛି ଯେ 
ଭେଦ ବୁଦ୍ଧି ରଖବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଅଦ୍ବୈତ ହି ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ୟ ଅଟେ । ଅନ୍ୟ ସବୁ 
କିଛି ଆଭାସ ମାତ୍ର ଅଟେ, ବାସ୍ତବିକ ନୁହେଁ | 


ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସୁପେଶକୂତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୂଙ୍ଗୀକୀଟଠାରୁ ମୁଁ କଣ ଶିଖଛି । 
ଭୂଙ୍ଗୀକୀଟ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି କୀଟକୁ ନେଇ ଆସି ନିଜର ନିବାସ ସ୍ଥାନରେ ବନ୍ଦ 
କରି ଦିଏ, ସେତେବେଳେ ସେ କୀଟଟି ଭୟ ଯୋଗୁଁ ସେହି ଭୁଙ୍ଗୀର ଚିନ୍ତନ କରି କରି 
ଦିନେ (ନିଜର ପୁର୍ବ ଶରୀରକୁ ନ ଛାଡି) ସେ ଭୁଙ୍ଗୀରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଇଥାଏ । 
ସେହିଭଳି ଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଭୟରେ, ରାଗରେ, ଦ୍ଵେଷରେ, ପ୍ରେମରେ ଅଥବା 
ଯେକୌଣସି ଭାବରେ ନିଜର ମନକୁ ଯେଉଁଠି ଲଗାଇଦେବେ, ଏକାଗ୍ର କରି ନେବେ 
ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ସେହି ସ୍ଵରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି | 


ଅବଧୁତ ଦତ୍ତାତ୍ରେୟଜୀ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହିଭଳି ଭାବରେ ନିଜର ବୁଦିଦ୍ଵାରା 
ଚବିଶ ଗୁରୁଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତ କରିଛି । ଏହାଛଡା 
ମୁଁ ନିଜ ଶରୀରଠାରୁ ମଧ୍ଯ କିଛି ଶିଖୂଛି, ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ କରିଛି । ଜନ୍ମ ହେଉଥିବା- ମୃତ୍ୟୁ 
ହେଉଥିବା ଶରୀରଟି ନଶ୍ଵର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ସାଧନ-ଦ୍ଵାର 
ଅଟେ । କାହିକି ନା ଏହା ଏହିଭଳି ବୁଵିଦ୍ଵାରାଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି ଯାହାକି ବ୍ରହ୍ମର ସାକ୍ଷାକ଼ାର 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅପରୋକ୍ଷ ଅନୁଭବ କରି ପାରିବ । ଯଦ୍ୟପି ଏହି ଶରୀରଟି 
ନଶ୍ଵର ଏବଂ ପୁଣି ମଳମୂତ୍ର ଯୁକ୍ତ ଅପବିତ୍ର ମଧ୍ୟ ତଥାପି ଏହି ଶରୀରରେ ଆମେ ଅଦ୍‌ଵୟ 
ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବା । ସେଥୁପାଇଁ ଏହାକୁ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଲଗାଇବା ଉଚିତ୍‌ । କିନ୍ତୁ 
ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ନୁହେଁ । ଏହି ଶରୀରରୁ ମୋତେ ବିବେକ ତଥା ବୈରାଗ୍ୟର ଶିକ୍ଷା 
ମିଳେ। 

ଦେଖନ୍ତୁ, ଶରୀରକୁ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଦୃଷ୍ଟରେ ଦେଖ୍ବଲେ, ସତଦ୍ଧୁ ସତ ଦୈରାଗ୍ୟ ହୋଇଯିବ। 
କାହିଁକି ନା ଏଠାରେ ଆସକ୍ତ କଲା ଭଳି କିଛି ନାହିଁ । ଏହାର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଅଙ୍ଗକୁ 
ନିକଟରୁ ଦେଖୁଲେ, ସେଥିରେ ଆମଙ୍କୁ ଭଲ ଲାଗବାର କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଅଙ୍ଗ ମିଳିବ 


॥ ୭୩୪ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


କି ? ଏଥୁରେ ମଳ ଅଛି, ମୁତ୍ର ଅଛି, ଝାଳ ଅଛି, ରକ୍ତ ଅଛି, ମାଂସ ଅଛି, ହାଡ ଅଛି, 
ତେବେ କହିଲେ ଏଥ୍ବରୁ କେଉଁଟି ପବିତ୍ର ? କିନ୍ତୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଛାଞ୍ଚ ହୋଇସାରିବା ପରେ 
ଲାଗେ - ଆହା । ଏହାର ପ୍ୟାକିଙ୍ଗ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର । କିନ୍ତୁ ଯଦି ପ୍ୟାକିଙ୍ଗକୁ ଖୋଲି 
ଭିତରକୁ ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ ଦେଖୂବା ଅସମ୍ଭବ । ଏଭଳି ଶରୀର ସହିତ ଏକ ହୋଇ 
ଜୀବ ନାନା ପ୍ରକାରର କଷ୍ଟ ଭୋଗ କରୁଥାଏ, କାହିଁକି ନା ସେ ଶରୀରକୁ ହି ନିଜର 
ସ୍ଵରୂପ ମାନି ବସିଛି ଏବଂ ସେହି କାରଣରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଟଣା-ଓଟରାରେ ବାନ୍ଧି 
ହୋଇ ଦୁଃଖ ପ୍ରାପ୍ତ କରୁଥାଏ । 


ଅବଧୁତଜୀ କହିଲେ ଏହିଭଳି ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ଶିକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତ କରି ମୁଁ ଏହି ଜ୍ଞାନରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇଛି ଏବଂ ମୋର ବୁଝି ଏହି ଜ୍ଞାନରେ ସ୍ଥିର ହୋଇସାରିଛି । 


ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଧ୍ଯାନ ଦେବାର ବିଷୟ ହେଉଛି ଯେ ପୁର୍ବୋକ୍ତ ଚବିଶ ଗୁରୁ _ 
ବାସ୍ତବରେ ଅବଧୂତଜୀଙ୍କର ନିଜ ମନ ହିଁ ଅଟେ । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖୁ ଅବଧୂତ 
ଦତ୍ତାତ୍ରେୟଜୀ ନିଜର ବୁଦିଦ୍ଵାରା ସେହି ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 


ଅବଧୂତବଚଃ ଶ୍ରୁତ୍ଵା ପୂର୍ବେଷାଂନଃ ସ ପୂର୍ବଜଃ । 


° ¿« ଏବ 


ସର୍ବସଙ୍ଗବିନି ମୁଁକ୍ତଃ ସମଚିତ୍ତୋ ବଭୁବ ହ || (୧୧.୯.୩୮) 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉଦ୍ଧବଜୀଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ରାଜା ଯଦୁ ଆମର ପୂର୍ବଜମାନଙ୍କର 
ମଧ୍ଯ ପୁର୍ବଜ ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କର ବଂଶଜ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁ ଆମମାନଙ୍କୁ ଯାଦବ କୁହାଯାଏ । ” 
ଅବଧୁତ ଦତ୍ତାତ୍ରେୟଙ୍କର ଏହି କଥାକୁ ଶୁଣି ଯଦୁ ରାଜା ଅତି ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । ସେ 
ଦତ୍ତାତ୍ରେୟଙ୍କର ପୂଜା- ବନ୍ଦନା କଲେ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ ସର୍ବସଙ୍ଗ ବିନିର୍ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ । 
ଆମକୁ ମଧ୍ଯ ସେହିଭଳି ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ତୁମେ ନିଜ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି 
ନେଲେ ତୁମଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଏହିଭଳି ପ୍ରତ୍ୟେକଠାରୁ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାକୁ ଲାଗିବ । ଜୀବନଚେ 
ପ୍ରକୃତ ଦୃଷ୍ଟି ଥିଲେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବସ୍ତୁଠାରୁ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରିବ ଏବଂ ତତ 
ବିପରୀତ ଯଦି ତୁମେ ମୁଢ଼ ହୋଇ ରହିବ ତେବେ ବ୍ରହ୍ମା ଆସନ୍ତୁ କି ବିଷ୍ଣୁ ସ୍ଵୟଂ ଆ 
ଆମକୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି ତଥାପି ଆମମାନଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ . 


॥ ୭୩୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସଂକ୍ଷେପରେ ଏଠାରେ ପ୍ରଥମରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଆତ୍ମା ହିଁ ପରମ ସତ୍ୟ 
ଅଟେ। ଯାହା-ଯାହା ଦୃଶ୍ୟ ଅଛି, ତାହା ସବୁ କିଛି କେବଳ ଆଭାସ ମାତ୍ର । ତେଣୁ 
ସେହିଠାରୁ ଅଥବା ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ୟ ପ୍ରପଞ୍ଚ ଠାରୁ ନିଜର ମନକୁ ଆଣି ନିଜର ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥ୍ରତ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ ଯଦି ଏହା କରିବାରେ କଠିନତାର ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ପଡେ, 
ତେବେ ପ୍ରଥମେ ନିଜର ମନକୁ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପନ୍ନ କରି ନେବା ଉଚିତ୍‌ । ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଏହି ସମସ୍ତ ଶିକ୍ଷାଗୁଡିକ ( ଚବିଶ ଗୁରୁଙ୍କଦ୍ଵାରା) ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି, ବାସ୍ତବରେ ଏହା 
ସବୁ ସଦ୍‌ଗୁଣଗୁଡିକୁ ସମ୍ପାଦିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ହିଁ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇଛି । 


ତେବେ ଯେତେବେଳେ ଏହି ମନ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ 
ସେତେବେଳେ ସେଥୁରେ ଶୁଦ୍ଧତା ଆସେ, ପୁଣି ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଦ୍ଵାରା, ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସେ 
ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଏବେ ଆଗକୁ ଏହି ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଭଗବାନ୍‌ ବହୁତ 
କଥା ବଣ୍ଠନ କରିଛନ୍ତି, ଯାହାକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ପୂର୍ବ-ପୂର୍ବ ସ୍କନ୍ଧଗୁଡିକରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି । 


ବଦ୍ଧ, ମୁକ୍ତ ତଥା ଭକ୍ତର ଲକ୍ଷଣ 


ପର ଅଧ୍ଯାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵର ଉପରେ ଅବିଦ୍ୟା, 
ଅଜ୍ଞାନ କାରଣରୁ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଆରୋପ ହେଇଛି । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଦୂଷ୍ଟିରେ ଦେହ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଵି, ପ୍ରାଣ ଆଦିର ତଥା ସମଷ୍ି ଅଥବା ସୃଷ୍ଟିର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆକାଶ, ବାୟୁ, 
ଅଗ୍ନି, ଜଳ, ପୁଥିବୀ, ନଦୀ, ପାହାଡ ଆଦି ଆରୋପିତ ହୋଇଅଛି ! ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭାଷାରେ 
ଏହାକୁ ହି ଅଧ୍ୟାସ କୁହାଯାଏ । ଏବେ ଆମର ସ୍ଥିତି ଏପରି ହୋଇଗଲାଣି ଯେ ନିଜର 
ଦେହ ତଥା ନଦୀ, ପାହାଡ ଆଦି ଦୃଶ୍ୟ ଜଗତରେ ଆମର ସତ୍ୟ ବୁଝି ହୋଇଗଲାଣି। 
ସର୍ବାଧାର ଭଗବାନ୍‌ ଯାହା ଉପରେ ଏହି ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ସ୍ଥୁତ୍‌ ସେ ଆମକୁ ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ଆମ୍ମାଧଷ୍ପତ, ଆମା ଉପରେ ପ୍ରତିଭାସିତ ହେଉଥବା, ଏହି 
ଅଧ୍ୟାସକୁ ତଥା ଭ୍ରାନ୍ତିକୁ ଦୂର କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହାକୁ ସମାପ୍ତ କରି ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । 
ଏଭଳି କହିବା ପରେ ସହଜ ଭାବରେ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ ତାକୁ କେଉଁ ଭଳି ଭାବରେ 
ଦୂର କରିପାରିବା ? ତାକୁ ଦୂର କରିବାର ଉପାୟ କଣ ? 


॥ ୭୩୬ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀକ୍ଧ 


ମୟୋଦିତେଷ୍ଵବହିତଃ ସ୍ଵଧର୍ମେଷୁ ମଦାଶ୍ରୟଃ | (୧୧.୧.୧୦୧) 


ପୂର୍ବରୁ ଚର୍ଚ୍ଚିତ ହୋଇସାରିଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହାର ଉପାୟ 
ସଂକ୍ଷେପରେ ବର୍ଣ୍ବନ କରୁଛନ୍ତି । ସର୍ବପ୍ରଥମେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଭକ୍ତିର ସହିତ 
ନିଜ ସ୍ଵଧର୍ମର ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏଭଳି କରିବା ଦ୍ଵାରା ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହେବାକୁ 
ଲାଗେ ଏବଂ ତାପରେ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଛା - ଜିଜ୍ଞାସା ପ୍ରବଳ ହେବାକୁ ଲାଗେ । 


ନିବୃତ୍ତଂ କର୍ମ ସେବେତ ପ୍ରବୂତ୍ତଂ ମତ୍ପରସ୍ତ୍ୟଜେତ୍‌ | 
ଜିଜ୍ଞାସାୟାଂ ସଂପ୍ରବୂତ୍ତୋ ନାଦ୍ରିୟେତ୍‌ କର୍ମଚୋଦନାମ୍‌ || (୧୧.୧୦.୪) 


ଏହାପରେ କର୍ମବାହୁଲ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଧ୍ନକ କର୍ମ ଅଥବା କର୍ମାଧ୍ଵକ୍ୟରେ ପଡିବା 
ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଗର୍ଯ୍ୟଜୀ ତାଙ୍କର “ ସାଧନା ପଞ୍ଚକମ୍‌ 'ରେ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ ବେଦ ପଢି ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମକୁ ବୁଝିବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ ତାକୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ପୂଜା ଭାବି କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ତା ହେଲେ ହିଁ ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ । ତାପରେ ହିଁ 
ଆମ୍ବଜ୍ଞାନର ତୀବ୍ର ଜିଜ୍ଞାସା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ତାପରେ “ ନିଜଗୃହାଶ୍ଭର୍ଷ 
ବିନିର୍ଗମ୍ୟତାମ୍‌ ” (ସାଧନା ପଞ୍ଚକମ୍‌ -୧) ନିଜ ଘରୁ ଶୀଘ୍ର ବାହାରିଯିବା ଉଚିତ୍‌ । 
ଏଭଳି କଥା ଶୁଣି ଯେ କେହି କହିପାରେ ଯେ ମୁଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନ ଘରୁ ବାହାରକୁ ଯାଉଛି, 
ପରିବା ଆଣିବା ନିମନ୍ତେ - ଏଭଳି ନୁହେଁ “ ଗମ୍ୟତାମ୍‌ - ନିଗ୍ରମ୍ୟତାମ୍‌ - ବିନିର୍ଗମ୍ଯତାମ' , 
କହିଲେ ଯେ ଘରୁ ଏପରି ବାହାରିବା ଉଚିତ୍‌ ଯେପରି କି ପୁଣିଥରେ ଫେରିବାକୁ ନ 
ପଡେ । କିନ୍ତୁ ଏହା କେବେ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ? ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ ପ୍ରବଳ ଇଛା ହେବ ସେତେବେଳେ ଏହା ସବୁ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ତାପରେ ଘରୁ 
ବାହାରି କେଉଁଠିକୁ ଯିବାକୁ ପଡିବ । କୌଣସି ବୃକ୍ଷ ତଳେ ଯାଇ କଣ ବସିଯିବ ? ନାହିଁ 
- କହିଲେ- ତାପରେ କୌଣସି ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖକୁ ଯିବାକୁ ପଡିବ । 


ଆଚ୍ର୍ୟୋଃରଣିରାଦ୍ୟଃ ସ୍ୟାଦନ୍ତେବାସ୍ୟୁତ୍ତରାରଣିଃ । 
ତତ୍ସନ୍ଧାନଂ ପ୍ରବଚନଂ ବିଦ୍ୟାସନ୍ଧିଃ ସୁଖାବହଃ || (୧୧.୧୦.୧୨) 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଉପନିଷଦ୍‌ (ତୈତ୍ତରୀୟ)ର ହି କଥା କୁହାଯାଇଛି । ତୈତ୍ତରୀୟ 
ଉପନିଷଦ୍‌ରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ - “ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଃ ପୂର୍ବରୂପମ୍‌ । ଅନ୍ତେବାସ୍ୟୁତ୍ତରରୂପମ୍‌ | 
ବିଦ୍ୟା ସନ୍ଧିଃ । ପ୍ରବଚନଂ ସନ୍ଧାନମ୍‌ ।” (ତୈ. ଭପ, ୧.୩.୪ ) ଗୁରୁ ତଥା ଶିଷ୍ଯର 


ମଧ୍ଯରେ ସନ୍ଧାନ ( ଯୁକ୍ତ କରୁଥିବା ସଂଜ୍ଞା) ହେଉଛି ପ୍ରବଚନ । ପ୍ରବଚନ ଦ୍ଵାରା ଯାହା 
॥ ୭୩୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, ତାକୁ ସନ୍ଧି କୁହାଯାଏ । ତାହା ହେଉଛି ବିଦ୍ୟା । ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ 
ସେତେବେଳେ ହି ଆଗର୍ଯ୍ୟ ପାଖକୁ ଯିବା ଉଚିତ୍‌ । ସେ ଉଚ୍ଚାସନରେ ଆସୀନ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ସେଠାରେ ଯାଇ ତାଙ୍କର ଶ୍ରୀଚରଣ ତଳେ ବସିବା ଉଚିତ୍‌ ¦ ପୁଣି ବିନମ୍ର 


ଭାବରେ ବିଦ୍ୟା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଏଠାରେ ବୁଝିବାର ଯୋଗ୍ୟ ବିଶେଷ କଥା ହେଲା ଯେ ସାଧକକ୍କ, ଜିଜ୍ଞାସାକୁ 
ଆମ୍ଭଜ୍ଞାନ ଅତିରିକ୍ତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବିଷୟରେ ପଡିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଶେଷ କର୍ମ 
ଉପାସନା ଆଦି ସମସ୍ତ ଚେଷ୍ଟା ଲୋକ-ଲୋକାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇଥାଏ । ତେଣୁ ସେ 
ସବୁରେ ନ ପଡି ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ନିଜ 
ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପକୁଃ ଆମ୍ମତତ୍ତ୍ରକୁ ନ ଜାଣିଥିବା କାରଣରୁ, ତାର ଅଜ୍ଞାନ କାରଣରୁ ଜୀବ 
ତ୍ରିଗୁଣ ତଥା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଆଦିକୁ ହିଁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ମାନି ନିଏ ଏବଂ ପୁଣି ଗୁଣ ବା 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥିବା କର୍ମଫଳ ଭୋଗିବା ନିମନ୍ତେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ । 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି, “ ହେ ଉଦ୍ଧବ ! ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଏଠାରେ କଥିତ କ୍ରମାନୁସାରେ 
ତୁମେ ଅଧ୍ଯାସର ନିବାରଣ କରିପାରିବ । ” 


ଏବେ ଉଦ୍ଧବ ପରଚାରୁଛନ୍ତି - ହେ ଭଗବାନ୍‌ ! ଗୁଣମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ 
ତାର ବ୍ୟାପାରଠାରୁ ଅସଙ୍ଗ ରହିବାର ଉପାୟ କଣ ? ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ଗୁଣମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ବିଚରଣ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବନ୍ଧନ ଠାରୁ କେଉଁ ଭଳି ମୁକ୍ତ ରହିପାରେ ? ଏହା ମୋତେ 
ବୁଝାଇ କରି କୁହନ୍ତୁ । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହି କଥା ସ୍ମରଣର ଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ 
ସ୍ରୁତପ୍ରଜ୍ଞର ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏହିଭଳି ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥିଲେ । ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧବ କହୁଛନ୍ତି- 


ନିତ୍ୟମୁକ୍ତୋ ନିତ୍ୟ ବଦ୍ଧ ଏକ ଏବେତି ମେ ଭ୍ରମଃ ॥ (୧୧.୧୦.୩୭) 


ଯିଏ ବଦ୍ଧ, ସେହି ମୁକ୍ତ ଅଟେ । ଆତ୍ମା ଉପରେ ହିଁ ଅଧ୍ୟାସ ହୋଇଯାଇଛି । 
ତେଣୁ ସେ ହିଁ ବନ୍ଧନରେ ଅଛି ଏବଂ ଅଧ୍ୟାସର ନିରାକରଣ ହେବା ମାତ୍ରେଣ ସେ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ଯାଇଥାଏ । ଆତ୍ମା ହେଉଛି ଏକ - ବଦ୍ଧ ହେଉଛି ସେହି ଏବଂ ସେ ହି ପୁଣି ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ 7? ଏହା କିପରି ସମ୍ଭବ ? ମୋତେ ଅତି ଭ୍ରମ ହେଉଛି । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଆପଣ 
ମୋତେ ବୁଝାଇ କରି କୁହନ୍ତୁ । ତେବେ ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ଆରେ 
ଉଦ୍ଧବ ! ଏପରି ଦେଖିଲେ ଏହି ବନ୍ଧନ ଏବଂ ମୋକ୍ଷ କିଛି ନୁହେଁ । ଆତ୍ମାରେ ନା ବନ୍ଧନ 
ଅଛି ନା ମୋକ୍ଷ ଅଛି । ତାହେଲେ ? 


॥ ୭୩୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀକ୍ଧ 


ବଦ୍ଧୋ ମୁକ୍ତ ଇତି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଗୁଣତୋ ମେ ନ ବସ୍ତୁତଃ || (୧୧.୧୧.୧) 


ଗୁଣର ଦୁଷ୍ଟିରେ ହିଁ ଏହି ବନ୍ଧନ ଏବଂ ମୋକ୍ଷର କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । ଗୁଣ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣ, ର ଜୋଗୁଣ ଏବଂ ତମୋଗୁଣ । ଯେଉଁଠାରେ ରଜୋଗୁଣ ତମୋଗୁଣରେ 
ଏକାକାର ହୋଇଛି ସେଠାରେ ସଦ୍ବଗୁଣ ଅତ୍ଯନ୍ତ ନ୍ୟୁନ - ଅଳ୍ପ ଥାଏ | ସେଠାରେ, 
ବନ୍ଧନ, ଦୁଃଖ, ରୋଦନ ଆଦି ଥାଏ । ଏହା ହିଁ ସଂସାର | ଏବେ ତାର ସ୍ାାନରେ ଯଦି 
ସକ୍ତ୍ବଗୁଣ ପ୍ରଧାନ ହୋଇଯାଏ, ଅଧ୍କ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ମୋକ୍ଷର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପସ୍ତିତି 
ହୋଇଯାଏ । ଆତ୍ମାର ଅଜ୍ଞାନ ହି ବନ୍ଧନର କାରଣ ଅଟେ । ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ପରେ ବନ୍ଧନର 
କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ ରହେ ନାହିଁ । 


ଗୋଟିଏ ପ୍ରସିଦ୍ଧ କଥା ଅଛି ଯେ ଜଣେ ଗୁରୁଙ୍କର ଦଶଜଣ ଶିଷ୍ୟ ଥିଲେ ଏବଂ 
ସମସ୍ତେ ମୂର୍ଖ ଥଲେ । ଜଣେ ମୂର୍ଖ, ଦ୍ବିତୀୟ ମହାମୁର୍ଖ, ତୃତୀୟ ପରମ ମୁର୍ଖ, ଚତୁର୍ଥ ମୁର୍ଖ 
ଶିରୋମଣୀ, ପଞ୍ଚମ ମୁର୍ଖ ଚକ୍ରବର୍ଭୀ, ଷଷ୍ଠ ମୂର୍ଖ ସମ୍ରାଟ, ସପ୍ତମ ମୂର୍ଖ ରାଜାଧ୍ରାଜ- 
ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଜଣେ ଜଣଙ୍କ ଠାରୁ ଅଧକ ଥିଲେ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଗୁରୁଙ୍କର 
ପାଖରେ ରହୁଥିଲେ । ଦିନେ ସେ ବିଚାର କଲେ ବସି ବସି ବିରକ୍ତ ଲାଗିଲାଣି, କୁଆଡେ 
ଯାଇ ଟିକିଏ ବୁଲି ଆସିବା । ସେମାନଙ୍କର କଥା ଶୁଣି ଗୁରୁଜୀ କହିଲେ, “ ତୁମେ 
ସମସ୍ତେ ମୂର୍ଖ ଅଟ, କେଉଁଠି ବାଟ ଭୁଲିଯିବ। ” ଶିଷ୍ୟମାନେ କହିଲେ “ ଏବେ ଏହା 
ହେବ ନାହିଁ, କାହିକି ନା ଆମେ ଆପଣଙ୍କ ଠାରୁ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ।” ଗୁରୁଜୀ 
କହିଲେ, “ ତେବେ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ଯାଅ, କିନ୍ତୁ ସମ୍ଭାଳି କରି ଯିବ ଏବଂ ଠିକ୍‌-ଠାକ୍‌ 
ଫେରିଆସିବ । ” 


ମୂର୍ଖ ସମ୍ରାଟ କହିଲା ମୁଁ ନାୟକ ହୋଇଯାଉଛି । ତେବେ ସେ ନାୟକ ହୋଇଗଲା 
ଏବଂ ଚାଲିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଅତି ସୁଖପୂର୍ବକ ଆନନ୍ଦରେ ଖାଇ 
ପିଇ ଯାଉଥଲେ । ଗଲି-ଚାଲି ଗୋଟିଏ ନଦୀ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ ଏବେ ସେହି 
ନଦୀକୁ କେଉଁଭଳି ପାର ହେବେ, ତାହା ସେମାନେ ବୁଝିପାରିଲେ ନାହିଁ । ମୂର୍ଖ ସମ୍ରାଟ 
କହିଲା, “ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କଣ ପହଁରି ଆସୁଛି ?” ସମସ୍ତେ କହିଲେ ହଁ ଆସୁଛି । ମୁର୍ଖ ସମାାଟ 
କହିଲା, “ ତେବେ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ଏବେ ଆମ୍ଭେମାନେ ପହଁରି କରି ନଦୀ ପାର କରିଯିବା ” 
ଏଭଳୀ ନିଶ୍ଚୟ ହେଲା ପରେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ପହଁରୀ-ପହଁରୀ ନଦୀର ଆର 
ପାର୍ଶ୍ଵରେ ଯାଇ ପହଞ୍ଚୁ ଗଲେ । ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଗଲା ପରେ ମୂର୍ଖ ସମ୍ରାଟକୁ ନିଜର 
କର୍ତବ୍ୟ ମନେ ପଡିଲା ସେ କହିଲା ଯେ ସମସ୍ତେ ପଂକ୍ତି ବଦ୍ଧ ହୋଇ ଠିଆ ହୋଇଯାଅ 


॥ ୭୩୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


। ଆମେ ଗଣି କରି ଦେଖବା ଯେ ସମସ୍ତେ ଏହି ପାରକୁ ପହଞ୍ଚୁଲେ କି ନାହିଁ। ସେ ନଅ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗଣିଲା ପରେ କହି ଉଠିଲା, ଆରେ । ଦଶମ କୁଆଡେ ଗଲା ¢? ଗୁରୁଜୀ ଠିକ୍‌ 
କହୁଥୁଲେ। ଏବେ କଣ କରିବା ? ସେ ଚିନ୍ତିତ ହୋଇଗଲା । ଏହା ଦେଖୁ ମୂର୍ଖ 
ଚକ୍ରବର୍ତୀ ହସିବାକୁ ଲାଗିଲା । ସେ କହିଲା - ଏତେ ବର୍ଷ ଧରି ଗୁରୁଜୀଙ୍କର ପାଖରେ 
ରହି ମଧ୍ଯ ତୋତେ ଗଣନା କରି ଆସିଲା ନାହିଁ ! ତୁ ଚାଲ, ପଂକିରେ ଠିଆ ହୋଇଯାଆ, 
ମୁଁ ଗଣନା କରୁଛି। ତାକୁ ପଂକ୍ତିରେ ଠିଆ କରି ସେ ସ୍ଵୟଂ ଅଲଗା ହୋଇଗଲା ଏବଂ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଗଣନା କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । ସେ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ନଅ ଜଣ ଗୁରୁଭାଇମାନଙ୍କର 
ଉପସ୍ଥିତି ନେଲା। ଏହା ପରେ ପରମ ମୂର୍ଖ, ମହାମୁର୍ଖ ଏବଂ ହସି-ହସି ସ୍ଵୟଂ ଗଣନା 
କଲେ, ପରନ୍ତୁ ସମସ୍ତେ ଦେଖୁଲେ ଏଠାରେ ନଅ ଜଣ ହିଁ ଅଛନ୍ତି । 


ଏବେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଏହି ଚିନ୍ତା କରି କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ସେମାନଙ୍କର 
ଦଶମ ଗୁରୁଭାଇ ନଦୀରେ ବୁଡି କରି ମରିଗଲା । ସେମାନେ ଏହା ମଧ୍ଯ ବିଚାର କଲେ 
ନାହିଁ ଯେ ସେ ଦଶମ କିଏ ଥୁଲା ! ତାର ନାମ କଣ ଥିଲା ? ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ କଥା କଣ 
ହୋଇଥିଲା ? କେବଳ ଏତିକି ଯେ ସେମାନଙ୍କର ବୁଵିଟି ମୋହିତ ହୋଇଯାଇଥିଲା । 
ଯଦି ବିଚାର କରାଯାଏ ତେବେ ଏହି କ୍ରନ୍ଦନର, ଦୁଃଖର କାରଣ କଣ ଥରିଲା, ତେବେ 
ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଥାଆନ୍ତା ଯେ ତାର କାରଣ ତ କେବଳ ସେମାନଙ୍କର ବୁଝଦିର 
ମୋହ ଥିଲା, ଅଜ୍ଞାନ ଥିଲା | ସେଠାରେ ନା ତ କେହି ହଜି ଥୁଲେ, ନା କାହାର ମୃତ୍ୟୁ 
ହୋଇଥିଲା। 


ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ଦେଖ କୌଣସି ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ଦୁଃଖର କାରଣ 
ପଚାରିଲା ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଗଣି କରି ଦେଖାଇ ଦେଲେ ଯେ ସେମାନେ ନଅ ନୁହେଁ ଦଶ 
ଅଛନ୍ତି । ପୁଣି ତାଙ୍କୁ ସେ ବୁଝାଇଦେଲା ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଥର ଗଣନା କରୁଥୁବା ସମୟରେ 
ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଗଣନା କରୁଥିଲା ସେହି ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଛି ଦଶମ ବ୍ୟକ୍ତି । ସେ ନିଜେ ନିଜକୁ 
ଗଣୁ ନ ଥିଲା ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତେ ଏହି କଥାକୁ ବୁଝିଗଲେ, ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତେ 
ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ । ନା କେହି ହଜିଯାଇଥଲେ, ନା ପରେ କାହାକୁ ସେମାନେ 
ଖୋଜି ଆଣିଲେ, ନା କେହି ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଥିଲେ, ନା କାହାର ପୁନଃ ଜୀବନ ଆସିଲା । 
ତେବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ସେ ଦଶମ ଶିଷ୍ୟର ହଜିଯିବା ଏବଂ ପୁନଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ଆଦି କେବଳ 
ଅଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ହିଁ ଥିଲା ନା ? ବାସ୍ତବରେ ଦେଖବାବ୍ଦୁ ଗଲେ, ତତ୍‌ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନା କେହି 
ହଜିଥିଲ, ନା କେହି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ । 


॥ ୭୪୦ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ବଦ୍ଧ ଏବଂ ମଲ୍ଲ ଏହି ଦୁହେଁ ବାସ୍ତବରେ ଦୁଇ ନୁହେଁ, ଏହି କଥାକୁ ବୁଝାଇବା 
ନିମନ୍ତେ, ତାର ବିଲକ୍ଷଣତାକୁ ଦର୍ଶାଇବା ନିମନ୍ତେ ମୁଣ୍ଡକ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଦୁଇ 
ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କର କଥା ବଣ୍ଠନ କରାଯାଇଛି । ଗୋଟିଏ ବୃକ୍ଷରେ ଦୁଇଟି ପକ୍ଷୀ ବସିଛନ୍ତି । 
ସେଥର ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷୀ ଚୁପଗ୍ପ୍‌ ବସିଛି, ସେ କିଛି କରେ ନାହିଁ , କେବଳ ସେ 
ଦେଖୁଥାଏ । ଦ୍ବିତୀୟ ପକ୍ଷୀଟି ଫଳ ଖାଉଥାଏ । ଯେତେବେଳେ ଫଳଟି ମିଠା ଲାଗେ, 
ତେବେ ସେ ଖୁସି ହୋଇଯାଏ, ଏବଂ ଯଦି ଫଳଟି ଖଟା ଲାଗେ, ତେବେ ସେ ଦୁଃଖ 
ହୋଇଯାଏ । ଖଟା ସ୍ଵାଦ ଆସିବା ମାତ୍ରକେ, ସେ ଉପର ଡାଳରେ ଶାନ୍ତ ସ୍ଵସ୍ଥ ହୋଇ 
ବସିଥିବା ପକ୍ଷୀକୁ ଦେଖବାକୁ ଲାଗେ । ତାକୁ ଦେଖ ସେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେହି 
କାରଣରୁ ତାର ଆଡକୁ ସେ ଗଲିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରେ । ପରନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ତାକୁ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଫଳଟିଏ ଦେଖାଯାଏ ତେବେ ସେ ପୁଣି ତାକୁ ଖାଇବାକୁ, ତାର ସ୍ଵାଦ 
ନେବାରେ ଲାଗି ଯାଏ । ଏହି ରୀତିରେ ସେ କେବେ ଦୁଃଖର ତ କେବେ ସୁଖ ହୋଇଥାଏ । 
ଏହି ଜୀବ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟର୍ଥରେ, ଯାହା-ତାହା ଫଳକୁ ଚଖୁଥାଏ | ଏହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ 
ଦୁଃଖରେ, ବନ୍ଧନରେ ପଡିଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଆମର ଆମ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରି 
ନିଶ୍ଚଳ ହୋଇ ବସି ରହିଛି । ମୁଣ୍ଡକ ଶ୍ରୁତିର କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ସେହି ପକ୍ଷୀ ଭଳି 
ଯଦି ଏହି ଜୀବ ମଧ୍ଯ ଫଳ ଭୋଗ ଆଦି ଇଚ୍ଛାକୁ ଛାଡି ଦେଖବାକୁ ଲାଗେ, ବିଗ୍ର 
କରେ, ତା ହେଲେ ହି ତାର ଦୃଷ୍ଟି ନିଜର ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ଆଡକୁ ଯାଏ । ତାପରେ - 


ସମାନେ ବୃକ୍ଷେ ପୁରୁଷୋ ନିମଗ୍ନୋଃନିଶୟା ଶୋଚତି ମୁହ୍ୟମାନଃ । 
ଜୁଷ୍ଟଂ ୟଦା ପଶ୍ୟତ୍ୟନ୍ୟମୀଶମସ୍ୟ ମହିମାନମିତି ବିତଶୋକଃ ॥ 
(ମୁ.ଉପନିଷଦ ୩.୧. ୨) 


“ବୀତଶୋକଃ” ତାର ଶୋକ, ଦୁଃଖ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ମନ ଶାନ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ସୁଖର ହୋଇଯାଏ । ଏହି କଥାକୁ ଏଠାରେ ଭାଗବତରେ ଏହିଭଳି 
କୁହାଯାଇଛି । 


॥ ୭୪୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସୁପଣ୍ଠୀବେତୌ ସଦୂଶୌ ସଖାୟୌ 


ୟଦୂଚ୍ଛୟୈତୌ କୃତନୀଡୌ ଚ ବୃକ୍ଷେ । 
ଏକସ୍ତୟୋଃ ଖାଦତି ପିଷପ୍ତଳାନ୍ନ 


ମନ୍ୟୋ ନିରନ୍ମୋଃପି ବଲେନ ଭୂୟାନ୍‌ ॥ (୧୧.୧୧.୬) 


କହୁଛନ୍ତି - ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାର ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ (ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ) ଦୁଇଟି 
ପକ୍ଷୀ, ଯିଏ କି ସଖା ଅଟନ୍ତି, ସେମାନେ ଗୋଟିଏ ବୃକ୍ଷ (ଶରୀର) ରେ ଏକ ସଙ୍ଗରେ 
ରହନ୍ତି । ଏହି ଦୁହିଙ୍କ ଭିତରୁ ଜଣେ ପକ୍ଷୀ ଫଳ ଖାଏ (ସୁଖ ଦୁଃଖ ଭୋଗେ), ପରନ୍ୁ 
ଦ୍ବିତୀୟ ପକ୍ଷୀଟି କିଛି ଖାଏ ନାହିଁ । ସେ ଅସଙ୍ଗ ହୋଇ ସାକ୍ଷୀ ଭାବରେ ସବୁକିଛି 
ଦେଖୁଥାଏ । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି ବନ୍ଧନ-ମୋକ୍ଷ କଣ ? ଏହା ବାସ୍ତବିକ ନୁହେଁ । ଏହା 
ସବୁ କେବଳ ଗୁଣମାନଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ହି ପ୍ରତିଭାସିତ ହୋଇଥାଏ । ଆତ୍ମାରେ ନା ତ ବନ୍ଧନ 
ଅଛି ନା ତ ମୋକ୍ଷ । ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ଜାଣିଥିବା ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷର ସ୍ଥିତି ବଣ୍ଟ୍ଣନ କରି ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି - “ ଦେହସ୍ପିତୋଃପି ନ ଦେହସ୍ପୁଃ” ଦେହରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ସେ ଦେହ 
ମଧ୍ଯରେ ନ ଥାଏ, ( ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବୟଂକୁ ଦେହ ମାନି ନ ଥାଏ) ଏବଂ ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ତ 
“ଅଦେହସ୍ପୋଃପି ଦେହସୁଃ” (୧୧.୧୧.୮) ବାସ୍ତବରେ ଦେହରେ ନ ଥାଇ ମଧ୍ୟ 
ସେ ଦେହରେ ଥାଏ ।॥ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ବିଷୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ମଧ୍ଯ, ତାକୁ ଦେଖୁ ମଧ୍ଯ ସେଥିରେ କେବେହେଲେ ଆସକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷ ବିଷୟକୁ ସମ୍ମୁଖରେ ନ ଦେଖ ମଧ୍ଯ, ତାର କଳ୍ପନା କରି କରି ସେଥୁରେ ଆସକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ। 


ଯେପରି ଜଣେ ସେଠେ୍‌ଙ୍କର ଚ୍ାକରଟି ଦଶ କିଲୋ ତେଲ ନେଇ ସେଠଜୀଙ୍କର 
ପଛରେ ଚ୍ନଲୁଥିଲା । ଚାଲୁ ଗଲୁ ସେ କଳ୍ପନା କରିବାକୁ ଲାଗିଲା ଯେ ଏହି ତେଲକୁ 
ବିକ୍ରିକରି ମୁଁ କିଛି ଟଙ୍କା ଏକାଠି କରିବି, ମୋର ବିବାହ ହେବ, ଏବଂ ମୋର ପନ୍ନା 
ଆସିବ । ତାପରେ ଆମେ ଦୁହେଁ ମଜାରେ ରହିବୁ । ପୁଣି କୌଣସି ଦିନ ତା ସହ 
ଝଗଡା ମଧ୍ଯ ହେବ । ସେ ମୋତେ ମାରିବ ଏବଂ ମୁଁ ପଡିଯିବି । ଏଭଳି ବିଚାର କରିବା 
ବେଳକୁ ତାର ମୁଣ୍ଡରେ ଥିବା ତେଲର ଘଡାଟ ପଡିଗଲା । ସେଠ୍ଦା ତା ଉପରେ 
କ୍ରୋଧ ବୃଷ୍ଟି କଲେ, “ ଆରେ ! ତୁ ମୋର ଦଶ କଲୋ ତେଲ ବେକାର କରିଦେଲୁ | ” 


॥ ୭୪୨ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଏହା ଶୁଣି ସେ ଗକର କହିଲା ଯେ ଆପଣଙ୍କର ତ କେବଳ ଦଶ କିଲୋ ତେଲ ଗଲା, 
କିନ୍ତୁ ମୋର ତ ସଂପୁଣ୍ଠ ପରିବାର ରଲିଗଲା । ଏଠାରେ ବୁଝିବାର କଥା ହେଲା ଯେ, 
ବିଷୟ ସାମନାରେ ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ତାର ଚିନ୍ତନ କରିବା ମାତ୍ରକେ ମନୁଷ୍ଯ ସେଥିରେ 
ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ, ଯେଉଁଭଳି ସେ ଚାକର ! ଏବଂ ପୁଣି ସେହି ବିଷୟର ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଦ୍ଵାରା ଯାହା ସବୁ କର୍ମ ହୁଏ, ସେ ସବୁର କର୍ତା ସ୍ବୟଂକୁ ମାନି, 
ଲୋକମାନେ ବନ୍ଧନରେ ପଡିଯାଆନ୍ତି । 


ନ ସ୍ତୁବୀତ ନ ନିନ୍ଦେତ କୁର୍ବତଃ ସାଧ୍ଵସାଧୁ ବା । 
ବନ୍ଦତୋ ଗୁଣଦୋଷାଭ୍ୟାଂ ବର୍ଜିତଃ ସମଦୂଙ୍ଗମୁନିଃ ॥ (୧୧.୧୧.୧୬) 


ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷର ବର୍ଣ୍ଣନ କରି ଭଗବାନ ଆଗକୁ କହୁଛନ୍ତି - ସେ କାହାର ନିନ୍ଦା- 
ସ୍ତୁତି କରେ ନାହିଁ । ସେ ନା ତ ମନ୍ଦ ଆଚରଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିର ନିନ୍ଦା କରେ ନା ଭଲ 
କାମ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ତୁତି । କୌଣସି ସନ୍ଛ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ କାହାର ଅଧକ ସ୍ତୁତି କର 
ନାହିଁ, କାରଣ ଅଧକ ସୁତି କରିଲେ, ଦିନେ ନିନ୍ଦା ମଧ କରିବାକୁ ପଡିବ | ଆଗକୁ ଯଦି 
ସେ କୌଣସି ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ତେବେ ତାର ନିନ୍ଦା କରିବାକୁ ପଡିବ । କେବଳ 
ଏତିକି ନୁହେଁ, କାହାର ଅଧକ ନିନ୍ଦା କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ, କାହକି ନା ଆଗକୁ ଯଦି ସେ 
କୌଣସି ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ତେବେ ତାର ସୁତି ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ ପଡିପାରେ । ଏହି 
କଥାକୁ ଭଲଭାବରେ ବୁଝି - କେହି ଆମର ସୁତି କରନ୍ତୁ ଅଥବା ନିନ୍ଦା କରନ୍ତୁ ତଦ୍ଵାରା 
ଆମର ମନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାକୁ ଦେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ, ଏବଂ ସେଥୁରେ ବାନ୍ଧି ହେବା 
ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । 
ଏବଂ ଜିଜ୍ଞାସୟାପୋହ୍ୟ ନାନାତ୍ଵଭ୍ରମମାତ୍ମନି । 
ଉପାରମେତ ବିରଜଂ ମନୋ ମୟ୍ୟପ୍ପ୍ୟ ସର୍ବଗେ ॥ (୧୧.୧୧.୨୯) 
ଏହିଭଳି ଭାବରେ ସମସ୍ତ କଥାକୁ ବୁଝି ବିଗରି, ଭେଦ ବୁଦିକୁ ମୋହଜନ୍ୟ 
ନାନାତ୍ଵକୁ, ଭଲ ଭାବରେ ତ୍ୟାଗ କରି ପୁର୍ଣ୍ଣତୟା ମୋ ଭିତରେ ଏକାକାର ହୋଇଯିବା 
ହି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର ଲକ୍ଷଣ । 
ଏହାପରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯଦି କେହି ନିଜର ମନକୁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର 
ପରବ୍ରହ୍ମ ସ୍ବରୂପରେ ଲୀନ କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ, ତେବେ ତାକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ। ବରଣ 


ପୂର୍ବକ ମୋର କଥାକୁ ଶ୍ରବଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ନିଜର ସମସ୍ତ କର୍ମଗୁଡିକୁ ମୋର 
॥ ୭୪୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନିମନ୍ତେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି କର୍ମମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମୋତେ ମାନି କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ତତ୍‌ 
ସହିତ ମୋର ଲୀଳା ଆଜିକୁ ଗାୟନ ତଥା ଅଭିନୟ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ତାହାଲେ ହିଁ ତାର 
ମନ କାମନାଦିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ମୋ ଭିତରେ ରମଣ କରିବାକୁ ଲାଗିବ । ତାକୁ ମୋର 
ଦୂଢ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ଏହିଭଳି ମୋର ଉପାସନା କରିବା ଦ୍ଵାରା ତାର ମନ ଶୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଯିବ, ତାପରେ ସନ୍ଛମାନଙ୍କର ଉପଦେଶ ଦ୍ଵାରା ତାକୁ ମୋର ପରମପଦର ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବ । ଭଗବାନଙ୍କର ଏଭଳି ବଚନ ଶୁଣି ଉଦ୍ଧବ କହୁଛନ୍ତି - 


ସାଧୁସ୍ତବୋତ୍ତମଶ୍ଳେକ ମତଃ କୀଦୂଗ୍‌ବିଧଃ ପ୍ରଭୋ । 
ଭକ୍ତିସ୍ତୟୁପୟୁଜ୍ୟେତେ କୀଦୃଶୀ ସଭିରାଦୂତା || (୧୧.୧୧.୨୬) 


ହେ ପ୍ରଭୋ ! ଏବେ ଆପଣ ମୋତେ ସେହି ଭକ୍ତି ବିଷୟରେ କୁହନ୍ତୁ - ଯେଉଁଠି 
ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଆପଣଙ୍କ ବିଗ୍ବରରେ ଜଣେ ଭକ୍ତ ଉତ୍ତମ-ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତର ମାନ୍ୟତା ପ୍ରାପ୍ତ 
କରେ ଏବଂ ଯାହାକୁ ସାଧୁପୁରୁଷମାନେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶଂସା କରିଥାନ୍ତି । ଏବେ ଭଗବାନ 
ଯାହା କହିଲେ, ତାର ସାର - ସଂକ୍ଷେପରେ ଏତିକି ଯେ, ସାଧକଙ୍କୁ ସଦ୍‌ଗୁଣଦ୍ବାରା 
ସଂପନ୍ନ ତିତିକ୍ଷୁ, ଗମ୍ଭୀର, ଧୈର୍ଯ୍ୟଶୀଳ, ନିଷ୍କାମ, ସତ୍ୟସାର ( ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର ଜୀବନର 
ସାର ସତ୍ୟ ହିଁ ହୋଇଥିବ) କୂପାଳୁ ତଥା ସମସ୍ତଙ୍କର ସେବାରେ ରତ, ସାଧୁପୁରୁଷମାନଙ୍କର 
ସଙ୍ଗ କରିବା ଉଚିତ୍‌, କାହିଁକି ନା ଏଭଳି ସାଧୁପୁରୁଷମାନଙ୍କର ବ୍ୟବହାର ହି ଭକ୍ତର 
ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ । ସେ ଅତି ଗମ୍ଭୀର, ମୁଦୁ, ଓ ପବିତ୍ର ସ୍ଭାବଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ | 
ତାକୁ କାମନାଗୁଡିକ ତ୍ରସ୍ତ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ନା ତ ସେ କିଛି କାମନା କରେ । ସେ 
ସଦୈବ ମୋ ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ ରହି ମନନଶୀଳ ହୋଇ ରହିଥାଏ । ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵର ଚିନ୍ତନ 
କରୁଥାଏ । ସେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରମାଦ କରେ ନାହିଁ । ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ସମଭାବ 
ରଖେ ଏବଂ ଅତି କରୁଣାଶୀଳ ହୋଇଥାଏ । ତା ପାଖରେ ରହି ଭକ୍ତିକୁ ଶିଖ୍ଵବା, ବୁଝିବା 
ଉଚିତ୍‌ । ଏହା ପରେ ଭକ୍ତି ବିଷୟରେ ଅଧକ ଜ୍ଞାନ ନିମନ୍ତେ ସତ୍ସଙ୍ଗ କରିବା ଉଚିତ୍‌। 


॥ ୭୪୪ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କକ୍ଧ 


ସତ୍‌ସନ୍କଂର ମହିମା 


ଏହାପରେ ଏବେ ଭଗବାନ ସତ୍ସଙଂର ମହିମାକୁ ପ୍ରକଟ କରି କହୁଛନ୍ତି “ ତୁମ 
ମନରେ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ତେବେ ତୁମେ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ କର, 
ସନ୍ମୁମାନଙ୍କର ସଙ୍ଗ କର ଏବଂ ଦେଖ ଯେ ସାଧ୍ଵପୁରୁଷମାନେ କେଉଁଭଳି ରହୁଛନ୍ତି, 
ଏବଂ କେଉଁଭଳି ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରୁଛନ୍ତି । ଏହା ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଭକ୍ତି ଅଟେ । ତା 
ସହତ ( ସାଧୁପୁରୁଷ) ସେମାନେ ଯାହା କହିବେ- ତଦନୁସାରେ ତାକୁ ପାଳନ କରିବା 
ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭଲ୍ତ ଅଟେ ।” 


ଭଲ୍ତିର ବର୍ଣ୍ଣନ କରି, ମୂର୍ତି ପୂଜନ, ମୁର୍ଭି ତଥା ଭକ୍ତଦର୍ଶନ, ତାଙ୍କର ସେବା, 
ତାଙ୍କ ମୁଭିର ସ୍ଥାପନା, ଉସ୍ସବ ପାଳନ ଆଦିର ଅତିରିକ୍ତ ଏଠାରେ ଏକ ସୁନ୍ଦର କଥା 
କୁହାଯାଇଛି - 


ଯଦ୍‌ ୟଦିଷ୍ଟତମଂ ଲୋକେ ୟଜଚ୍ଚାତିପ୍ରିୟମାତ୍ମନଃ । 
ତତ୍ତନ୍ନିବେଦୟେନ୍‌ମହ୍ୟଂ ତଦାନନ୍ତ୍ୟାୟ କଳ୍ପତେ ॥| (୧୧.୧୧.୪୧) 


ଭକ୍ତର ଆବଶ୍ୟକ ଯେ ଯାହା କିଛି ତାକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ ଲାଗୁଛି, ତାକୁ ସେ 
ମୋତେ ୯ ଭଗବାନଙ୍କୁ) ଅର୍ପିତ କରି ଦେବ । ସେଥୁପାଇଁ କେଉଁକେଉଁ ତୀର୍ଥରେ ଏହି 
ପ୍ରଥା ଦେଖାଯାଏ ଯେ ସେଠାରେ ଯାଇ ଜଣେ ଭକ୍ତ ନିଜର କୌଣସି ପ୍ରିୟ ବସ୍ତୁକୁ 
ଛାଡିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରେ । କେବେ କେବେ ଲୋକମାନେ ତୀର୍ଥିକୁ ଯାଇ କଖାରୁ 
ଅଥବା କଲରାକୁ ଛାଡିଛି ବୋଲି କହିଥାନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ଯଦି କେହି ପଚାରେ ଯେ ତୁମକୁ 
କଖାରୁ ଏତେ ଭଲ ଲାଗେ ? ସେ କୁହେ- ଆରେ ! ମୁଁ ତ ତାକୁ କେବେ ଖାଏ ନାହିଁ। 
ଖାଏ ନାହିଁ ? ଯାହା ତୁମକୁ ପ୍ରିୟ ନୁହେଁ, ତୁମେ ତାକୁ ଛାଡି ଦେଇଛ । ଏହିଭଳି ନୁହେଁ। 
ନିଜର ପ୍ରିୟ ବସ୍ତୁକୁ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପିତ କରିବା ଉଚିତ୍‌। 


ପ୍ରାୟେଣ ଭଳ୍ତିୟୋଗେନ ସତ୍‌ସଙ୍ଗେନ ବିନୋଦ୍ଧବ । 
ନୋପାୟୋ ବିଦ୍ୟତେ ସଧ୍ଧଂଗ୍‌ ପ୍ରାୟଣଂ ହି ସତାମହମ୍‌ ॥ (୧୧.୧୧.୪୮) 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ତୁମେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତ ଏବଂ 
ସାଧୁପୁରୁଷଙ୍କର ବିଷୟରେ ଜାଣିବା ନିମନ୍ତେ ଚାହୁଁଛ, ତେବେ ଏହି କଥାକୁ ମନ ଦେଇ 
ଶୁଣ । ମୋ ମତରେ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ତଥା ଭକ୍ତିଯୋଗ ଭଳି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉପାୟ ନାହି, 


॥ ୭୪୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଯଦ୍ଵାରା ତୁମକୁ ସମସ୍ତ ରହସ୍ୟ ବୁଝି ହେବ । ଯୋଗ, ଶାଙ୍ଯ, ଜପ, ସ୍ବାଧାୟ, ତ୍ୟାଗ, 
ଇଷ୍ଟାପୁର୍ଭ, ବ୍ରତ, ତୀର୍ଥ ଆଦି ମୋତେ ଭକ୍ତ ତଥା ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଭଳି ପ୍ରସନ୍ନ କରେ ନାହିଁ । 
ସେ ସବୁ ଅପେକ୍ଷା ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଦ୍ଵାରା ମୋର ପ୍ରାପ୍ତି ଅତି ଶୀଘ୍ର ଏବଂ ଅତି ସହଜରେ 
ହୋଇଯାଏ । ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଦ୍ଵାରା ଧୀରେ ଧୀରେ ମନର ଦୁଃସଙ୍ଗକୁ ଦୂର କରି ଦେଇଥାଏ। 


ସତ୍‌ସଙ୍ଗତ୍ଵେ ନିସଙ୍ଗତ୍ଵଂ ନିସଙ୍ଗତ୍ଵେ ନିର୍ମୋହତ୍ଵମ୍‌ । 
ନିର୍ମୋହତ୍ଵେ ନିଶ୍ଚଳତତ୍ତ୍ଵଂ ନିଶ୍ଚଳତତ୍ତ୍ଵେ ଜୀବନ୍ଧୁଲ୍ତିଃ ॥ 
(ଭଜ ଗୋବିନ୍ଦମ୍‌-୬) 


ଭଗବାନ୍‌ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଜୀ ମଧ୍ଯ “ ଭଜଗୋବିନ୍ଦ' ରେ ସତ୍ସଙ୍ଗର ମହିମା ଗାନ 
କରିଛନ୍ତି । ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଦ୍ଵାରା ଆମର ବିଷୟାସକ୍ତି କମ୍‌ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମନରେ 
ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯାଏ । ବିବେକର ଜାଗ୍ରତ ଦ୍ଵାରା ସତ୍ୟ-ଅସତ୍ୟର ଭେଦ ବୁଝି 
ହୋଇଯାଏ, ଏବଂ ପୁଣି ତତ୍ତ୍ଵର ବୋଧ ମଧ୍ଯ ହୋଇଯାଏ । “ଜ୍ଞାତେ ତତ୍ତ୍ଵେ କଃ 
ସଂସାରଃ ' ( ଭଜଗୋବିନ୍ଦମ୍‌- ୧ ୦) ତତ୍ର ବୋଧ ହୋଇଗଲା ପରେ ସଂସାର ରହେ 
ନାହିଁ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି “ ସତ୍ସଙ୍ଗର ପ୍ରଭାବରେ ହି ବ୍ୟାଧ, ଗଣିକା, ଗଜ, 
ଅଜାମିଳ, ବିଭୀଷଣ, ନିଷାଦରାଜ, ଜଟାୟୁ, ଶବରୀ, ସୁଗ୍ରୀବ ତଥା କେଜାଣି କେତେ 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ଏବଂ ହୀନ ଜାତିର ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ । କେବଳ 
ଏତିକି ନୁହେଁ ଯେଉଁ ଗୋପୀମାନେ କାମ ଭାବରେ ମଧ୍ଯ ମୋର ସଙ୍ଗ ଲାଭ କରିଥଲେ 
ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତେ ନିଷ୍କାମ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ” 


ମାମେକମେବ ଶରଣମାତ୍ମାନଂ ସର୍ବଦେହିନାମ୍‌ । 
ୟାହି ସର୍ବାମ୍ରଭାବେନ ମୟା ସ୍ୟା ହ୍ୟକୁତୋଭୟଃ || ( ୧୧.୧୨.୧୫) 


“ ତେଣୁ ସବୁକିଛି ଛାଡି ମୋର ଶରଣରେ ଆସି ଯାଅ । ତୁମକୁ ସମସ୍ତ ଭୟରୁ 
ମୁକ୍ତି ମିଳିଯିବ ।”” ଏତେ ସବୁ ଶ୍ରବଣ କରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଉଦ୍ଧବ କହୁଛନ୍ତି, “ ଭଗବାନ 
ଆପଣ ମୋତେ ବୁଝାଉଛନ୍ତି, ମୁଁ ଶ୍ରବଣ କରୁଛି ଏବଂ ମୋତେ ଶୁଣିବା ଯୋଗୁଁ ଆନନ୍ଦ 
ରସ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି । ତଥାପି, ସମସ୍ତ ବିଷୟକୁ ମୁଁ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିପାରୁ 
ନାହିଁ| ” ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧବ ଯେଉଁ ଭଳି ଆମର ମନ କଥାଦୁ ଦହୁଛନ୍ତି “ ଭଗବାନ 
ଆପଣ ମୋତେ ବୁଝାଇ କୁହନ୍ତୁ ଯେ ମୋତେ କଣ କରିବାକୁ ହେବ ? ସବୁକିଛି ଛାଡି 
ଆପଣଙ୍କର ଶରଣ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ଅଥବା ନିଜର କଉତ୍ତବ୍ୟର ପାଳନ କରିବା 


॥ ୭୪୬ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧଂ 


ଉଚିତ୍‌ ?” ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ ଉତ୍ତର ଦେଇ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ପରୋକ୍ଷ ପରମାମ୍ମା ହିଁ 
ସାକ୍ଷାତ ଅପରୋକ୍ଷ ଅଟନ୍ତି । ସମସ୍ତ ରୂପରେ ମୁଁ ହିଁ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି । ମାୟାର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇ ସଂସାର ବୃକ୍ଷ ରୂପରେ ପରମାମ୍ମା ହିଁ - ମୁଁ ହିଁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ 
ଜ୍ଞାନକୁ ' ଗୁରୁପାସନୟୈକଭକ୍ତ୍ୟା' ଗୁରୁଙ୍କର ଉପାସନାରୂପୀ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ତାକୁ 
ଜାଣ । ଜ୍ଞାନରୂପୀ ଖଣ୍ଡା ଦ୍ଵାରା ଅଜ୍ଞାନକୁ, ନିଜର ଜୀବଭାବକୁ କାଟି ପରମାତ୍ମା ସ୍ଵରୂପରେ 
ସ୍ଥଥତ ହୋଇଯାଅ । 


ହଂସୋପାଖ୍ୟାନ 


ଏହାପର ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗୁଣମାନଙ୍କର ବଣ୍ଣିରନ କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ପ୍ରଥମେ ନିଜର ସଭ୍୍ଵଗୁଣକୁ ବର୍ଛନ କରି ନିଜର ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ରଜୋଗୁଣ ତଥା ତମୋଗୁଣକୁ କ୍ଷୀଣ କରି ନେବା ଉଚିତ୍‌ । ସତ୍‌ଶାସ୍ତ୍ର ସେବନ ଦ୍ଵାରା, 
ସତ୍ତବଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ଧର୍ମାଚରଣ, ଧର୍ମାଚରଣ ଦ୍ଵାରା ଚିତ୍ତଶୁବିି ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧଚିତ୍ତ ଦ୍ଵାରା - 
ଗୁରୁଙ୍କର ଉପଦେଶ ଶୁଣିଲେ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵର ଜ୍ଞାନ ଉଦୟ ହୁଏ । 


ଉଦ୍ଧବ ପୁଣି ଥରେ କହୁଛନ୍ତି, “ ଭଗବାନ୍‌ ସଂସାରରେ ଲୋକମାନେ ପ୍ରାୟଃ ଏହି 
କଥାକୁ ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ ବିଷୟ ସୁଖଟି ପରିଣାମରେ ଦୁଃଖ ପ୍ରଦାନ କରେ । ତଥାପି 
ସେମାନେ ସେଥ୍ରରେ ରମଣ କରୁଥାଆନ୍ତି । ଏଭଳି କାହିଁକି ? ଏହାର କାରଣ କଣ ? ” 
ଦେଖନ୍ତୁ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଲୀଳା, ବନ୍ଧ, ମୋକ୍ଷ, 
ତତ୍ତ୍ଵ, ଅତତ୍ତ୍ଵ ଆଦି ଅନେକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସେ । କେବେ କେବେ ଲାଗେ ଏଥୁରେ କେବଳ 
କାହାଣୀଗୁଡିକ ହିଁ ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ, ଗଭୀର 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ ଏପରି ନୁହେଁ । ସମସ୍ତ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ତତ୍ତ୍ଵ ଜ୍ଞାନ ପରିପୂର୍ଣ 
ଅଛି। ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - “ ଉଦ୍ଧବ ! ତୁମେ ଠିକ୍‌ କହିଛ ! ତୁମେ ଯାହା ପଗରିଲ 
ତାକୁ ଏତେ ସହଜରେ ବୁଝି ହେବ ନାହିଁ । ଏହାର ମୁଳ କାରଣ ହେଉଛି ଯେ ଆମର 
ଦେହରେ । ସ୍ଥୁଳ, ସୁକ୍ଷ୍ମ ଆଦି) ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ବୁଦ୍ଧି ( ଅହଂ ବୁଝି) ହୋଇଯାଇଛି, ତାହା ହିଁ 
ତାର ସତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରଧାନ ମନକୁ ରଜୋଗୁଣୀ କରିଦିଏ ଏବଂ ପୁଣି ବିଷୟରେ ଲିପ୍ତ ହୋଇ ସେ 
ଶୁଦ୍ଧ ବିବେକର ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ହଜାଇ ଦେଇଥାଏ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଜଣେ ସାଧକକୁ ହତାଶ ନ 
ହୋଇ ସତତ ପ୍ରୟାସ ରତ ହୋଇ ନିଜର ମନକୁ ମୋ (୯ ପରମାତ୍ମା) ଠାରେ ଲଗାଇବା 
ଉଚିତ୍‌ { କେବଳ ତୁମକୁ ନୁହେଁ, ଏହି କଥାକୁ ସନତ୍‌କୁମାରମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଏତେ ଶୀଘ୍ର 
ଚୁଝିହୋଇ ନ ଥିଲା । ସେତେବେଳେ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ଯୋଗର ଏହି ଉପଦେଶ ଦେଇଥିଲି।” 


॥ ୭୪୭ |॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 

ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ଏପରି ବଚନ ଶୁଣି ଉଦ୍ଧବଙ୍କର ମନରେ ସେହି ଉପଦେଶକୁ 
ଶୁଣିବା ନିମନ୍ତେ ଇଛା ହେଲା । ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - “ ଭଗବାନ ଆପଣ 
ସନତ୍‌କୁମାରମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଉପଦେଶ ଦେଇଥୁଲେ, ଯେଉଁ ରୂପରେ ଦେଇଥୁଲେ, 
ତାହା ସବୁ ମୁଁ ଜାଣିବାକୁ ଚାହୁଁଛି ।” ତାପରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - ଥରେ ଯେତେବେଳେ 
ସନତ୍‌କୁମାରମାନଙ୍କୁ ଏହି ବିଷୟରେ ଶଙ୍କା ହେଲା, ତେବେ ସେମାନେ ଶଙ୍କା ନିବାରଣାର୍ଥ 
ନିଜର ପିତା ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲେ । ସେଠାରେ ଯାଇ ଯୋଗର ଏହି ଅନ୍ରିମ ବା ସୂକ୍ଷ୍ମ 
କଥାକୁ ଜାଣିବା ନିମନ୍ତେ ସେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ - 


ଗୁଣେଷ୍କାବିଶତେ ଚେତୋ ଗୁଣାଶ୍ଚେତସି ଚ ପ୍ରଭୋ । 
କଥମନ୍ୟୋନ୍ୟସଂତ୍ୟାଗୋ ମୁମୁକ୍ଷୋରତିତିତୀଷ୍ଷୌଃ ॥ (୧୧.୧୩.୧୭) 


ଭଗବନ୍‌ ! ବିଚାର କରି ଦେଖୁଲା ପରେ ଲାଗେ ଯେ ମନ ହି ବିଷୟ ଆଡକୁ 
ଗଲିଯାଉଛି, କିନ୍ତୁ ଏପରି ନୁହେଁ | ବିଷୟ ମଧ ମନ ଭିତରେ ଏକାକାର ହୋଇଯାଇଛି | 
ମନ ଗୁଣରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଷୟରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ଗୁଣ ଗୁଡିକ ମନ ଭିତରେ 
ଆସି ଯାଇଛନ୍ତି । ଏପରି ସ୍ଥିତିରେ ଯେଉଁ ସାଧକଗଣ ସଂସାର-ସାଗରକୁ ପାର କରି ମୁକ୍ତ 
ହେବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି। ସେମାନେ ନିଜର ମନକୁ ବିଷୟଠାରୁ କିପରି ଅଲଗା କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ ? ଯେପରି ଯଦି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ବାକ୍ଵରେ ଅଛି, ତେବେ ତାକୁ ବାକ୍ଵରୁ ବାହାର 
କରିପାରିବା, ପକ୍ଷୀ ପଞ୍ଜୁରୀରେ ଥିଲେ ସିନା ତାକୁ ପଞ୍ଜୁରୀରୁ ବାହାର କରିପାରିବା, 
କିନ୍ତୁ କଣ ଲହଡିକୁ ଜଳ ଠାରୁ ବାହାର କରିପାରିବା ? ଲହଡିରେ ଜଳ ଅଛି ଏବଂ 
ଜଳରେ ଲହଡି ଅଛି । ଏପରି ସ୍ତ୍ରିତିରେ କାହାକୁ କାହାଦ୍ଵାରା ଅଲଗା କରିବା ? 


ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ ସନତ୍‌କୁମାରମାନେ ନିଜର ପିତା ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ପଚାରିବାରୁ ବ୍ରହ୍ମା ଏହି 
ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇପାରିଲେ ନାହିଁ କାହିଁକି ? ସେଥ୍ରପାଇଁ ଯେ ସେ ସମୟରେ ସୃଷ୍ଟି 
ନିର୍ମାଣ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟସ୍ତ ଥିଲେ | ' ନାଭ୍ୟପଦ୍ୟତ କର୍ମଧୀଃ”( ୧୧.୧୩., ୧୮) | କର୍ମରେ 
ସଂଲଗ୍ନ ବୁଦ୍ଧିକୁ ତତ୍୍ଵନ୍ଞାନ କଥା ନା ଭଲ ଲାଗେ, ନା କିଛି ବୁଝି ହୁଏ, ନା ସେତେବେଳେ 
ସେଥିରେ କିଛି ରସ ମିଳେ । ଯେପରି ମାଆ ଭୋଜନ ନିର୍ମାଣରେ ବ୍ୟସ୍ତ ଥାଏ ଏବଂ 
ସେହି ସମୟରେ ବାଳକଟି ଆସି ଯଦି କୌଣସି ସାଧାରଣ ପ୍ରଶ୍ନଟିଏ ପଚଗ୍ରେ, ତେବେ 
ସେ ସମୟରେ ମାଙ୍କୁ ତାର ଉତ୍ତର ଆସି ନ ଥାଏ । ତେବେ ଏଠାରେ ବ୍ରହ୍ମା ମଧ୍ଯ 
କହୁଛନ୍ତି, “ ଜଣା ନାହିଁ |” ସେ ସମୟରେ ସେ ନିଜର ମାନସ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କର ( ସନତ୍କୁମାର 


॥ ୭୪୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ମାନଙ୍କର) ପ୍ରଶ୍ନ ବୁଝି ପାରିନଥିଲେ, ଧାନ ଲଗାଇବା ପରେ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ତାର ଉତ୍ତର 
ମିଳି ନ ଥିଲା । ତେଣୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ କଲେ । 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉଦ୍ଧବଜୀଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି। “ ସେତେବେଳେ ମୁଁ ହିଁ ହଂସ ହୋଇ 
ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁ ଯାଇଥିଲି ।” ତେବେ ଭଗବାନ ହିଁ ହଂସ ରୂପରେ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚି 
ସନତ୍‌କୁମାରମାନଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ଦେଲେ । ସେଥପାଇଁ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ହଂସଗୀତା 
ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହୋଇଅଛି । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ ହଂସ ହୋଇ ସେଠାରେ କାହିକି ପହଞ୍ଚୁଥିଲେ ? 
ହଂସ କାହାକୁ କହନ୍ତି ? ଅହଂ + ସଃ = ହଂସଃ । “ହଂସ” ଶବ୍ଦରେ “ଅଂର ଲୋପ 
ହୋଇଯାଇଛି। ହଂସର ବିଶେଷତା ହେଉଛି, ସେ ନୀର-କ୍ଷୀରର ବିବେକ କରିବାରେ 
ସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ। ଦୁଧ ଏବଂ ଜଳକୁ ଅଲଗା କରିବା ବହୁତ କଠିନ ହୋଇଥାଏ, 
ପରନ୍ତୁ ହଂସ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ଅଟେ । ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ବିବେକୀ 
ପୁରୁଷ ହିଁ ଏକତ୍ଵ ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଏହି ସତ୍ୟକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିଥାଏ ଯେ “ସଃ” 
- “ସେ” ମୁଁ (ଅହଂ) ହିଂ ଅଟେ | ' ସୋଃହଂ-ହଂସଃ” | ପ୍ରକୃତ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଥିଲା 
ଯେ ମନରେ ଗୁଣ (ଅବା ବିଷୟ) ଏବଂ ଗୁଣରେ ମନ, ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଦୁହେଁ 
ଗୋଟିଏ ଅନ୍ୟ ସହିତ ଭିତରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ (ଏକାକାର) ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ଏଭଳି ସ୍ତ୍ରୁତିରେ 
କିପରି ମନକୁ ବିଷୟ ଠାରୁ ଅଥବା ଗୁଣଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ କରାଯିବ ? ତେବେ ସେଥୁପାଇଁ 
ଅଥବା ପୂଥକ୍‌କରଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ବିବେକର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ। ସେଥୁପାଇଁ 
ଭଗବାନ ବିବେକରୂପୀ ହଂସ ହୋଇ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ । 


ଅକସ୍କାତ୍‌ ଏକ ଉଜ୍ଜଳ ଶ୍ଵେତବର୍ଣ୍ଣର ହଂସକୁ ସେଠାରେ ପ୍ରକଟ ହେବା ଦେଖୁ 
ବ୍ରହ୍ମା ଚକିତ ହୋଇଗଲେ । ସେ ବିଗ୍ର କରି କହିଲେ, ଆରେ ! ମୁଁ ଏହି ପକ୍ଷୀକୁ ମୁଁ 
ତ ରଚନା କରିନାହିଁ । ଏହା ମୋ ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରାଣୀ ନୁହେଁ । ତେବେ ପୁଣି ଇଏ କିଏ ? 
ତେବେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖି ସନକାଦିକୁମାରମାନେ ହଂସରୂପୀ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଗଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ଚରଣ ବନ୍ଦନା କରି ତାଙ୍କୁ ପଚାରିଲେ ଯେ ଆପଣ କିଏ ? 
ସନକାଦିମାନେ ତତ୍ତ୍‌ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଥିଲେ, ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ 
ହେଉଛି ବ୍ୟର୍ଥ । ଆତ୍ମା ହେଉଛି ଗୋଟିଏ । ସେହି ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି । ଏବଂ 
ଏହି ଶରୀରତଃ ପାଞ୍ଚଭୌତିକ ଅଟେ । ତେଣୁ ସେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ସମାନ । 
ଏଭଳି କଥା ଶୁଣି ବ୍ରହ୍ମା ବୁଝିଗଲେ ଯେ ଇଏ ତ ସ୍ଵୟଂ ନାରାୟଣ ଭଗବାନ ଅଟନ୍ତି । 


॥ ୭୪୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବ୍ରହ୍ମା କହୁଛନ୍ତି - ଭଗବାନ୍‌ ! ଆପଣ ଏମାନଙ୍କର ( ସନତ୍‌କୁମାରମାନଙ୍କର) ପ୍ରଶ୍ନର 
ସମାଧାନ କରନ୍ତୁ, ମୋର ତ ବୁଝି ଗ୍ରାହ୍ୟ ହେଉ ନାହିଁ । 


ତେବେ ଭଗବାନ ସଂକ୍ଷେପରେ ଉତ୍ତର ଦେଲେ । କହୁଛନ୍ତି - ମନ ଓ ବିଷୟ 
ଗୋଟିଏ ଅନ୍ୟ ଭିତରେ ପ୍ରବିଷ୍ଠ ହୋଇଅଛି ଏବଂ ତୁମେ ସେହି ମନକୁ ବିଷୟଠାରୁ 
ଅଲଗା କରିବା ନିମନ୍ତେ ଚାହୁଁଛ । ଏହା ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର କଥା । ପ୍ରଥମେ ତୁମେ ଜାଣିଥାଅ 
ଯେ ମନ ଏବଂ ବିଷୟ ଏହି ଦୁଇଟି ପ୍ପଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ନୁହେଁ, ଏକ ହିଁ ଅଟେ । ଏହି 
ଦୁଇଟିଯାକ ମାୟିକ ଅଟେ, ମାୟାର ବୃଭ୍ଭି ଅଟେ, ଆଭାସ ଅଟେ, ଆମ୍ବା ଉପରେ 
କେବଳ ଆରୋପିତ ହୋଇଅଛି । ତୁମେ ଏହି ଦୁଇଟିକୁ ସତ୍ୟ ମାନି ନେଇଛ, ଦୁଇଟିଯାକୁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରି ନେଇଛ । କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମାରେ ନା ତ ଗୁଣ ଅଛି, ନା ତ ମନ 
ଅଛି । ସତ କଥା କହିବାକୁ ଗଲେ, ଯାହା ସତ୍ୟ, ଆତ୍ମତତ୍୍‌ ଅଟେ, ସେ ଏହି ଦୁଇଟିଯାକ 
ଠାରୁ ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ରେ । ଯେତେବେଳେ ତୁମର ଧ୍ଯାନ ତା ଆଡକୁ ଯିବ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେତେବେଳେ 
ତୁମେ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵର ଚିନ୍ତନ କରିବ, ସେତେବେଳେ ଏହି ଦୁଇଟିଯାକ (ବିଷୟ ଏବଂ 
ମନ” ଠାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ । 


ଏହି ତ୍ରିଗୁଣ ହିଁ ଗୋଟେ ପାଖରେ ମନ ଏବଂ ଅପରପାରଶ୍ଵ୍ଵରେ ବିଷୟ ହୋଇ 
ଭାସିତ ହେଉଅଛି । ତାହା କିପରି ? ଯେପରି, କୌଣସି ଶିଶୁ ଯେତେବେଳେ ଅଙ୍ଗୁଳି 
ଶୋଷୁଥାଏ, ତେବେ ତାର ମୁଖ୍ୟ ଭୋକ୍ତା ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ ତାର ଅଙ୍ଗୁଳିକୁ 
ଭୋଗ୍ୟ ବିଷୟ କରିଥାଏ । ତେବେ ଧ୍ଯାନ ଦେଲେ, ବାସ୍ତବରେ ଏଠାରେ ଭୋକ୍ତା ଏବଂ 
ଭୋଗର ବିଷୟ ଦୁହେଁ ଦୁଇଟି ନୁହଁନ୍ତି । ମୁଖ ଏବଂ ଅଙ୍ଗୁଳି ଏହି ଦୁଇଟିଯାକ ସେ ଶିଶୁ 
ଦେହର ଅଙ୍ଗ ମାତ୍ର । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ତାର ସ୍ଵୟଂ ଦେହଟି ମଧ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧ ଅହଂ- 
ଆତ୍ମାତତ୍ତ୍ଵ ଉପରେ ଆରୋପିତ ହୋଇଅଛି । ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ଯଦି କେହି ମନକୁ 
ବିଷୟଠାରୁ ଅଲଗା ଅଲଗା କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛି, ତେବେ ଏହା କେବେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ତଥାପି ମନ କଣ, ଏହା ବିଚାର କରିବା ପରେ ମନର କୌଣସି ଅସିତ୍‌ ରହେ ନାହିଁ | 
ସେତେବେଳେ କେବଳ ତୁମର ସ୍ଵରୂପ ହିଁ ରହିବ । ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର ହଂସାବତାର 
ଥିଲା । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ '“ ହଂସଗୀତା ' କହନ୍ତି | 


ଭଗବାନ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତ, “ ଏହିଭଳି ଭାବରେ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ଶଙ୍କାର 
ନିବାରଣ କରିଥିଲି । ତାପରେ ସନକାଦି ପରମରଷିମାନେ ପରମଭକ୍ତ ଭାବରେ ମୋର 
ପୂଜା କଲେ । ସଂସ୍ତୁତି କଲେ ଏବଂ ତାପରେ ମୁଁ ସେଠାରୁ ଅନ୍ତଦ୍ଧାନ ହୋଇ ନିଜ 


॥ ୭୫୦ | 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀକ୍ଧ 


ଧାମକୁ ଫେରି ଆସିଲି । ଏବେ ତୁମେ ଚିନ୍ତା ତ୍ୟାଗ କରି ମୋର ଭଜନ କର । ତୁମ 
ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ହୋଇଯିବ । ” ତାପରେ ଉଦ୍ଧବ କହୁଛନ୍ତି - 


ବଦନ୍ତି କୃଷ୍ଣ ଶ୍ରେୟାଂସି ବହୁନି ବ୍ରହ୍ମବାଦିନଃ । 
ତେଷାଂ ବିକଲ୍ପପ୍ରାଧାନ୍ୟମୁତାହାଏକମୁଖ୍ୟତା ॥ (୧୧.୧୪.୧) 


ଭଗବାନ୍‌ ! ଶ୍ରେୟମାର୍ଗର ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଲୋକମାନେ ତୀର୍ଥାଟନ, ଯାତ୍ରା, 
ଜପ,ସ୍ଵାନ, ଦାନ ଆଦି ଅନେକ ପ୍ରକାର ଉପାୟ ବର୍ଣ୍ଣନ କରନ୍ତି | କଳିଯୁଗରେ ତ ତାର 
ସଂଖ୍ୟା ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଵକ ହୋଇଗଲାଣି । ନୂଆ-ନୂଆ ଗ୍ରନ୍ଦୁର ରଚନା ମଧ୍ଯ ହେଉଅଛି । 
ଲୋକମାନେ ଉପନିଷଦ୍‌ ପରମ୍ପରାକୁ ଛାଡିଯାଉଛନ୍ତି । କଣ ଏହି ସମସ୍ତ ମାର୍ଗର ମହତ୍ଵ 
ସମାନ ଅଟେ ଅଥବା ଏମାନଙ୍କ ଭିତରୁ କୌଣସି ମାର୍ଗ ପ୍ରଧାନ ଏବଂ କେଉଁ ମାର୍ଗ 
ଗୌଣ ଅଟେ ? କଣ ଏହି ମାର୍ଟ ମାନଙ୍କ ଭିତରୁ କିଛି ମିଥ୍ଯା ମଧ୍ଯ ଅଛି ? ଭଗବାନ୍‌ 
କହୁଛନ୍ତି - ପ୍ରଳୟ କାଳରେ ଏହି ବେଦ ଅଥବା ଉପନିଷଦ୍‌ ପରମ୍ପରା ଲୁପ୍ତ 
ହୋଇଯାଇଥୁଲା। ତେଣୁ ପୁଣି ଯେତେବେଳେ ସୃଷ୍ଟିର ସମୟ ଆସିଲା ସେତେବେଳେ ମୁଁ 
ହି ସେହି ଉପଦେଶକୁ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରିଥିଲି । ସେ ପୁଣି ସେହି ଉପଦେଶକୁ 
ସ୍ଵାୟମ୍ଭୁବ ମନୁଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । ମନୁ ପୁଣି ଭୂଗୁ ଆଦି ମହଶ୍ଷିମାନଙ୍କୁ, ଏବଂ 
ମହର୍ଷିମାନେ ଦେବ, ଦାନବ, ମାନବ, କିନ୍ନର ଆଦିଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କଲେ | କିନ୍ତୁ, ଏହି 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ, ରୁଚି, ଅନ୍ତଃକରଣ, କର୍ମ ବାସନା ଆଦି ସବୁକିଛି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ, ସେହି ଉପଦେଶରୁ ହିଁ ଅନେକ-ଅନେକ ମାର୍ଗ ବାହାରି ଆସିଲା । 
ତେଣୁ ଏହି କଥାଟି ସତ୍ୟ ଯେ ଉପାୟ ଅନେକ କୁହାଯାଏ । ତଥାପି ତୁମେ ଏତିକି 
ବୁଝିଯାଅ ଯେ ଯାହା ମୋର ଭକ୍ତିର ଅନୁକୂଳ ହୋଇଥିବ, ତାହା ଠିକ୍‌ ଅଛି, ପରନୁ ଯାହା 
ମୋର ଭକ୍ତିର ପ୍ରତିକୂଳ ହୋଇଥିବ, ବିରୁଦ୍ଧ ହୋଇଥିବ, ତାହା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ, ତାକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରି ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । 


॥ ୭୫୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାର୍ଗ 
ଏହା ପରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସବୁଠାରୁ ଉତ୍ତମ, ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠମାର୍ଗ କଣ ? 
ମୟପିତାମ୍ବନଃ ସଭ୍ୟ ନିରପେକ୍ଷସ୍ୟ ସର୍ବତଃ । 
ମୟାଞ୍ମ୍ବନା ସୁଖଂ ୟତ୍ତତ୍‌ କୁତଃ ସ୍ୟାଦ୍‌ ବିଷୟାମ୍ବନାମ୍‌ || (୧୧.୧୪.୧୨) 


ଶ୍ରୀ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - ନିଜର ମନକୁ ମୋ ଠାରେ ଲଗାଇ ଦେଲେ, ମୋ 
ଠାରେ ଅର୍ପିତ କରି ଦେବାଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସାଧନ ନାହିଁ । କାହିଁକି ନା ଯେଉଁ 
ଭକ୍ତ ଏଭଳି କରେ, ତାର ଆତ୍ମାରୂପରେ ମୁଁ ହି ସରିତ ହୋଇଥାଏ | ତେଣୁ ତାକୁ ଯେଉଁ 
ନିଜ ସ୍ଵରୂପ ଆନନ୍ଦର ଅନୁଭୂତି ହୋଇଥାଏ, ତାକୁ ବିଷୟୀ ଲୋକମାନେ କଣ ଜାଣିବେ ? 
ଏହିଭଳି ଯେଉଁ ଭକ୍ତମାନେ, ସେମାନେ ମୋର ପଛରେ ଆସିବାକୁ ପଡେ ନାହି, ସ୍ଵୟଂ 
ମୁଁ ତାଙ୍କର ପଛରେ- ପଛରେ ଯାଉଥାଏ । କବୀର ଦାସଜୀ ମଧ୍ଯ ଏହା କହିଛନ୍ତି । 
ପ୍ରଥମେ କବୀରଜୀ ରାମ-ରାମ କରୁଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ପରେ ରାମଜୀ କବୀର-କବୀର କରି 
ପଛରେ-ପଛରେ ଯାଉଥିଲେ । ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି, “ ମୁଁ ଏହିଭଳି ଭକ୍ତର ଚରଣର 
ଧୂଳି ନିଏ ।” ଭକ୍ତି ହଁ ଶ୍ରେୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାଧନ ଅଟେ କାହିକି 
ନା ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଦୁଇଟି କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦିତ ହୋଇଯାଏ । ପ୍ରଥମେ ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, 
ଏବଂ ପୁଣି ପରମାତ୍ମା ସ୍ବରୁପର ବୋଧ ହୋଇଯାଏ । ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଏହି ଭକ୍ତି 
ହୃଦୟରେ ଆସେ ସେତେବେଳେ ସେ ଭକ୍ତର କଣ୍ଠ ଗଦ୍‌ଗଦ୍‌ ହୋଇଯାଏ, ଶରୀରରେ 
ରୋମାଞ୍ଚ ହୋଇଥାଏ, ଚିତ୍ତ ଦ୍ରବିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଚକ୍ଷୁରୁ ପ୍ରେମାଶ୍ରୁ ବହିବାକୁ 
ଲାଗେ । 

ବାଗ୍‌ ଗଦ୍‌ଗଦା ଦ୍ରବତେ ୟସ୍ୟ ଚିତ୍ତଂ 

ରୁଦତ୍ୟଭୀକ୍ଷଂ ହସତି କ୍ଵଟିଚ୍ଚ । 
ବିଲଜ ଉଦ୍‌ଗାୟତି ନୂତ୍ୟତେ ଚ 
ମଭକ୍ତିୟୁକ୍ତୋ ଭୁବନଂ ପୁନାତି || ( ୧୧.୧୪. ୨୪) 

ଏଭଳି ଭକ୍ତ ମାତ୍ର ନିଜେ ନିଜକୁ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହି ନିଖୂଳ ଭୁବନକୁ ମଧ ପବିତ୍ର 
କରି ଦେଇଥାଏ । ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହିଭଳି ହୁଏ ନାହିଁ, ସେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି କଥାକୁ ଭଗଦାନ୍‌ ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭୂପରେ ବଣ୍ତନ କରୁଛନ୍ତି। 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 
॥ ୭୫୨ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


କଥଂ ବିନା ରୋମହର୍ଷଂ ଦ୍ରବତା ଚେଡସା ବିନା । 
ବିନାଃନନ୍ଦାଶ୍ରୁକଲୟା ଶୁଦ୍ଧ୍ୟେଦ୍‌ ଭକ୍ତ୍ୟା ବିନାଃଃଶୟଃ || (୧୧.୧୪.୨୩) 


ଶରୀର ପୁଲକିତ ନ ହୋଇ, ଚିତ୍ତ ଦ୍ରବିତ ନ ହୋଇ ଆନନ୍ଦାଶ୍ୁ ବିନା ମନ କିଭଳି 
ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇପାରିବ ? ଯେପରି ତପ୍ତ ହେଲା ପରେ ସୁବର୍ଣ୍ତ ନିଜର ମଇଳାକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିଥାଏ, ସେହିପରି ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତଃକରଣର ମଳ ଛାଡିଯାଏ | ମୋର ପାବନ 
କଥାର ଶ୍ରବଣ-କୀଉ୍ତନ ଦ୍ଵାରା ମନ ଯେତେ-ଯେତେ ଶୁଦ୍ଧ ହେଉଥାଏ ତାକୁ ସେତିକି- 
ସେତିକି ସୁକ୍ଷ୍ମତତ୍ବ୍ର ଦର୍ଶନ ହେବାକୁ ଲାଗେ । ଏବଂ ସେ ଧରେ ଧ୍ବରେ ନିଜ ଶୁଦ୍ଧ 
ସ୍ଵରୂପରେ, ପରମାମ୍ବାଙ୍କ ନିକଟରେ ସ୍ତ୍ରତ ହୋଇଯାଏ । 


ବିଷୟାନ୍‌ ଧ୍ୟାୟତଶ୍ଚିତ୍ତଂ ବିଷୟେଷୁ ବିଷଜତେ । 
ମାମନୁସ୍ପରତଶ୍ଚିତ୍ତଂ ମୟ୍ୟେବ ପ୍ରବିଲିୟତେ ॥| (୧୧.୧୪.୨୭) 


ଭଗବାନ୍‌ ଆଗକୁ ବଣ୍ଠନ କରୁଛନ୍ତି, “ ବିଷୟର ଚିନ୍ତନ କରି ମନଟି ସେଥୁରେ 
ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ମୋର ଚିନ୍ତନ କରି ସେ ମୋ ଠାରେ ସ୍ତରର ହୋଇଯାଏ । 
ସେଥୁପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବିଷୟର ସ୍କ୍ରୀର ତଥା ସ୍ତ୍ରୀଠାରେ ରାଗ ରଖୁଥିବା ପୁରୁଷର ସଙ୍ଗ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଏହା ବଡ କଷ୍ଟଦାୟକ । ତେଣୁ ତୁମେ ଏଭଳି ସଙ୍ଗକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରି ମୋର ସଙ୍ଗ କର, ସତ୍ସଙ୍ଗ କର | ” ଏଠାରେ ପୁରୁଷ ନିମନ୍ତେ ଉପଦେଶ ଅଛି 
ଯେ ସ୍ତ୍ରୀର ସଙ୍ଗ କର ନାହିଁ, କାହିକି ନା ସେ ସାଧନାରେ ବାଧକ ହୋଇଥାଏ । ଏହିଭଳି 
ଭାବରେ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ମଧ୍ଯ ପୁରୁଷର ସଙ୍ଗ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, ପିଙ୍ଗଳା ବେଶ୍ୟା 
ମଧ୍ଯ ଏହି କଥା କହିଛି ଯେ ମୁଁ ମୂଢ଼ ପୁରୁଷମାନଙ୍କର ସଙ୍ଗ କରୁଥିଲି, ସେମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଆସକ୍ତ ରହୁଥିଲି । ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରେମ ସତ୍ୟ ନୁହେଁ । ଅନ୍ତତଃ ସେ ମଧ୍ଯ 
ପୁରୁଷମାନଙ୍କର ସଙ୍ଗ ଛାଡି ଦେଲା । ବୁଝିବାର କଥା ଏତିକି ଯେ (ଏସ୍ଦରୀ-ପୁରୁଷ) 
ପରସ୍ପର ଆସକ୍ତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । 


ସିଦ୍ଧିମାନଙ୍କର ନିରୂପଣ 


ଆଗକୁ ଉଦ୍ଧବ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପଚାରୁଛନ୍ତି, “ ମୁମୁଷୁମାନଙ୍କୁ ଆପଣଙ୍କର କେଉଁଭଳି 

ଧ୍ଧାନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ୮” ଏହାର ଉତ୍ତର ଆମ୍ଭେମାନେ ଦ୍ଵିତୀୟ ସ୍କନ୍ଧରେ ଦେଖୁ 
ସାରିଛନ୍ତି। ଜିତାସନ, ଜିତଶ୍ଵାସ, ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ଜିତସଙ୍ଗ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କର 
ବିରାଟ ରୂପର ଧ୍ୟାନ କରିବ । ବିରାଟ ରୂପକୁ ଧ୍ଯାନ ନ କରି ପାରିଲେ ମନରେ 
॥ ୭୫୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭଗବାନଙ୍କର କୌଣସି ମୂର୍ରିର ଧ୍ଯାନ କରିବ । ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସାଧକ ଯେତେବେଳେ 
ଜିତଶ୍ଵାସ, ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ହୋଇ ଧାରଣା କରିବାକୁ ଲାଗେ - ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଅନେକ 
ପ୍ରକାରର ସିଦ୍ଧିଗୁଡିକ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାକୁ ଲାଗେ । ଦେଖନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତ ହୋଇ କରିବାକୁ ଲାଗନ୍ତି, ତେବେ ସେଥୁରେ ସିଵିପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 
କେହି ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ବିଶେଷ କର୍ମରେ କୁଶଳ ହୋଇଯାଆନ୍ତି - ତେବେ 
ତାର ପ୍ରସିଦ୍ଧି ମଧ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । ଲୋକମାନେ ପ୍ରଣାମ କରିବାକୁ ଲାଗନ୍ତି, ପୂଜା କରିବାକୁ 
ଲାଗନ୍ତି । ଏହା ସବୁ ସିଦ୍ଧିମାନଙ୍କର ପ୍ରତାପ । କେବଳ ଅଣିମା, ମହିମା, ଲଘିମା ଆଦି 
ହିଁ ସିଦ୍ଧି ହୋଇଥାଏ, ତାହା ନୁହେଁ । ଏହାସବୁ ସିଵି, କିନ୍ତୁ ଏମାନେ ମନକୁ ବିଚଳିତ 
କରିଥାନ୍ତି । ସେଥ୍ଵପାଇଁ କେହି ଯଦି ନିନ୍ଦା କରନ୍ତି, ତେବେ ଡରିବା ଆବଶ୍ଯକ ନୁହଁ, 
ପରନ୍ତୁ ଯଦି କେହି ସ୍ତୁତି କରନ୍ତି, ତେବେ ସଚେତ ହେବାର ଆବଶ୍ୟକ ଅଛି, କାହିକି ନା 
ସ୍ତୁଚିକୁ/ ନମସ୍କାରକୁକୁ ହଜମ କରିବା ବଡ କଠିନ ହୋଇଥାଏ । ଏଭଳି ସିଵି ପ୍ରତି 
ଡରିବା ଉଚିତ୍‌, ସେଠାରୁ ସତର୍କ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ । ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - ଏଭଳି ସିଵି 
ପ୍ରାପ୍ତକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ବିଗାରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଏହି ସିଦ୍ଧି ମିଳିଗଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥିର ରହେ 
ନାହି । ତେବେ ପୁଣି ବାସ୍ତବିକ, ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସିଵି କଣ ? 


ନିର୍ଗୁଣେ ବ୍ରହ୍ମଣି ମୟି ଧାରୟନ୍‌ ବିଶଦଂ ମନଃ । 
ପରମାନନ୍ଦମାପ୍ରୋତି ୟତ୍ର କାମୋଃବଶିୟତେ ॥| (୧୧.୧୫.୧୭) 


କହୁଛନ୍ତି - ଏଭଳି ସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ କର, ଯାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କଲା ପରେ ଆଉ କୌଣସି 
କାମନା ନ ରହେ । ଦେଖନ୍ତୁ, କୌଣସି ବସ୍ତୁ ମିଳିଯାଏ, କୌଣସି ସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, 
କିନ୍ତୁ ତଦ୍ବାରା ଆମର ସମସ୍ତ ଇଛା ନିବୂତ୍ତ ହୁଏନାହିଁ, ତାପରେ ମଧ୍ଯ ମନରେ ଅତୃପ୍ତର 
ଭାବନା ରହିଥାଏ । ପରମାନନ୍ଦର ପ୍ରାପ୍ତ ତ କେବଳ ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହେଲା ପରେ 
ହିଁ ହୋଇଥାଏ । ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତ କାମନା ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ରମଣ ମହତ୍ଷିଜୀ 


କହିଛନ୍ତି - 

ସିଦ୍ଧସ୍ଯ ବିଭିଃ ସତ ଏବ ସିଦ୍ଧିଃ 

ସ୍ବପ୍ନୋପମାନାଃ ଖଲୁ ସିଦ୍ଧୟୋଃନ୍ୟାଃ || ( ସଦ୍ଦଶନ ୩୭ ) 

ନିଜର ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିର ହେବା ହିଁ ଦାସ୍ତବିକ ସିଦ୍ଧ ଅଟେ । ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତ 
ସିଦଛ୍ିଗୁଡିକ ସ୍ଵପ୍ନରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଲାଭ ହେଲା ଭଳି ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରାୟଃ କିଛ କିଛି ସିଦ୍ଧ ପ୍ରାପ୍ତ 


॥ ୭୫୪ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ହୋଇ ଯିବା ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ଯକୁ ଅଭିମାନ ହୋଇଯାଇଥାଏ ଯେ ମୁଁ ତ ସୁଖୀ ହୋଇ 
ଗଲିଣି। କିନ୍ତୁ ସତକଥା କହିବାକୁ ଗଲେ ଏହିସବୁ ସିଵିମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଭଗବାନ୍‌ ବହୁତ 
ବଡ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆଉ ଏକ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କଥା କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଯୋଗୀକୁ ସବୁବେଳେ 
ଗୋଟିଏ କଥାକୁ ଧ୍ଧାନରେ ରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ - 


ସର୍ବାସାମପି ସିଛିନାଂ ହେତୁଃ ପତିରହଂ ପ୍ରଭୁଃ | ( ୧୧.୧୫.୩୫) 


ସମସ୍ତ ସିଦ୍ଧିମାନଙ୍କର କାରଣ, ସ୍ଵାମୀ ଏବଂ ପ୍ରଭୁ କେବଳ ମୁଁ ହିଁ ଅଟେ | ଏଭଳି 
ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ତୁଠାରୁ ଅଧ୍ଯକ କଣ କିଛି ହୋଇପାରେ ? ଜୀବନରେ ଇଚ୍ଛିତ ବସ୍ତୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ଆମର ମନରେ ଆକାଂକ୍ଷା ରହିଥାଏ । ତେବେ ଯେଉଠାର୍ଛ 
ଏହିସବୁ ମିଳିଥାଏ, ତାକୁ ହିଁ ଧାରଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ କୌଣସି 
ବିବାହ ଉସ୍ବବରେ ଭଣ୍ଡାର ଗୂହରେ ତାଲା ଲଗାଇ ଜଣେ ଭଣ୍ଡାରୀ ବସିଥିଲା । ଯାହାକୁ 
ଯାହା ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ ସେ ଭଣ୍ଡାରୀଠାରୁ ମାଗିନିଏ । ଏକ ବାଳକ ଆସି ଏକ 
ଲଡୁ ମାଗିଲା । ଭଣ୍ଡାରୀ ତାକୁ ଭଣ୍ଡାର ଗୃହରୁ ଏକ ଲଡୁ ବାହାର କରି ଦେଲା । ଗୋଟିଏ 
ଲଡ଼ୁ ଖାଇବାକୁ କେତେ ସମୟ ଲାଗିବ ? ସେ ପୁଣି ଦ୍ବିତୀୟ ଲଢୁ ମାଗିବା ନିମନ୍ତେ 
ଆସିଗଲା । ଦ୍ବିତୀୟ ଏକ ଚତୁର ଛୋଟ ବାଳକ ଏହି କଥାକୁ ଦେଖୁଥିଲା । ସେ ମଧ୍ଯ 
ସେଠାକୁ ଗଲା । ଭଣ୍ଡାରୀ ସେ ବାଳକକୁ ମଧ୍ଯ ପଚରିଲା ତୁମକୁ କଣ ଆବଶ୍ୟକ ? 
ତେବେ ବାଳକଟି କହିଲା - ଭଣ୍ଡାର ଗୂହର ଚାବି ! ଦେଖନ୍ତୁ, ଯଦି ରାବିଟି ନିଜ 
ପାଖରେ ଥାଏ ତେବେ ସଂପୁର୍ଣ୍ଣ ଭଣ୍ଡାର ଗୂହ ନିଜ ହାତରେ ଥାଏ । ଅନ୍ୟଥା ଗୋଟିଏ- 
ଗୋଟିଏ କରି ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ମିଳେ ଏବଂ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ସିଝି ଗୁଡିକ ମଧ୍ଯ ଏହିପରି 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - ସମସ୍ତ ସିଵିମାନଙ୍କର ସ୍ଵାମୀ ହେଉଛନ୍ତି କେବଳ ମୁଁ। ମୋର 
ଭିତରେ ହିଁ ତୁମକୁ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି, ତେବେ ମୋତେ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିନିଅ । 


ସାଂଖ୍ୟ, ଯୋଗ, ଧର୍ମ-କର୍ମ ଆଦିର ତଥା ସମସ୍ତ ସିଵିମାନଙ୍କର ସ୍ଵାମୀ ତ 
କେବଳ ମୁଁ ହିଁ ଅଟେ । ମୋର ଭକ୍ତି କର ଏବଂ ମୋ ପାଖକୁ ହିଁ ଆସ । ପୁଣି ତୁମ୍ଭଙ୍କୁ 
କୌଣସି ବସ୍ତୁର କାମନା ରହିବ ନାହିଁ । ‹ ବ୍ରହ୍ମବିତ୍‌ ଆପ୍ନୋତି ପରମ୍‌” (ତୈ.ଉପ. 
୨.୧,୧) ବ୍ରହ୍ମବିତ୍‌ ପରମ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ନିଏ । ତା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର 
ଯୋଗ୍ୟ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଶେଷ ରହେ ନାହିଁ । ଏଭଳି ସୁନ୍ଦର କଥା ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ଣନ 
କରାଯାଇଛି । 


।॥ ୭୫୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତି 


ଉଦ୍ଧବ କହୁଛନ୍ତି, “ ଭଗବାନ୍‌, ଆପଣ ବାରମ୍ବାର କହୁଛନ୍ି ଯେ ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟିର 
ଆଦି-ମଧ୍ଯ-ଅନ୍ତ ଆପଣ ସ୍ବୟଂ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ଆପଣ ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ଵାମୀ ମଧ୍ଯ । ସେ ସବୁ 
ତ ଠିକ୍‌ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଆମର ମନ ପୁର୍ଣ ରୂପରେ ଆପଣଙ୍କର ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇପାରୁ 
ନାହିଁ । ଆମେ ଆପଣଙ୍କର ଧ୍ୟାନ ତ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛୁ, କିନ୍ତୁ ଏହି ସମସ୍ତ ଜଗତ 
ଆପଣଙ୍କର ଯେଉଁ ବିରାଟ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ । ଆମେ ତାର ଧ୍ଯାନ କରିପାରୁ ନାହିଁ । 


ତେଣୁ ଆପଣ ନିଜର ଏଭଳି କିଛି ବିଭୂତିର ବର୍ଣ୍ଣନ କରନ୍ତୁ, ଯାହାର ଆମ୍ଭେମାନେ ଧ୍ଯାନ 
କରିପାରିବୁ । ” 


“ ବିଭୁତି'ର ଅର୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ଭଗବାନ ଅଲଗା-ଅଲଗା ରୂପରେ 
ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି । ଯଦ୍ୟପି ସଂପୂଣ୍ଠ୍ଜ ଜଗତ ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ରୂପ, ତଥାପି ସେଥୁରେ 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଏପରି ଅଛି, ଯେଉଁଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶାଳତା ଏବଂ ବ୍ୟାପକତା 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ଯେଉଁ- ଯେଉଁଠାରେ ତେଜର ଅଧ୍ଵକତା ହୋଇଥାଏ, ସେଠାରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ସହଜରେ ବୁଝି ହୋଇଥାଏ । ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ, ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର 
ତେଜ ଦେଖୁ ତତ୍‌କ୍ଷଣ ହସ୍ତ ଯୋଡିବାକୁ ମନ ହୁଏ, ହିମାଳୟର ଉଚ୍ଚ ଶିଖରକୁ ଦେଖ 
ସ୍ବତଃ ମସ୍ତକ ନଇଁ ପଡେ । ପ୍ରାୟଃ ଲୋକମାନେ ନିଜେ ନିଜକୁ ବଡଲୋକ ବୋଲି 
ଭାବିଥାଆଡ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଯଦି କୂଳରେ ଠିଆ ହୋଇ ସମୁଦ୍ରକୁ ଦେଖୁବେ ବା ସମୁଦ୍ରର ମଧ୍ଯ 
ଭାଗକୁ ଯାଇ ଦେଖୁବେ, ତେବେ ଜ୍ଞାତ ହେବ ଯେ ଆମେ କେତେ ଛୋଟ ଜୀବ ଅଟୁ 
ଏବଂ ସେତେବେଳେ ସମୁଦ୍ରର ବିଶାଳତା ବା ଗମ୍ଭୀରତାରେ ଅକସ୍କାତ୍‌ ଭଗବତ୍‌ ଦର୍ଶନ 
ହେବାକୁ ଲାଗେ । ସମୁଦ୍ର ସ୍ନାନ କଲାବେଳେ ତ ଅତି ଭଲ ଲାଗେ । ସମୁଦ୍ର ସ୍ନାନ କରି 
ଦେଖବା କଥା। ଯେତେବେଳେ ଲହଡିଗୁଡିକ ଆମ ଉପରକୁ ଆସେ, ସେତେବେଳେ 
ଲାଗେ ଯେପରି ମାତା ପିତା ଆମକୁ ତାଙ୍କର ବାହୁରେ କୋଳାଗ୍ରତ ତଥା ଆଲିଙ୍ଗନ 
କରିବାକୁ ଆସୁଛନ୍ତି । ଗଙ୍ଗାରେ ସ୍କାନ କରିବାକୁ ଗଲାବେଳେ ଲାଗେ ଯେପରି ମା'ର 
କୋଳରେ ଖେଳୁଛୁ । ସେଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅସ୍ତତ୍ବର ତୀବ୍ର ଆଭାସ ହୋଇଥାଏ। 
ତେଣୁ ଏହା ସବୁ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତି । 


ଯେଉଁଭଳି, କେହି ଯଦି ମୁମ୍ବାଇ ନଗରୀକୁ ଦେଖବାକୁ ଯାଏ, ତେବେ ତାକୁ କଣ 
ଦେଖାନ୍ତି ? ତାକୁ ତ ମୁମ୍ବାଇର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସ୍ଥଳ, ଯେପରି ଗେଟ୍‌ଧ୍‌େ ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆ, ତାଜ୍ମହଲ 
ହୋଟେଲ୍‌, ହୈଙ୍ବିଙ୍କ ଗାଡେନ୍‌ ଆଦି ଦେଖାନ୍ତି | ଏପରି କାହକି ? କାହକି ନା ଏସବୁ 


॥ ୭୫୬ | 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀ୍ଧ 


ମୁମ୍ବଇର ବିଭୁତି ଅଟେ । ସେଗ୍ନଡିକ ଦେଖଦେବା ଅର୍ଥ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁମ୍ଲଇକୁ ଦେଖୁଦେବା, 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ଜୁଳୁଲ- ଜୁଳିଆପୋକର ପ୍ରକାଶଟି ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର । କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ 
ଦେଖାଯାଉଥ୍ବବା ଭଗବତ୍ତା ଆମକୁ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପାଖରେ ଦେଖାଯାଇଥାଏ | 
ନିର୍ଗୁଣ- ନିରାକାର ସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନ ହିଁ ସମସ୍ତ ରୂପରେ ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି । ଉଦ୍ଧବ ଧ୍ୟାନ 
ନିମନ୍ତେ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ପରିବାରୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନ ମନେ ପଡିଗଲା । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି 
- ଆରେ ଉଦବ, ମହାଭାରତଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ ଅର୍ଜୁନକୁ ମୋହ ହୋଇଥିଲା ଏବଂ ସେ 
ମଧ୍ଯ ଏଭଳି ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥିଲା । ସେତେବେଳେ ମୁଁ ଦେବତା, ନାଗ, ଗନ୍ଧର୍ବ, କିନ୍ନର 

ମନୁଷ୍ଯ, ନଦୀ, ପର୍ବତ ଆଦି ସବୁଠାରେ ନିଜର ଏକ ବିଶେଷ ବିଭୁତିର ବର୍ଣ୍ନ କରିଥିଲି 
। ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ପର୍ବତ ଆଦି ମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ମୁଁ ହିମାଳୟ, ନଦୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ମୁଁ ହେଉଛି ଗଙ୍ଗାଜୀ, ଏବଂ “ ପ୍ରହ୍ଲାଦଶ୍ଚାସ୍ଥି ଦୈତ୍ୟାନାଂ” ଅସୁରମାନଙ୍କ ଭିତରେ ମୁଁ 
ପ୍ରହ୍ଲାଦ । ସେଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସହିତ କଥା ହେଉଛନ୍ତି, ତେବେ ଏପାଖରେ ଭଗବାନ 
କହିଥିଲେ “` ପାଣ୍ଡବାନାଂ ଧନଞ୍ଜାୟଃ ' ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ମୁଁ ହିଁ ଧନଞ୍ଜୟ ଅଟେ । 
ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧବଜୀ କହୁଛନ୍ତି - 


ବାସୁଦେବୋ ଭଗବତାଂ ତ୍ବଂ ତୁ ଭାଗବତେଷ୍ଣହମ୍‌ |( ୧୧.୧୬.୨୯) 


ଭାଗବତରେ ମୁଁ ହେଉଛି ତୁମେ ଏବଂ କହୁଛନ୍ତି “ ଆଶ୍ରମାଣାଂ ଅହଂ ତୁର୍ୟଃ ” 
ଆଶ୍ରମମାନଙ୍କ ଭିତରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଚତୁର୍ଥ ଆଶ୍ରମ, ସନ୍ନ୍ୟାସାଶ୍ରମ ଅଟେ । ଏହିଭଳି 
ଭାବରେ ଭଗବାନ୍‌ ନିଜର କିଛି ବିଭୂତିମାନଙ୍କର ବଣ୍ଣ୍ଣନ କରିଲେ । 


ଗୀତାରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କହିଲେ ହେ ଅର୍ଜୁନ ! “ ନାନ୍ତୋଃସ୍ତ ( ଅନ୍ତ ନ ଅସ୍ତି 
ମମ ବିଭୂତାନାଂ ' (ଭ.ଗୀତା ୧୦. ୪୦ ) ମୋର ବିଭୁତିର କୌଣସି ଅନ୍ତ ନାହି। 


ବିଷ୍ଟଭ୍ୟାହମିଦଂ କୃସ୍ମମେକାଂଶେନ ସ୍ମିତୋ ଜଗତ୍‌ || (ଭ.ଗୀତା ୧୦.୪ ? 


ମୋର ଦେହର ଏକ ଛୋଟ ଅଂଶରେ ଏହି ସମସ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ବିଦ୍ୟମାନ 
ଯେଉଁଠି ତୁମକୁ ସେହି ତେଜ, ଏଶ୍ର୍ଯ୍ୟ, ଜ୍ଞାନ/ ଆମ୍ବଳ, ଏବଂ ଧର୍ମର ବଳ ଦେଖାଯା' , 
ଯାହାକୁ ଦେଖୁ ନିଜର ହାତ ଯୋଡି ହୋଇଯାଏ, ବ୍ଯକ୍ତି ନତମସ୍ତକ ହୋଇଯାଂ 
ମନରେ ଏକ ଉଚ୍ଚ ବିଚାର ଆସିଥାଏ ଏବଂ ଏକ ତ୍ୟାଗର ପ୍ରେରଣା ମିଳେ, ସେ ସବୁ 
ମୋର ବିଭୂତି । ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, ଏହି ସମସ୍ତ ବିଭୁତି ହେଉଛି 
ମନର ବିକାର ମାତ୍ର, କିନ୍ତୁ ଏହା ପରମାର୍ଥ ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ । ସେଥୁପାଇଁ ତୁମେ ନିଜର 


॥ ୭୫୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବାଣୀ, ପ୍ରାଣ, ମନ ଆଦିକୁ ବଶୀଭୂତ କରି ମୋର ଭକ୍ତି କର । ତଦ୍ଵାରା ତୁମେ ଜନ୍ମ- 
ମରଣର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ । 


ବଣ୍ଟାଶ୍ରମ-ଧର୍ମ 
ଏହାପରେ ବଣ୍ଠ- -ଧର୍ମ ତଥା ଆଶ୍ରମ ଧର୍ମ ( ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ, ଗରହସ୍ଥ, ବାନପ୍ରସ୍ଥୟ ତଥା 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ଧର୍ମ) ର ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ଯୁଧ୍ବଷ୍ଚିର ତଥା ନାରଦଜୀଙ୍କର ସମ୍ବାଦ ରୂପରେ 


ଏହାକୁ ଆମ୍ଭେ ପ୍ରଥମରୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଗୂହସ୍ଥାଶ୍ରମର ସନ୍ଦଭରେ ଏକ ବିଶେଷ 
କଥା କୁହାଯାଇଛି । 


ଅହୋ ମେ ପିତରୌ ବୂଦ୍ଧୌ ଭାର୍ୟା ବାଲାମ୍ମଜା୪୪ମ୍ବଜାଃ । 
ଅନାଥା ମାମୂତେ ଦୀନାଃ କଥଂ ଜୀବନ୍ତି ଦୁଃଖୁତାଃ || (୧୧.୧୭.୫୭) 


ବାନପ୍ରସ୍ଥ ସମୟ ଉପସ୍ଥିତି ହେଲା ପରେ ଗୂହସ୍ଥାଶ୍ରମୀ ଲୋକମାନେ କୁହନ୍ତି - 
ମୋର ମାତା-ପିତା ବୃଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେଣି । ମୋର ପନ୍ନୀ, ଏବଂ ମୋର ପିଲାମାନେ 
ମୋ ବିନା ଅନାଥ ହୋଇଯିବେ । 


ଏବଂ ଗୂହାଶୟକ୍ଷିପ୍ତହୃଦୟୋ ମୂଢ଼ଧୀରୟମ୍‌ । 
ଅତୃପ୍ତସ୍ତାନନୁଧ୍କା ୟନ୍‌ ମୂତୋଃନ୍ଧଂ ବିଶତେ ତମଃ || (୧୧.୧୭.୫୮) 


ଏଭଳି ଲୋକମାନେ ଗୂହସ୍ଥାଶ୍ରମର କର୍ତବ୍ୟ ସମ୍ପନ୍ନ ହେଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ଘର 
ଛାଡିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ନ ଥାଆନ୍ତି | ଆରେ ଭାଇ, କୌଣସି ନବ ବିବାହିତ କରିଥୁବା 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଘରଛାଡି ଯିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ନିଜର 
ସମସ୍ତ କର୍ଭବ୍ୟ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ, ଆମ ବିନା ମଧ୍ଯ ଘର ଚାଲିଥାଏ, ତାପରେ ମଧ୍ଯ 
ସେହିଠାରେ ଅଟକି ରହିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ, କୌଣସି ଗୌରବର କଥା ନୁହେଁ । ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଗହସ୍ଥାଶ୍ରମ ହେଉଛି ବହୁତ ସୁନ୍ଦର, କିନ୍ତୁ ଗୂହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇ ସେହିଠାରେ 
ରହିଯିବା ଭଲ କଥା ନୁହେଁ । ବ୍ୟକ୍ତକୁ ଆଗକୁ ବଢିବା ଉଚିତ୍‌ । “ ଚରୈବେତି ' ଆଗକୁ 
ବଢିଚାଲ । ଛୋଟ ପିଲାଟିଏ ଅଙ୍ଗୁଳି ଚୋଷିଲେ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ପରନ୍ତୁ ପନ୍ଦର ବର୍ଷ ହେଲା 
ପରେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ସେ ଅଙ୍ଗୁଠି ମୁହଁରେ ପୁରାଇଥ୍ୁବ _ ତେବେ ଏହା ଉତିତ୍‌ ନୁହେଁ । 
ତେବେ ଗୂହସ୍ଥାଶ୍ରମରୁ ବାନପ୍ରସ୍ଥ ଆଡକୁ ବଢ୍ଚଦା ଆଦଶ୍ୟଦ, ଏବଂ ବାନପ୍ରସ୍ତୁଠାରୁ ସନ୍ନ୍ୟାସ 
ଆଡକୁ ଗତି କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ବଣ୍ଠାଶ୍ରମ ଧର୍ମର ନିରୁପଣ କରାଯାଇଛି 


॥ ୭୫୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 
ଏଚଂ ଗୋଟିଏ କଥା ଗମସଙ୍କର ନିମନ୍ତେ କ୍ଲହାଯାଇଛି - 
ଦୃଷ୍ଟିପୂତଂ ନ୍ୟସେତ୍‌ ପାଦଂ ବସ୍ତପ୍ରପୂତଂ ପିବେତ୍‌ ଜଳମ୍‌ । 
ସତ୍ୟ ପୂତାଂ ବଦେଦ୍‌ ବାଟଂ ମନଃପୁତଂ ସମାଚରେତ୍‌ || ( ୧୧.୧୮.୧୬) 


ଗୃବଲୁଥିଲା ବେଳେ ଆମର ଦୃଷ୍ଟି ଆଗକୁ ଥିବା ଆବଶ୍ୟକ । ବିପଦ ଅଭାବର 
ନିଶ୍ଚୟ ହେଲା ପରେ ହି ପାଦ ଆଗକୁ ବଢାଇବା ଆବଶ୍ୟକ । ଜଳକୁ ଛାଣି କରି ପାନ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ବାଣୀ ମଧ୍ଯ ଏପରି ହୋଇଥିବ, ଯାହା କି ସତ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ପବିତ୍ର 
କରାଯାଇଥିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା କୁହାଯିବ, ତାହା ସତ୍ୟ ହିଁ ହୋଇଥିବ | ଏବଂ ମନରେ 
ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟକୁ କରିବାର ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରି ନେଇଥିବେ, ତାର ଆଚରଣ ସେତେବେଳେ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେତେବେଳେ ତାହା ପବିତ୍ର ହୋଇଥବ । 


ଶୁଦ୍ଧଜ୍ଞାନ ତଥା ଭକ୍ତିର ନିରୁପଣ 


ଏହାପରେ ଭଗବାନ ଯମ- ନିୟମ ଆଦି ଭକ୍ତିର ସାଧନଗୁଡିକୁ ବର୍ଣ୍ଣନ କରୁଛନ୍ତି | 
ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା ପ୍ରଥମରୁ କହି ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ଭକ୍ତ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଥାଆନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ଯିଏ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତ ସେ ମୋର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ ଅଟେ । ଏଭଳି ଭକ୍ତର ଜ୍ଞାନର ସ୍ଵରୂପ 
କଣ । 


ୟୋ ବିଦ୍ୟାଶରୁତସମ୍ପନ୍ନ ଆତ୍ମବାନ୍‌ ନାନୁମାନିକଃ || (୧୧.୧୯.୧) 


ସେହି ଜ୍ଞାନ ଗୁରୁମୁଖରୁ ବେଦ- ଶାସ୍ତ୍ରର ଶ୍ରବଣ କରି ଆମ୍ମାନୁଭବ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ । ତାହା କୌଣସି ଆନୁମାନିକ ଅଥବା କେବଳ ତର୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ବୌଵିକ ଜ୍ଞାନ 
ନୁହେଁ । ବୁଦିଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନୁଭବ ସିଦଧ୍‌ ହୋଇ ନ ଥାଏ, 
ସେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ଜ୍ଞାନରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସନ୍ଦିଗ୍ଧତା ଆସେ ନାହିଁ, ଏବଂ ଏହିଭଳି 
ଜ୍ଞାନ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗେ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନ ତାକୁ କୁହାଯାଏ, ଯାହା ଶୁତି-ଯୁକୁି- 
ଅନୁଭୁତି ସିଦ୍ଧ ହୋଇଥ୍ବ । ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି “ ମାୟାମାତ୍ରମିଦଂଜ୍ଞାତ୍ଵା' ଏହି ସବୁକିଛି 
ମାୟାର ଖେଳ, ଏହା ଯେଉଁ ଭଳି ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ସେପରି ନୁହେଁ | ତାକୁ ଏହିଭଳି 
ରୂପରେ ଜାଣି ଶେଷରେ ଏହିଜ୍ଞାନକୁ ମୋ ଠାରେ ସନ୍ନ୍ୟାସ କରି ଦେବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ 
ଏହି ଜ୍ଞାନର ଅଭିମାନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଏକ ବହୁତ ବଡ କଥା କହିଛନ୍ତି । କହୁଛନ୍ତ - 


#¶ ୭୫୬୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଜ୍ଞାନୀ ପ୍ରିସତମୋଃତୋ ମେ ଜ୍ଞାନେନାସୌ ବିଭର୍ତି ମାମ୍‌ || (୧୧.୧୯.୩) 


ଜ୍ଞାନୀକୁ ମୋ ଅତିରିକ୍ତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପ୍ରିୟ ନୁହେଁ, କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ସେ 
ଚାହେଁ ନାହିଁ । ମୁଁ ହଁ ତାର ଏକମାତ୍ର ଇଷ୍ଟ । ସେ ମୋତେ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ପ୍ରେମ କରେ, 
ଏବଂ ଏହି କାରଣରୁ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ( କାହିଁକି ନା ମୁଁ ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କର ହୃଦୟରେ ନିବାସ 
କରିଥାଏ ।) ପ୍ରେମ କରେ । ସେଥ୍ରପାଇଁ ସେ ମୋତେ ସବୁଠାରୁ ପ୍ରିୟ। ଜ୍ଞାନର ସର୍ବତ୍ର 
ପ୍ରସାର କରି ସେ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ମୋର ପୋଷଣ କରିଥାଏ । ହେ ଉଦ୍ଧବ, ତୁମେ ଏହି 
କଥାକୁ ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣିନିଅ ଯେ ଜଗତର ଆଦି-ମଧ୍ଯ-ଅନ୍ତ ସବୁ କିଛି କେବଳ ମୁଁ 
ହି ଅଟେ । 


ଏହାପରେ ଉଦ୍ଧବ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - ଆପଣ ମୋତେ ବୁଝାଇ କରି 
କହିଲେ ଯେ ଶୁଦ୍ଧଜ୍ଞାନର ସ୍ଵରୂପଟି କଣ ? କିନ୍ତୁ ଏବେ ମୋତେ ବୁଝାଇ କରି କୁହନ୍ତୁ 
ଯେ- ଶୁଦ୍ଧଭକ୍ତି କଣ ? ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - “ ଭଳ୍ତିୟୋଗଃ ପୁରା ଏବ ଭକ୍ତଃ” 
ଭକ୍ତିଯୋଗ ତ ମୁଁ ବଣ୍ଟନ କରିସାରିଛି । ପରନ୍ତୁ ମୋର ବଚନକୁ ଶୁଣି ତୁମେ ପ୍ରସନ୍ନ 
ହେଉଅଛ, ସେଥୁପାଇଁ ମୁଁ ତୁମକୁ ପୁଣି ଶୁଣାଉଅଛି । ଭକ୍ତିର ପ୍ରାରମ୍ଭ ' ଶ୍ଦ୍ଧା'ରୁ ହଁ 
ହୋଇଥାଏ । ଆମ୍ଭେ ପ୍ରଥମରୁ ଦେଖିଛନ୍ତି ଯେ ସର୍ବପ୍ରଥମ ତ ମନୁଷ୍ୟକୁ ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କର 
ସେବା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହାର ଫଳସ୍ବରୂପ ଭଗବତ୍‌ କଥା ଶ୍ରବଣ କରିବାର ଅବସର 
ମିଳିଥାଏ । ଏବଂ ପୁଣି “ କାୟେନ ବାର ମନସେନ୍ଦ୍ରିୟୈର୍ବା” ପୂର୍ବ କଥୁତ ଭାଗବତ 
ଧର୍ମାନୁସାରେ ଯାହା କିଛି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତୁମେ ଯାହା କିଛି କରୁଛ, ସେ ସବୁକିଛି ମୋତେ 
ହିଁ ଅର୍ପଣ କରିଦିଅ । ଏହା ପରେ ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଧର୍ମ, ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ବୈରାଗ୍ଯକୁ 


ଗୋଟିଏ ଶ୍ଳୋକରେ ପରିଭାଷିତ କରିଛନ୍ତି । 
ଧର୍ମୋ ମଉକ୍ତିକୃତ୍‌ ପ୍ରୋକ୍ତୋ ଜ୍ଞାନଂ ଚୈକାତ୍ମ୍ୟଦର୍ଶନମ୍‌ । 
ଗୁଣେଷ୍ବସଙ୍ଗୋ ବୈରାଗ୍ୟମୈଶ୍ଵର୍ୟ୍ଯଂ ଚାଣିମାଦୟଃ || ( ୧୧.୧୯.୨୭) 
୮ଧର୍ମୋ ମଦ୍‌ଭଳ୍ତିକୃତ ”- ଧର୍ମ ତାକୁ କୁହାଯାଏ ଯାହା ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରାଏ। 
ହ୍ହାନଂ ଚୈକାମ୍ମ୍ୟ ଦର୍ଶନମ୍‌” _ ଭୂତ ମାତ୍ରକେ ଏକ ହି ଆମ୍ଭା ଦ୍ଯାପ୍ଟ୍‌ ଅବନ୍ତି, 
ଏଭଳି ଦର୍ଶନକୁ ଜ୍ଞାନ କୁହାଯାଏ । 
 ଗୁଣେଷୁ ଅସଙ୍ଗଃ ବୈରାଗ୍ୟଯମ୍‌ '- ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣଠାରୁ ଅସଙ୍ଗ ରହିବା ହ ବୈରାଗ୍ୟ 


ଅଟେ । 
॥ ୭୬୦ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ଏବେ ସରଳ ଶବ୍ଦରେ କହିବାକୁ ଗଲେ କଥା କେବଳ ଏତିକି ଯେ ମନରେ 
ସଦା-ସର୍ବଦା ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣ୍‌ ରଜୋଗୁଣ ତଥା ତମୋଗୁଣ ଆସନ୍ତି ଏବଂ ଗାଲିଯାଆନ୍ତି, 
ଆମେ ସେହି ଗୁଣର ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ତାଦାମ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ କରିଥାଆନ୍ତି | 
ସେହି ଗୁଣକୁ ଇଂରାଜୀରେ ମୁଡ୍‌ କହନ୍ତି ଏବଂ ଏହି “ମୂଡ୍‌' ବଦଳୁଥାଏ । ଆମର 
ଯେଉଁଭଳି ମୁଡ୍‌ ଆସେ, ଆମେ ସେହିପରି ହୋଇଯାଇଥାଉ | ସେଥୁପାଇଁ କହନ୍ତି- ଇଏ 
ଅତି ମୁଡୀ ଲୋକଟାଏ । ମୂଡୀ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ହଁ ମୁଢ଼ କହନ୍ତି । ଯିଏ “ ମୁଡ୍‌' ର ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ 
ରହନ୍ତି, ତାକୁ ହି ମୂଢ଼ କହନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଗୁଣଠାରୁ ଅନାସକ୍ତି ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ମନରେ ବୂଭି ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ତା ସହିତ ତାଦାମତ୍ମ୍ୟ ହୋଇ ନ ଥାଏ । ଏହା 
ହେଉଛି, ବାସ୍ତବିକ ବୈରାଗ୍ୟ । ରାଗି ହୋଇଯିବା, କାମୀ ହୋଇଯିବା, କ୍ରୋଧୀ 
ହୋଇଯିବା - ଏହାସବୁ ବୈରାଗ୍ୟର ଅଭାବ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ହୋଇଥାଏ | କୌପୀନଧାରୀ 
ହୋଇଯିବା, ସମସ୍ତ ଅଙ୍ଗରେ ଭସ୍କ-ବିଭୁତି ଲଗାଇ ଗୋଟିଏ ପଥର ଉପରେ ବସିଯିବା 
( ପଥର ଭଳି ହୋଇଯିବା) ଏହି ସବୁର ନାମ ବୈରାଗ୍ୟ ନୁହେଁ । ଏହାପରେ ଭଗବାନ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା ମନର ସଂଯମର ବଣ୍ତନ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଏକ ସୁନ୍ଦର କଥା ମଧ୍ଯ କହୁଛନ୍ତି 
- ମୁର୍ଖ ପୁରୁଷର ପରିଭାଷା ଦେଉଛନ୍ତି | “ ମୂର୍ଖୋ ଦେହାଦ୍ୟହଂ ବୁଦିଃ” ଦେହକୁ ହିଁ 
“ମୁଁ” ବିଚାର କରୁଥିବା ଲୋକ ହିଁ ବାସ୍ତବରେ ମୁର୍ଖି ଅଟେ । ଏହାପରେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର 
ମାର୍ଗ ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ମୋ ଦ୍ଵାରା ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଥ୍ବା ବେଦମାର୍ଗ ହିଁ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ମାର୍ଗ ଅଟେ । 


ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ ଯେ ଦୁଃଖ କାହାକୁ କହନ୍ତି ? ଦୁଃଖର ପରିଭାଷା କଣ ? 
ଦୁଃଖଂ କାମସୁଖାପେକ୍ଷା ପଣ୍ଡିତୋ ବନ୍ଧମୋକ୍ଷବିତ୍‌ ॥ (୧୧.୧୬.୪୧) 


ବିଷୟରୁ ସୁଖର ଅପେକ୍ଷା କରିବା ହିଁ ଦୁଃଖ ଅଟେ । ଭୋଗ କରିବା ଦ୍ଵାରା, 
ଖାଇବା-ପିଇବା ଦ୍ଵାରା ଆମେ ସୁଖର ହୋଇଯିବା, ଏହା ଭାବିବା ହିଁ ଦୁଃଖ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି 
- ଦରିଦ୍ର କିଏ ? ଗରୀବ କିଏ ? ଆମେ ଭାବୁ ଯେ ଯାହା ପାଖରେ ଧନ ନାହିଁ ସେ 
ଦରିଦ୍ର । କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଦରିଦ୍ରର ସୁନ୍ଦର ପରିଭାଷା ଦିଆଯାଇଛି । “ ଦରିଦ୍ରୋ 
ୟସ୍ତ୍ସନ୍ତୁଷ୍ଟଃଂ (୧୧.୧୬.୪୪) ସିଏ ଦରିଦ୍ର ବ୍ଯକ୍ତି ଯିଏ ସଦା ସର୍ବଦା ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ 


ରହେ। ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ବ୍ଯକ୍ତି ଗରୀବ ନା ନାହି ¢? ବହୁତ କଛ ମଳଗଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ଏହା 
ନାହିଁ, ତାହା ନାହିଁ - ଏଭଳି ଲାଗିବା ହିଁ ଦାରିଦ୍ର୍ ଅଟେ | ବାଳକ ସମୟରେ ଯେତେବେଳେ 


॥ ୭୬୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଆମେ କହୁ ¬ ଏହା ନାହ, ତାହା ନାହିଁ, ତେବେ ବାପା ଆମକୁ ରାଗୁଥିଲେ ଏବଂ 
କହୁଥିଲେ ନାହି-ନାହିଁ କାହିଁକି କହୁଛ। ଏହା ଦରିଦ୍ରତାର, ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟିର ଲକ୍ଷଣ ଅଟେ । 


କୃପଣ ଅଥବା ଦୟାର ପାତ୍ର କିଏ? “କୃପଣୋ ୟୋ।ଃଜି ତେନ୍ଦ୍ରି ୟଃ 
(୧୧.୧୯.୪୪୩ ଦୟାର ପାତ୍ର ହେଉଛି ସେହି, ଯାହାର ନିଜ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଉପରେ 
ସଂଯମ ନାହିଁ । ଅଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ତ ବସ୍ତ୍ର ବିହୀନଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଵକ ଦୟାର ପାତ୍ର ଅଟେ । 
ବାସ୍ତବରେ ସେହି ହେଉଛି କୃପଣ । 

ଇଶ୍ଵର କିଏ ? ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ପରିଭାଷା କଣ ? “ ଗୁଣେଷ୍ଵସକ୍ତ ଧୀରୀଶୋ ” 
(୧୧. ୧୯.୪୪) ଯିଏ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣଠାରୁ ନିତାନ୍ତ ଅନାସକ୍ ରହିଥାଏ, ସେ ହି ସମର୍ଥ 
ହୋଇଥାଏ, ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପୁରୁଷ ହୋଇଥାଏ, ଛଶ୍ଵର ହୋଇଯାଏ । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ 
ବୈରାଗ୍ୟବାନ୍‌ ପୁରୁଷକୁ ହି ଭଶ୍ଵର କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଯିଏ ଗୁଣରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ, 
ତାକୁ ଜୀବ କୁହାଯାଏ । 

ଏବେ ଭଗବାନ୍‌ ଏକ ସୁନ୍ଦର ତଥା ଏକ ଉଚ୍ଚସ୍ତରର କଥା କହୁଛନ୍ତି । କହିଲେ 
ଗୁଣ-ଦୋଷର କଥା ମୁଁ କେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନ କରିବି ? କାହାଠାରେ ଗୁଣ-ଦୋଷ 
ଦେଖିବା ହିଁ ଦୋଷ ଅଟେ, ଏବଂ ଗୁଣ- ଦୋଷ ଉଭୟଙ୍କୁ ନ ଦେଖୁବା ହି ସବୁଠାରୁ ବଡ 
ଗୁଣ । ଭଲ କଣ, ମନ୍ଦ କଣ - ଏହା କେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେଖୁଥିବ ? ଏହି ଭାବରୁ ଟିକିଏ 
ଉପରକୁ ଉଠିଯାଅ। 


ଜ୍ଞାନଯୋଗ, କର୍ମଯୋଗ ଏବଂ ଭଳିଯୋଗ 


ଏହାପରେ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନଯୋଗ, କର୍ମଯୋଗ, ତଥା ଭକ୍ତିଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନ 
କରୁଛନ୍ତି, ଏହାର ଲକ୍ଷଣ କହୁଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଧ୍ଯାନ ଦେବାର କଥା ହେଉଛି ଯେ ଏହି 
ତିନୋଟିଯାକ ହେଉଛି ସାଧନ ରୂପ । ପ୍ରାୟଃ ଲୋକମାନଙ୍କର ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ 
ଆମ ନିମନ୍ତେ କେଉଁ ଯୋଗଟି ଉତ୍ତମ ? 


ନିର୍ବିଣ୍ଝାନାଂ ଜ୍ଞାନୟୋଗୋ ନ୍ୟାସିନାମିହ କର୍ମସୁ || (୧୧.୨୦.୭) 


ଯାହାଙ୍କୁ ବିଷୟରୁ ଶୁଦ୍ଧ ବୈରାଗ୍ୟ ହୋଇଗଲାଣି, ତାଙ୍କର ଅଧୁକାର 
ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ଅଛି । ସେମାନଙ୍କୁ ଅନ୍ୟ କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ହେବା ଛାଡି ବିଗ୍‌ର କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ । ସତ୍ୟ ବୈରାଗ୍ୟର ଉଦୟ ହେଲେ ହି ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵତଃ ହି ଜ୍ଞାନ ମାର୍ଗରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 


॥ ୭୬୨ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ହୋଇଯିବ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ତାଳୁ ଆଉ କିଛି କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡେ ନାହି । ପ୍ରବଳ 
ବୈରାଗ୍ୟ ନିଶ୍ଚୟ ହିଁ ତୀବ୍ର ଜିଜ୍ଞାସାକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଥାଏ । 


ତେଷ୍ଵନିର୍ବିଣ୍ଠଚିତ୍ତାନାଂ କର୍ମୟୋଗସ୍ତୁ କାମିନାମ୍‌ || (୧୧. ୨୦.୭) 


କିନ୍ତୁ ଯାହାର ବିଷୟଠାରୁ ବୈରାଗ୍ୟ ହୋଇ ନାହିଁ, ଘର ଛାଡିବାର ସାହସ 
ନାହି, ଭୟ ଲାଗୁଥାଏ, ଏବଂ ଏହି ବିଚାର କରୁଥାଏ, ଯେ ମୁଁ ଯିବି ତ କେଉଁଠିକୁ ଯିବି ? 
ସେମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କୁହାଯାଇଛି - ଏବେ ତୁମେ କୁଆଡେ ହେଲେ ଯାଅ ନାହିଁ, ଘରେ 
ହିଁ ରୁହ । ଏଭଳି ଲୋକ ନିମନ୍ତେ କର୍ମଯୋଗ ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାର୍ଗ । 


ନ ନିର୍ବିଣ୍ଢୋ ନାତିସକ୍ତୋ ଭଳ୍ତିଯୋଗୋଃସ୍ୟ ସିଝିଦଃ || (୧୧.୨୦.୮ 


ଯିଏ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରକ୍ତ ନୁହନ୍ତି, ଏବଂ ଯାହାର କର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଵକ ଆସକ୍ତି ନାହିଁ, 
ଏଭଳି ଲୋକମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ୍‌ ଭକ୍ତିଯୋଗ କହୁଛନ୍ତି । ତେବେ ଯିଏ ନିତାନ୍ତ 
ଅନାସକ୍ତ-ବିରକ୍ତ ପୁରୁଷ ଅଟନ୍ତି, ତାଙ୍କର ନିମନ୍ତେ ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଯିଏ ଆସକ୍ତ ତାଙ୍କର 
ନିମନ୍ତେ କର୍ମଯୋଗ, ତଥା ଯିଏ ପୁର୍ଣ୍ଣ ବିରକ୍ତି ନୁହନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ବହୁତ ଆସକ୍ତ ମଧ୍ଯ ନୁହନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଭକ୍ତିଯୋଗର ମାର୍ଗ ବର୍ଣ୍ଣନ କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ରନ 
ଅଛି ଯେ କର୍ମ କେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ? 


ତାବତ୍‌ କର୍ମାଣି କୁର୍ବୀତ ନ ନିର୍ବିଦ୍ୟେତ ୟାବତା । 
ମତ୍କଥାଶ୍ରବଣାଦୌ ବା ଶ୍ରଦ୍ଧା ୟାବନ୍ନ ଜାୟତେ ॥ (୧୧.୨୦.୬) 


ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୂହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ରହି କର୍ମ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେଉଁ 
ପର୍ୟ୍ୟନ୍ତ ବିଷୟରୁ ବୈରାଗ୍ୟ ହୋଇନାହିଁ । ବିଧେୟାତ୍ମକ ରୀତିରେ କହିଲେ ଭଗବାନଙ୍କର 
କଥାରେ ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଏବଂ ରତି ହୋଇନାହିଁ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମର ସ୍ଦୃତି ଅଛି | 
ଶ୍ରଜ୍ଧା ଏବଂ ରତି ହୋଇଗଲା ପରେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଅଧ୍ଵକ କର୍ମକୁ ବଢାଇବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । 
ଏହି କଥାକୁ ଗୋସ୍ଵାମୀଜୀ ମଧ୍ଯ ରାମଚରିତ ମାନସରେ କହିଛନ୍ତି - 


ଛଠ ଦମ ସୀଲ ବିରତି ବହୁ କର୍ମା । 
( ଶୀରାମଚରିତମାନସ ୩.୩୫. ୨ ) 


ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି- ଏହି ସଂସାରରେ ଥାଇ ନିଷ୍ଠାପୂର୍ବକ ସ୍ଵଧର୍ମର ପାଳନ 
କରିଲେ ଧୀରେ ଧୀରେ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ଏବଂ ଭକ୍ତି ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । 
॥ ୭୬୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏହାପରେ ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - 
ନୂଦେହମାଦ୍ୟଂ ସୁଲଭଂ ସୁଦୁର୍ଲଭଂ ପ୍ଲବଂ ସୁକଳ୍ପଂ ଗୁରୁକର୍ଣ୍ଣଧାରମ୍‌ । 
ମୟାନୁକୁଲେନ ନଭସ୍ଵତେରିତଂ ପୁମାନ୍‌ ଭବାବ୍ଧଂ ନ ତରେତ୍‌ ସ ଆତ୍ମହା ॥ 
(୧୧.୨୦.୧୭) 
ଏହି ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମ ଅତି ଦୁରଲ୍ଲିଭ ଅଟେ, କିନ୍ତୁ ଏବେ ତାହା ଆପଣଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇସାରିଛି, ତେଣୁ ଆପଣଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଏହା ସୁଲଭ ହୋଇଯାଇଛି । ଭବସାଗର, 
ସଂସାର ସାଗରକୁ ପାର ହେବା ନିମନ୍ତେ ଦେହରୂପୀ ନୌକା ତ ମିଳିସାରିଚି, ପରନ୍ତୁ 
କଣ୍ଠଧାର - ନୌକା ରଳକଟି କିଏ ? କହୁଛନ୍ତି - “ଗୁରୁ କର୍ଣ୍ ଧାରମ୍‌' ଗୁରୁ ହିଁ 
କଣ୍ଠଧାର ଅଟନ୍ତି, ସେ ମଧ୍ଯ ଆପଣଙ୍କୁ ମିଳିସାରିଛନ୍ତି । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଯଦି ସମୁଦ୍ରରେ 
ତୋଫାନ୍‌ ଆସିଯାଏ ଏବଂ ବାୟୁ ପ୍ରତିକୂଳ ବହିବାକୁ ଲାଗେ, ତେବେ ଏହା ବଡ କଠିନ 
ହେବ । କିନ୍ତୁ ଆମ ନିମନ୍ତେ ତ “ ମୟାନୁକୁଲେନ ନଭସ୍ଵତେରିତଂ ' ଭଗବାନଙ୍କର 
କୃପାରୂପୀ ବାୟୁ ମଧ୍ଯ ଅନୁକୂଳ ଅଟେ । ଦେଖନ୍ତୁ, ନୌକା ମିଳିଯାଇଛି, ନାବିକ ମଧ୍ଯ 
ମିଳିଗଲେ ଏବଂ ତା ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କର କୂପାରୂପୀ ଅନୁକୂଳ ବାୟୁ ମଧ୍ଯ ମିଳିଗଲାଣି, 
ଏହାପରେ ଯଦି କେହି ବ୍ୟକ୍ତ ସଂସାର ସମୁଦ୍ରକୁ ପାର କରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରୟାସ ନ 
କରିବ - ' ପୁମାନ୍‌ ଭବାଛରଂ ନ ତରେତ୍‌ ସ ଆତ୍ମହା |” ( ୧୧.୨୦.୧୭) ତେବେ 
ସେ ଆତ୍ମଘାତୀ ଅଟେ । ଏଠାରେ ଆତ୍ମହତ୍ୟାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ, କେବଳ ଶରୀରର ଅନ୍ତ କରି 
ଦେବା ନୁହେଁ । ଏତେ ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ସୁଯୋଗ୍ୟ ଦେହ ପ୍ରାପ୍ତ କଲା ପରେ ମଧ୍ଯ 

ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ନ କରି ପାରିବା ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ବାସ୍ତବରେ ଆତ୍ମଘାତୀ ଅଟେ । 


ଏହାପରେ ଭଗବାନ ଏକ ସୁନ୍ଦର କଥା କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଆମକୁ ଯେତେବେଳେ 
କୌଣସି ସାଧନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସେଥୁରେ ସତତ ନିଷ୍ଠା ରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ | 
ଯେମିତି ଥରେ ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ଜପ କରିବାର ନିଶ୍ଚୟ କରିଲେ ତେବେ 


ସେଥ୍ରରେ ନିଷ୍ଠପାବାନ୍‌ ହୋଇ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ । 


॥ ୭୬୪ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ୟଦିକୁର୍ୟାତ୍‌ ପ୍ରମାଦେନ ୟୋଗୀକର୍ମ ବିଗର୍ହିତମ୍‌ । 
ୟୋଗେନୈବ ଦହେଦଂହୋ ନାନ୍ୟଭତ୍ର କଦାଚନ ॥ (୧୧.୨୦.୨୫) 


ଯେପରି ଆପଣ ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି ତ ପୂଜା ହିଁ କରନ୍ତୁ । ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଯାଗ- 
ଯଜ୍ଞ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଶ୍ରେଷ୍ଠ କଥା ହେଲା ଯେ ସେଥିରେ କୌଣସି ଭୂଲ 
ନ ଥାଉ । ପରନ୍ତୁ, ସେଥୁରେ କୌଣସି ଅପରାଧ ହୋଇଗଲେ, ପାପ ହୋଇଗଲେ, 
ଅଥବା ପ୍ରମାଦ ହୋଇଗଲେ, ତେବେ ପଶ୍ଚାତାପ କରି ନେବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ ସେହି 
ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ସେହି ପାପକୁ ଦୂର କରିନେବା ଉଚିତ୍‌ । ଅନ୍ଯ ନୂଆ-ନୂଆ କର୍ମ 
କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ପାୟଃ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ସାଧନାରେ ଅପରାଧ 
ହୋଇଗଲେ, ଲୋକମାନେ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ସମାଧାନ କହି ଥାଆନ୍ତି - ଏହା କରନୁ, 
ତାହା କରନ୍ତୁ ଆଦି । ଏଥୁରେ ନିଜର ସାଧନା ଛାଡି ହୋଇଯାଏ । 


ଯେପରି ନାମଜପ ଅଥବା ପୂଜା ଛାଡିହୋଇ ଯାଏ । ଏପରି ଆମ୍ଭେମାନେ 
ସେତେବେଳେ କରିଥାଉ, ଯେତେବେଳେ ଆମେ ନିଜର ସାଧନା ଉପରେ ପୂର୍ଣ୍ର ବିଶ୍ଵାସ 
କରିପାରୁନି ଯେ ତଦ୍ଵାରା କିଛି ସମ୍ଭବ ହେବ କି ନାହି ? ଅନ୍ୟ କେହି ନିଜର ପୂର୍ବ 
ସାଧନାକୁ ଛାଡି ନାମ ଜପ କରିବାକୁ ଲାଗନ୍ତି, ଏବଂ ନାମଜପ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଜପ 
ଛାଡି ଅନ୍ୟ କିଛି କରିବାକୁ ଲାଗିଯାଏ । ଏଭଳି କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । 

ସ୍ଵେ ସ୍ଵେଃଧ୍ଵକାରେ ୟା ନିଷ୍ଠା ସ ଗୁଣଃ ପରିକୀତିତଃ || ( ୧୧.୨୦.୨୬) 

ନିଜ- ନିଜର ଅଧକାର ଅନୁରୂପ ଯାହାର ଯେଉଁ ସାଧନାରେ ନିଷ୍ଠା ହୋଇଯାଇଛି । 
ତାହା ହି ତାର ନିମନ୍ତେ ଗୁଣ କୁହାଯାଇଛି । 


ସର୍ବଂ ମଭକ୍ତି ୟୋଗେନ ମଉନ୍ତୋ ଲଭତେଃଞ୍ଜାସା । 
ସ୍ବପର୍ଗାପବର୍ଗ ମଦ୍ଧାମ କଥଞ୍ଚୁଦ୍‌ ୟଦି ବାଞ୍ଚତି ॥ (୧୧. ୨୦.୩୩) 


ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ ମୋର ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ଯ ଯାହା ଚାହିଁଲେ ତାହା ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିପାରିବ । ସେ ସ୍ଵର୍ଗଲୋକକୁ ଯିବାକୁ ଚାହୁଁ ଅଥବା ଯେଉଁଠି ଚାହିଁଲେ ସେଠି 
ଯାଇପାରିବ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ସାଧୁ ଭକ୍ତ, ସେମାନେ କିଛି ରାହାନ୍ତି ନାହିଁ ।” 


॥ ୭୬୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନ କିଞ୍ଛୁତ ସାଧବୋ ଧୀରା ଭକ୍ତା ହ୍ୟେକାନ୍ତିନୋ ମମ । 
ବାଞ୍ଚନ୍ତ୍ୟପି ମୟା ଦତ୍ତଂ କୈବଲ୍ୟମପୁନର୍ଭବମ୍‌ ॥ (୧୧. ୨୦.୩୪) 


“ମୁଁ ସ୍ବୟଂ ଯଦି ସେମାନଙ୍କୁ ମୋକ୍ଷ ଦେବାକୁ ଚାହେଁ - ତେବେ ତାକୁ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନେ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ” ଏଠାରେ ଧ୍ୟାନ ଦେବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରୁ କିଛି ନ ଚାହିବା ତ ଠିକ୍‌, ପରନ୍ତୁ ନ ଗାହିଁବାର ଅଭିମାନ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଯିଏ ସତ୍ମାର୍ଗରେ ଚାଲିବ, ତାକୁ ମୋର ପ୍ରାପ୍ରି 
ହୋଇଯିବ। ଏହା ହେଉଛି ଭକ୍ତି ସାଧନ । ଏବେ ସାଧକକୁ ଦେଖବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ ମୋ 
ଭିଚରେ କେତେ ବୈରାଗ୍ୟ ଅଛି ଏବଂ ମୋର ନିମନ୍ତେ କେଉଁ ମାର୍ଗ ଉଚିତ୍‌ ହେବ । 
ସାମାନ୍ୟତଃ ଲୋକମାନଙ୍କର ଭିତରେ ଅଳ୍ପ ବୈରାଗ୍ୟ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଅଳ୍ପ ରାଗ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇଥାଏ। ଏମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଭକ୍ତିଯୋଗ ହି ଉଚିତ୍‌ ସାଧନ ଅଟେ । 


ଗୁଣ-ଦୋଷର ବିବେଚନ 


ଏହା ପର ଅଧ୍ୟାୟରେ ଦେଶ-କାଳ-ଦ୍ରବ୍ୟ ତଥା ଗୁଣ-ଦୋଷର ବିବେଚନ 
କରାଯାଇଛି । ଏଠାରେ ବିଶେଷ ରୂପରେ ବୁଝିବାର କଥା କେବଳ ଏତିକି ଯେ କେଉଁ 
ଦେଶ, କେଉଁ କାଳ, ତଥା କେଉଁ ଦ୍ରବ୍ୟ ପବିତ୍ର, ଯେଉଁ ବସୁ ଆମର ମନକୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଆଡକୁ ନେଇଯାଏ, ତାହା ପବିତ୍ର ଏବଂ ଯାହା ଆମ୍ଭର ମନକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ବିମୁଖ 
କରୁଥିବ, ତାହା ଅପବିତ୍ର । ମୁମ୍ବଲରେ ରହି ମଧ୍ଯ ଯଦି ଆମର ମନ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡକୁ 
ଯାଏ, ତେବେ ଆମ୍ଭ ନିମନ୍ତେ ମୁମ୍ବଇ ପବିତ୍ର ଅଟେ | ଯଦି ହରିଦ୍ଵାର ଅଥବା ରଷିକେଶରେ 
ରହି ମଧ୍ଯ ମନରେ ମାଦକ ଦ୍ରବ୍ୟ ଆଦିର ବିଚାର ଆସୁଥିବ, ତେବେ ଆମ୍ଭ ନିମନ୍ତେ ସେ 
ସ୍ଥାନ ପବିତ୍ର ନୁହେଁ, ଯଦ୍ୟପି ଭୌତିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେ ସ୍ଥାନ ଅତି ପବିତ୍ର ଅଟେ । 


ସାଂଖ୍ୟର ବିବେଚନ 


ଏହାପରେ ଦ୍ଵାବିଂଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସାଂଖ୍ୟତତ୍ତ୍ଵର ବିବେଟନ କରାଯାଇଛି । ଦେଖନ୍ତୁ, 
ସାଂଖ୍ୟତତ୍ତ୍ଵର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତି- ପୁରୁଷର ବିବେକ, ଯେଉଁଠି ଚବିଶ ତତ୍ର ବିବେଚନ 
କରାଯାଇଛି । ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧରେ କପିଳ ମୁନି ତଥା ମାତା ଦେବହୂତିଙ୍କ ସଂବାଦରେ 
ଏହାକୁ ଆମ୍ଭେ ଦେଖଛନ୍ତି । ଉଦ୍ଧବ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ନରୁଛନ୍ତି “ ହେ ଭଗବାନ୍‌ । ପ୍ରକୃତିର 
ତିନିଗୁଣ କାରଣରୁ ଆମର ମନରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ବିଗ୍ବର - ବୂଭିଗୁଡିକ ଉପ୍ରନ୍ନ 
ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେହି କାରଣରୁ ମନୁଷ୍ୟକୁ କେଉଁ କେଉଁ ପ୍ରକାରର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଥବା ନିମ୍ବ 


॥ ୭୬୬ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ - ଏହି କଥା ଆପଣ କୁହନ୍ତୁ । ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାରେ ମଧ୍ଧ 
ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନ ବହୁତ ଭଲ ଭାବରେ କରାଯାଇଛି । 


ଉର୍ଦ୍ବଂ ଗଳ୍ଛନ୍ତି ସତ୍ସ୍ଵସ୍ଫା ମଧ୍ୟେ ତିଷ୍ଠନ୍ତି ରାଜସାଃ । 
ଜଘନ୍ୟ ଗୁଣବୂଭତ୍ତିସ୍ଫାା ଅଧୋ ଗଚ୍ଛନ୍ତି ତାମସାଃ || (ଭ.ଗୀତା ୧୪. ୧୭) 


ସେଠାରେ ଚଉଦ ଅଧ୍ୟାୟରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସାକ୍ଚ୍ଵିକ ବୂଭି ଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତ - 
ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣ ପ୍ରଧାନ ଲୋକମାନେ ଦେବଲୋକ ଆଦିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ରାଜସିକ ଗୁଣ 
ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମପ୍ରଧାନ ମନୁଷ୍ୟ ଯୋନୀରେ ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ତମୋଗୁଣ ପ୍ରଧାନ ଲୋକମାନେ 
ପଶୁ ଆଦି ଯୋନିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଗୀତାରେ କର୍ମମାନଙ୍କର ଗତି 
ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେଉଁଭଳି 
ବିଷୟର ଭାବନା କରୁ, ସେହିଭଳି ଗତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥାଉ । ଦେଖନ୍ତୁ ଏହା ହେଉଛି 
ସରଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ ଜୀବନଯାକ ଆମ୍ଭେ ଯାହାର ଚିନ୍ତନ କରୁଛନ୍ତି, ତାର ଅନୁରୂପ 
ଆମର ସ୍ଵଭାବ, ବିଚ୍ରର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମରଣ କାଳରେ ଯେଉଁଭଳି ବୂଭି, ବିଚାର 
ହୋଇଥିବ, ସେହି ଅନୁସାରେ ଆମର ଗତି ହେବ । ରାଜା ଭରତ ହରିଣ-ହରିଣ 
ହେଉଥିଲେ । ତେଣୁ ତାର ଫଳସ୍ବରୂପ ତାଙ୍କୁ ହରିଣର ହିଁ ରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲା । 

ବାସ୍ତବରେ ମରିବାର ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରିବାର ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଆମେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷଣ-କ୍ଷଣ ମରୁଛନ୍ତି । ମନରେ କ୍ରୋଧର ବିଗର ଆସିଲା, ଏବଂ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ତା ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରିଦେବାରୁ ଏକ କ୍ରୋଧୀ ବ୍ଯକ୍ତିର ଜନ୍ମ ହୋଇଗଲା, ଭୟର 
ବିଗର ଆସିଲା, ତେବେ ଏକ ଭୟାଳୁ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲା । ଆମ ଭାଗବତ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଜନ୍ମ“ ମରଣର ସିଧା କଥା କୁହାଯାଇଛି । ମନ ଭିତରେ ଆସୁଥିବା ବିଚାର 
( ବୃଭି) ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ନେବା ହିଁ 'ଜନ୍ମ' ଅଟେ | ଏଠାରେ ଆମ୍ଭେ ଗୋଟିଏ- 
ଗୋଟିଏ ବୂଭି ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ଦେଇଥାଉ । ଏବେ ଦେହ ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ଯ 
ହୋଇଗଲେ ଦେହଧାରୀ ହୋଇଯାଏ । ଯଦି ସେ ପୁରୁଷ ଦେହ ହୋଇଥ୍ବବ ତ ପୁରୁଷ 
ହୋଇଯିବ ଅନ୍ୟଥା ଯଦି ସ୍ତ୍ରୀ ଦେହ ହୋଇଥିବ, ତେବେ ସେ ସ୍ତ୍ରୀ ହୋଇଯାଏ । ଏହା 
ହିଁ ଜନ୍ମ | ଜୀବ ନା ତ ପୁରୁଷ, ନା ତ ସ୍ତ୍ର, ସେ ଯାହା ସହିତ ତାଦାମତ୍ବା କରିନେଇଥାଏ, 
ସେ ତଦ୍‌ବତ୍‌ ହୋଇଯାଏ । 

ଯେଉଁଭଳି ଜୀବର, ନବଳାତ ଶିଶୁର କୌଣସି ମାତୃଭାଷା ହୋଇ ନ ଥାଏ । 
ସେ ଯେଉଁଠି ଜନ୍ମ ନିଏ, ଯେଉଁଠି ଯାଏ, ସେହି ସ୍ଥାନର ଭାଷା ଶିଖୂବାକୁ ଲାଗେ । 


॥ ୭୬୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଗୋଟିଏ ଇଂରେଜୀ ପରିବାର ଥୁଲା । ସେ ଜଣେ ଫ୍ରେଞ୍ଚ ବାଳକୁ ଜନ୍ମରୁ ଆଣି 
ପାଳିଲେ। ଏବେ ସେ ଇଂରାଜୀ ପରିବାର ଫ୍ରେଞ୍ଚଭାଷା ଶିଖ୍ବବାକୁ ଲାଗିଲେ । କେହି 
ଜଣେ ପଚାରିଲେ ଯେ ଆପଣ ଫ୍ରେଞ୍ଚ କାହିକି ଶିଖୁଛନ୍ତି । ସେମାନେ କହିଲେ ଯେ 
ଆମଙ୍କୁ ତ ଫ୍ରେଞ୍ଚଭାଷା ଆସୁନାହିଁ, ଏହି ବାଳକ ବଡ ହୋଇ ଫ୍ରେଞ୍ଚଭାଷା କହିବ 
ତେବେ ଆମେମାନେ ତାର ଭାଷା କିପରି ବୁଝିବୁ ? ଆରେ । ଜନ୍ମରୁ କଣ କିଛି 
ହୋଇଥାଏ ? ଆପଣ ତାକୁ କେଉଁଭଳି ସଂସ୍କାର ଦେବେ, ଯେଉଁ ଭାଷାରେ ତା ସହ 
କଥାବାର୍ଭା କରିବେ, ସେହିଭଳି ତାର ତାଦାମ୍ୟ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ସେହି ଭାଷାରେ ସେ 
କଥା-ବାର୍ଭା କରିବାକୁ ଲାଗିବ । ଏହିସବୁର ମୂଳରେ - ତାଦାମ୍ୟା ହିଁ ଅଟେ । ତାଦାମ୍ମ୍ୟର 
ଅର୍ଥ ତଦ୍‌ ଆମ୍ମା - ସେହିଭଳି ହୋଇଯିବା | 
ତସ୍ପାଦୁଦ୍ଧବ ମା ଭୁଙ୍କ୍ଷ୍ମ ବିଷୟାନସଦିନ୍ଦ୍ରିୟୈଃ । 

ଆତ୍ମାଗ୍ରହଣନିର୍ଭାତଂ ପଶ୍ୟ ବୈକଳ୍ପକଂ ଭ୍ରମମ୍‌ || (୧୧.୨୨.୫୬) 

ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ କୁହନ୍ତି - ଆରେ ! ଉଦ୍ଧବ, ତୁମେ ଏହି ବ୍ୟର୍ଥ, ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର 
ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ କର ନାହିଁ । ବିଷୟ ତଥା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରି 
ଲୋକମାନେ ସେହିଭଳି ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ପୁଣି ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କର ଭୋଗ୍ୟ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତି, ତେଣୁ ଏହି ଅସତ୍‌ ବିଷୟମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତନ କର ନାହିଁ । 

ସେତେବେଳେ ଉଦ୍ଧବ ଏକ ସୁନ୍ଦର ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଲେ, ଯାହା କି ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ନିମନ୍ତେ ଅତି ଉପଯୋଗୀ ଅଟେ । ସେ କହୁଛନ୍ତି - ଭଗବାନ୍‌ ! ଆପଣ ସାଧନା 
କରିବାର କଥା କହୁଛନ୍ତି ଏବଂ କହୁଛନ୍ତି ବୈରାଗ୍ୟକୁ . ଅଭିବୃଦି କର, ବିଷୟମାନଙ୍କର 
ସଙ୍ଗ କର ନାହିଁ, ଲୋକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହୁଅ ନାହିଁ, ଗୃହସ୍ସାଶ୍ରମରେ, କିନ୍ତୁ ଅନାସକ୍ତ 
ହୋଇ ରୁହ । ଏହା ସବୁକିଛି ତ ଠିକ୍‌ ଅଛି । କିନ୍ତୁ ଘରେ, ପରିବାରରେ ରହିଲା ବେଳେ 
ଲୋକମାନେ ଏପରି କଥା କହୁଛନ୍ତି, ଯାହା ଭିତରେ ଯାଇ ବାଣ ଭଳି ଲାଗୁଛି, ଯାହା 
କି ସହି ହେଉନାହିଁ । ଖରାପ ଭାବିବେ ନାହିଁ, ଏହା କହିବା ତ ଠିକ୍‌ ଅଛି। କିନ୍ତୁ କେହି 
ଯେତେବେଳେ ସିଧା-ସିଧା କିଛି କଟୁ କଥା ଶୁଣାଇ ଦିଏ, ତେବେ ସୁଖ-ଦ୍ୟୁଖ ତ 
ହୋଇଥାଏ, ତଦ୍ବାରା ଏତେ କଷ୍ଟ ବା ଏତେ ପୀଡାର ଅନୁଭବ ହୋଇଥାଏ ଯେ 
ଶରୀରରେ ମଧ୍ଯ ପୀଡା ହେବାକୁ ଲାଗେ । ଏପରି ସମୟରେ ଅସଙ୍ର କିଭଳି ରହିପାରିବ ? 
କିଛି ନ କହି କିପରି ରହି ହେବ 7 ଏହି ସମୟରେ ତିତୀକ୍ଷା କିଭଳି ସମ୍ଭବ ୨? 


॥ ୭୬୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - ସତ କଥା, ତୁମେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ପ୍ରଶ୍ନ ପଚରିଛ | କେହି 
ଯଦି ତୁମକୁ ପଥର ଉଠାଇ ମାରିଦିଏ, ତଥାପି ଏତେ ଦୁଃଖ ହୋଇ ନ ଥାଏ, ଯେତିକି 
କି କାହାର କଟୁ ବଚନ ଦ୍ଵାରା ହୋଇଥାଏ । 


ବାହ୍ହସ୍ସତ୍ୟ ସ ବୈ ନାତ୍ର ସାଧୁର୍ବେ ଦୁର୍ଜନେରିତୈଃ । 
ଦୁରୁଦ୍ତୈର୍ଭିନ୍ନମାମ୍ବାନଂ ୟଃ ସମାଧାତୁମୀଶ୍ବରଃ || (୧୧.୧୩. ୨) 


ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି କଟୁ ତଥା କଷ୍ଟ ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା କଥାକୁ ସହିପାରେ, ବାସ୍ତବରେ 
ସେ ହ ସାଧୁ ପୁରୁଷ । 


ନ ତଥା ତପ୍ୟତେ ବିଦ୍ଧଃ ପୁମାନ୍‌ ବାଣୈଃ ସୁମର୍ମଗୈଃ । 
ୟଥା ତୁଦନ୍ତି ମର୍ମସ୍ଫା ହ୍ଯସତାଂ ପରୁଷେଷବଃ || (୧୧.୨୩.୩) 


ଲୋକମାନେ କୁହନ୍ତି, ସ୍ଵାମୀଜୀ, ଅନ୍ୟ ଜଣେ ପଦେକେହି କିଛି କହିଲେ ସହି 
ହେବ, ପରନ୍ତୁ ଆମର ସ୍ଵଜନ, ପୁତ୍ର, ପନ ଆଦି ଯଦି ଏଭଳି କହିବେ - ତେବେ କିପରି 
ସହନ କରିବା ? 

ଭିକ୍ଷୁଗୀତ 

ପୁର୍ବ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବେଣୁଗୀତ, ଗୋପୀଗୀତ, ତଥା ପିଙ୍ଗଳାଗୀତ ଆମେମାନେ 
ଦେଖିଛନ୍ତି । ଏବେ ଏକ ସୁନ୍ଦର ଗୀତ ଆସେ, ଯାହାକୁ ଭିକ୍ଷୁଗୀତ କୁହଯାଏ । ଏହି 
ଗୀତଦ୍ଵାରା ସହନଶକ୍ତିକୁ ବଢାଇବାର ଉପାୟ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି । ଅବନ୍ତୀ ନଗରୀରେ 
ଏକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ରହୁଥିଲା । ସେ ପରିଶ୍ରମ କରି ବହୁତ ଧନ ସଂଗ୍ଧହୀତ କରି ଦେଇଥିଲା । 
ସେ ବହୁତ କାମୀ, କ୍ରୋଧୀ ତଥା ଲୋଭୀ ଥିଲା, ତା ସହିତ ଅତି କୃପଣ ମଧ୍ଯ ଥିଲା। ଚମ 
ଯାଉ ପଛେ ପଇସା ଥାଉ - ଏହି କଥାଟି ତାଉପରେ ଠିକ୍‌ ଲାଗୁଥିଲା । ସେ ଧନକୁ ନିଜ 
ପାଇଁ ନା ତାର ଘର, ପରିବାର ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ରମାନଙ୍କ ପାଇଁ କେବେହେଲେ ଖର୍ଚ୍ଚ କରୁ ନ 
ଥିଲା । ଏଥୁପାଇଁ ସମସ୍ତେ ଚିନ୍ତିତ ଥିଲେ । ଦୈବଯୋଗରେ କୌଣସି କାରଣବଶତଂ 
ତାର ସମସ୍ତ ଧନ ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲା, ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ତାର ଧନକୁ ଛଡାଇନେବ୍ଯ 
ଆଦି ଆରମ୍ଭ କରି ଦେଲେ, ଏହିଭଳି ଭାବରେ ତାର ସମସ୍ତ ଧନ ଚାଲିଗଲା ଏବଂ € 
ଦରିଦ୍ର ହୋଇଗଲା । ସେ ତା ଧନର ଉପଯୋଗ କେବେହେଲେ ଧର୍ମ ନିମନ୍ତେ ଅଥବା 
ନିଜ ଭୋଗ ନିମନ୍ତେ କରି ନ ଥିଲା । ଅନ୍ତତଃ ତାର ଅତି ଖରାପ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଗଲା 
ଏବଂ ଶେଷରେ ତାଳୁ କେହି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପଚାରିଲେ ନାହିଁ । 


॥ ୭୬୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏହାପରେ କେଜାଣି କେମିତି ତା ଉପରେ ଭଗବତ୍‌ କୃପା ହୋଇଗଲା ଯେ 
ତାର ମନରେ ବୈରାଗ୍ୟ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଗଲା | “ ଅର୍ଥମନର୍ଥ ଭାବୟ ନି ତ୍ୟଂ ” 
( ଭଜଗୋବିନ୍ଦମ୍‌ - ୨ ୯ ) ସେ ବିଚାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲା ମୁଁ ଅର୍ଥ ପ୍ରତି ଏତେ ଆସକ୍ତି 
ଥିଲି ଯେ ମୁଁ ନା କିଛି ଭୋଜନ କଲି, ନା ଅନ୍ୟ କାହାକୁ ଖୁଆଇଛି, ନା କୌଣସି ଧର୍ମ 
କରିଛି, ଏବେ ଏହି ଅର୍ଥ କାରଣରୁ ଏତେ ସବୁ ଅନର୍ଥ ହୋଇଗଲା | ପୁଣି ସେ ଧନର 
ଦୋଷ ଉପରେ ବିଚାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଇଛାମାନଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ର ହେବା ଦ୍ଵାରା ଇଚ୍ଛା 
ବଢ଼େ ଏବଂ କାମନାର ପୂଭି ହେବା ଦ୍ଵାରା ଲୋଭ ବଢ଼ିଥାଏ ! ବ୍ୟକ୍ତି ତାର କାମନା ପୂର୍ଭି 
ନିମନ୍ତେ ପାପ କର୍ମ କରିବାକୁ ଲାଗେ। ଯାହା ପାଖରେ ଧନ ଅଧ୍ରକ ଥାଏ, ତାକୁ 
ଅନ୍ୟମାନେ ଇଷ୍ଷ୍ୟା କରି ଥାଆନ୍ତି, ଏବଂ କାମ୍ୟ ବସ୍ତୁ ନ ମିଳିଲେ କ୍ରୋଧ ହୋଇଥାଏ | 
ଏହିଭଳି ବିଚାର କରି, ସେ ବୁଝିଗଲା ଯେ ଅର୍ଥ ହିଁ ହେଉଛି ଅନର୍ଥର ମୁଳ | ତେବେ 
ସେ ନିଶ୍ଚୟ କରି ନେଲା ଯେ ଏବେ ମୁଁ ପୁନଃ ଧନର ମାୟାରେ ପଡିବି ନାହି । 


ନୂନଂ ମେ ଭବବାଂସ୍ତୁଷ୍ଟଃ ସର୍ବଦେବମୟୋ ହରିଃ । 
ୟେନ ନୀତୋ ଦଶାମେତାଂ ନିର୍ବେଦଶ୍ଚାତ୍ମନଃ ପୁବଃ ॥ (୧୧.୨୩.୨୮) 


ମୋର ସବୁ କିଛି ହରଣ କରି ମୋତେ ରାସ୍ତାରେ ଆଣି ଠିଆ କରାଇ ଦେବାରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ମୋ ଉପରେ ଅତି କୃପା କରିଛନ୍ତି । ମୁଁ ବଡ ଭାଗ୍ୟଶାଳୀ ଅଟେ । ଏହିଭଳି 
ବିଚାର କରି କରି ସେ ଆତମ୍ଭଜ୍ଞାନରେ ସ୍ର୍ରିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଏବେ ମୋତେ ଚିନ୍ତା 
କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକ ତ ନାହିଁ । ଏଠାରେ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତରେ ଲେଖାଯାଇଛି 
ଯେ - ତାପରେ ସେ ଯେତେବେଳେ ଗ୍ରାମ ଭିତରକୁ ଯାଉଥିଲା, ତେବେ ଦୁଷ୍ଟଲୋକମାନେ 
ତା ଉପରକୁ ଛେପ ପକାଉଥିଲା, କେହି ତା ଉପରକୁ ପଥର ଫିଙ୍ଗୁଥୁଲା ତ କେହି ତାର 
ଝୁଲା ତଥା କମଣ୍ଡଳୁ ଦେଇ ପଳଉଥିଲା | “ ମହାକୃପଣ ଆସିଗଲା ସାଧୁବାବା ହୋଇ'”- 
ଲୋକମାନେ ଏହିଭଳି ଭାବରେ କଟୁବଚନ କହୁଥିଲେ, ପରନ୍ତୁ ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ତ ମଗନ 
ହୋଇ ଗୀତଗାଇ ବୁଲୁଥିଲା । ସେ କଣ ଗାଉଥିଲା ? 


॥ ୭୭୦ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବାକ୍ଧ 


ନାୟଂ ଜନୋମେ ସୁଖଦୁଃଖ ହେତୁର୍ନଦେବତା୧ମ୍ବା ଗ୍ରହକର୍ମକାଲାଃ । 


ମନଃ ପରଂ କାରଣମାମନନ୍ତି ସଂସାର ଚକ୍ରଂ ପରିବର୍ତୟେଦ୍‌ ୟତ୍‌ ॥ 
(୧୧.୨୩.୪୩) 


କହିଲେ - ମୋତେ ଏହି ଯେଉଁ ସବୁ ଦୁଃଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି, ତାର କାରଣ 
'ନାୟଂ ଜନଃ' ଏମାନେ ନୁହନ୍ତି । ତେବେ ପୁଣି କେହି ଦେବତା ହୋଇଥିବେ । 
ଦେବତା ମଧ୍ଯ ନୁହଁନ୍ତି । ରାହୁ, ରବି, ଶନି, ଶୁକ, ଗୁରୁ, ବୁଧ ଆଦି କୌଣସି ଗ୍ରହ ମଧ୍ୟ 
ନୁହଡ୍ତି । କର୍ମ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ ଦିଏ ନାହିଁ । କର୍ମ ତ ଫଳ ଦିଏ । ତେବେ ପୁଣି କାଳ ଦୁଃଖ 
ଦେଉଥିବ । ପ୍ରାୟ ଲୋକମାନେ ନିଜର ଦୁଃଖର କାରଣ - କାଳ, କର୍ମ, ମନୁଷ୍ଯ, 
ଦେବତା ଆଦିକୁ ହିଁ ଦୋଷାରୋପ କରିଥାଆନ୍ତି । ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣ କହୁଛନ୍ତି - “ ମନଃ ପରଂ 
କାରଣମାମନନ୍ତିଂ ଆମର ମନଟି ହି ଆମର ଦୁଃଖର କାରଣ । ଏଠାରେ ଧ୍ଧାନ 
ଦେବାର ବିଷୟ ହେଉଛି ଯେ କର୍ମ ସ୍ଵୟଂ ଦୁଃଖ ଦିଏ ନାହିଁ,7 ସେ ତ ଫଳପ୍ରଦାନ 
କରିଥାଏ । ସେହି ଫଳକୁ ଭଲ ଅଥବା ମନ୍ଦ ମାନି କରି ବ୍ୟକ୍ତି ସୁଖୁ-ଦୁଃଖୁ ହୋଇ ଥାଏ | 
ଆପଣ ଅଧ୍ଧୟନ କରି ନାହାନ୍ତି, ତେବେ ଫେଲ୍‌ ହୋଇଯିବେ । ଫେଲ୍‌ ହେବା ଫଳ - 
ସେ ସ୍ଵୟଂ ଦୁଃଖ ନୁହେଁ । ଦୁଃଖ ତ ନିଜ ମନ କାରଣରୁ ହି ହୋଇଥାଏ । ଯେଉଁଭଳି 
କେହି ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀରେ ପାସ୍‌ କଲା ପରେ ମଧ୍ଯ କାନ୍ଦୁଥାଏ, କାହିକି ନା ତାକୁ ତା ବେଷ୍ଟ 
ଭିତରେ ଆସିବାର ଥିଲା । ଏଭଳି ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ ତ ଫେଲ୍‌ ହୋଇଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତକୁ 
ଦୁଃଖୁ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । କିନ୍ତୁ ଏଭଳି ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ ଯେ କେହି କେହି ଫେଲ୍‌ ହେଲା 
ପରେ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ - ମସ୍ତ ରହନ୍ତି । ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଯଦି କେହି ପଚ୍ଚରେ 
ଯେ ତୁମେ ଫେଲ୍‌ ହେଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ମସ୍ତ ଅଛ ? ତେବେ ସେ କହିବ - ଏଥୁରେ କଣ 
ଅଛି, ମୋତେ ତ ପୂର୍ବରୁ ଜଣାଥଲା । ମୁଁ ତ ସବୁବେଳେ ଫେଲ୍‌ ହୁଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଶ୍ରେଣୀରେ ଦୁଇ- ଦୁଇ ବର୍ଷ ଲାଗିଯାଏ । ଏତେ ଶୀଘ୍ର କରିବାରେ କଣ ଅଛି ? କହିବାର 
ଅଭିପ୍ରାୟ ଯେ ଏହାସବୁ ମନର ଖେଳ । ଏଠାରେ ଏକ ସୁନ୍ଦର କଥା କୁହାଯାଇଛି - 


ମନୋବଶେଃନ୍ୟେ ହ୍ୟଭବନ୍‌ ସ୍ପ ଦେବା 
ମନଶ୍ଚଟ ନାନ୍ୟସ୍ୟ ବଶଂ ସମେତି 
ଭୀଷ୍ମୋ ହି ଦେବଃ ସହସଃ ସହୀୟାନ୍‌ 
ୟୁଞ୍ଜ୍ୟାଦ୍‌ ବଶେ ତଂ ସ ହି ଦେବଦେବଃ || (୧୧.୨୩.୪୮) 


॥ ୭୭୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ନିଜର ମନକୁ ଯିଏ ବଶୀଭୁତ କରିନିଏ, ସେ ତ ଦେବମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଦେବତା, 
ତାକୁ କେହି ହେଲେ ନୁଏଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଅଥବା କନ୍ଦାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି 
ସ୍ଵୟଂକୁ ହିଁ ସବୁଠାରେ ଦେଖୁଥାଏ । ତାର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ । 
“ଜିହ୍ଵାଂ କ୍ଵଚିତ୍‌ ସଂଦଶତି ସ୍ଵଦଭିଃ” (୧୧.୨୩.୫୧) କେବେ କେବେ ଆମର 
ଜିହ୍ଵାଟି ଆମ ଦାନ୍ତଦ୍ଵାରା କଟିଯାଏ । ତେବେ କଣ ଆମେ ସେ ଦାନ୍ତକୁ ଦଣ୍ଡ ଦିଅନ୍ତି ? 
କଣ ଏଭଳି ବିଚାର କରନ୍ତି ଯେ ଦାନ୍ତ ଜିହ୍ଵାକୁ ଦୁଃଖ ଦେଉଥିବ ? କେବେ ଆଖରେ 
ଅଙ୍ଗୁଳି ଲାଗିଗଲେ ସେହି କାରଣରୁ ଆଖ କଷ୍ଟ ହେଲେ, ତେବେ କଣ ଆମେ ମାନି 
ନେଉ ଯେ ଅଙ୍ଗୁଳି ଆଖିକୁ ଦୁଃଖ ଦିଏ ? ନାହିଁ ଏଭଳି ମାନୁ ନାହିଁ । କାହିଁକି ନା ଆମେ 
ନିଜ ଶରୀରର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଙ୍ଗକୁ ଆତ୍ମଦୂଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂ ଥାଉଁ । ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ ସୁନ୍ଦର 
କଥା ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ଯେ ଆମ କର୍ମ ଆମର ଦୁଃଖର କାରଣ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 
ଜ୍ୟୋତିଷଶାସ୍କ୍ର ଅନୁସାରେ ଆମର ଗ୍ରହମାନେ ସୁଖଦୁଃଖ ଦେଇଥାଆନ୍ତି । ଲୋକମାନେ 
ପଚାରନ୍ତି ଏହି ଗ୍ରହ ପୁଣି କଣ ? ଆରେ ! ଗ୍ରହର ପ୍ରଭାବ ତ ଶରୀର ଉପରେ ପଡେ 
କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ଉପରେ ନୁହେଁ । ଯେଉଁ ଭଳି ଥଣ୍ଡା ପଡିଲେ ତାହାର ପ୍ରଭାବ ତ ପଡିବ - 
କିନ୍ତୁ ଶରୀର ଉପରେ, ଆତ୍ମା ଉପରେ ନୁହେଁ | ଗ୍ରୀଷ୍ମ ବର୍ଷା, ଶୀତ ଆଦିର ପ୍ରଭାବ 
ଶରୀର ଉପରେ ପଡିଥାଏ କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ଉପରେ ନୁହେଁ | ସେଥୁପାଇଁ ଏମାନେ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ 
ଦେଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଦେଖନ୍ତୁ - ଏହି ଭିକ୍ଷୁ କେତେ ସୁନ୍ଦର କଥା କହୁଛି । କର୍ମ, ଗ୍ରହ, ଦେବତା, 
ଲୋକ, ଦେଶ-କାଳ, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦି ଆମ୍ଭଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ସେ ତ ଆମର 
ବିପରୀତ ବୁଝି, ଆମର ମନ ହିଁ ସବୁ ଓଲଟାପାଲଟା କରୁଥାଏ । ଏହି ମନକୁ ଓଲଟା 
କରି ଦେଲେ “ ନମଃ” ହୋଇଯାଏ | ନମଃ, ନମଃ କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରିବା 
ଦ୍ଵାରା, ତାଙ୍କର ପାଖରେ ନଇଁବା ଦ୍ଵାରା, ଏହି ମନ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ନମସ୍କାର 
ଦ୍ଵାରା, ନମନ ଦ୍ଵାରା ମନ ନମ ହୋଇଯାଏ । ମନକୁ ସମାପ୍ତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଏହା 
ହେଉଛି ସୁନ୍ଦର ଉପାୟ । ତେବେ ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆତ୍ମଦୃଷ୍ଟିରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖବାକୁ 
ଲାଗିଲା । ଅନ୍ୟ ମାନେ ତାକୁ ଦେହ ଦୃଷ୍ଟରେ ଦେଖୁଥିଲେ । ସେ ଭଲ ଭାବରେ 
ଜାଣିଥିଲେ ଯେ ମୁଁ ଦେହ ନୁହେଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଯେତେବେଳେ ବୁଷ୍ଟଲୋକମାନେ ତା 
ଉପରେ କିଛି ମଇଳା ଫିଙ୍ଗୁଥିଲେ, ତେବେ ସେ ଏହା ହିଁ ବହୁଥିଲା ଯେ ଯେଉଁଠି 
ଅଳିଆଗଦା ଥିବ, ସେହିଠାରେ ତ ଲୋକମାନେ ଅଳିଆ ଫିଙ୍ଝିବେ । ଏହି ଶରୀରଟି ତ 
ଅଳିଆ ବାକ୍ଵ୍‌ ଅଟେ । ଲୋକମାନେ ଏଠାରେ ଅଳିଆ ପକାଇଲେ କଂଣ ଅସୁବିଧା ? 


॥ ୭୭୨ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


ଏହା ତ ଅତି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ ଭଗବାନ ଏହି ଶରୀର ଉପରେ ଏକ ସୁନ୍ଦର 
ଆବରଣ କରି ଘୋଡାଇ ଦେଇଛନ୍ତି, ଅନ୍ୟଥା (ଭିତରୁ ଦେଖଲେ) ଆମ ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ 
ଘୁଣା ଲାଗିବ। ଏପରି ବିବେକ କରି ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜାଣିଗଲେ ଯେ ମୋର କୌଣସି 
ଦୁଃଖ ନାହ । 
ଏତାଂ ସ ଆସ୍ପାୟ ପରାମ୍ବନିଷ୍ଠାମଞ୍ଧାସିତାଂ ପୂର୍ବତମୈର୍ମହର୍ଷିଭିଃ । 
ଅହଂ ତରିଷ୍ଯାମି ଦୁରନ୍ତପାରଂ ତମୋ ମୁକୁନ୍ଦାଙ୍ଘ୍ରିନିଷେବୟୈବ ॥ 
(୧୧.୨୩.୫୮) 
କହୁଛନ୍ତି - ମୋ ପାଇଁ ତ ପୂର୍ବ-ପୂର୍ବର ଆଗର୍ଯ୍ୟମାନେ ଏହି ମାର୍ଗ ବର୍ଣ୍ତନ 
କରିଯାଇ ଅଛନ୍ତି । ଦେହ ସହିତ ତାଦାମତ୍ମ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗ କର, ଏହି ଦେହ ତୁମେ ନୁହଁ | 
ପୁଣି ତୁମକୁ କିଏ ଦୁଃଖ ଦେଇପାରେ ? କେହି କହନ୍ତି ତୁମେ ମୋଟା ଅଥବା ଦୁର୍ବଳ, 
ତେବେ ମୋତେ ଦୁଃଖ କାହିକି ହେବ ? ଯଦି ମୁଁ ଶରୀର ନୁହେଁ ତେବେ ତାହା ମୋଟା 
ଅଥବା ଦୁର୍ବଳ ହେବାରେ ମୋତେ କଣ ଅନ୍ତର ପଡିବ ? ଏହି ଭିକ୍ଷୁଗୀତ ଅତି ସୁନ୍ଦର, 
ଏହାକୁ ସମସ୍ତେ ଗାଇବା ଉଚିତ୍‌ । ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏହିଭଳି ଭାବରେ ବିରକ୍ତ ହୋଇ 
ବିଚରଣ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 
ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୟଂ କହୁଛନ୍ତି - 


ୟଏତାଂ ଭିକ୍ଷୁଣା ଗୀତାଂ ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠାଂ ସମାହିତଃ । 
ଧାରୟନ୍‌ ଶ୍ରାବୟନ୍‌ ଶୃଣ୍ବନ୍‌ ଦ୍ଵବନ୍ଦ୍ଵିନୈର୍ବାଭିଭୂୟତେ ॥ 
(୧୧.୨୩.୬୨) 
ଯେ କେହି ମଧ୍ଯ ଏହି ଭିକ୍ଷୁ ଗୀତକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିଯାଏ- ସେ ନିର୍ଦୁନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ। 
ସାଂଖ୍ୟ ଯୋଗ 
ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନ କରୁଛନ୍ତି । ଏହାର 
କିଞ୍ଚୁତ୍‌ ବର୍ଣ୍ଣନ ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟ ଯୋଗର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ କଣ ? ଏହି 
ନାନାବିଧ ସୃଷ୍ଟି ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଠାରୁ କେଉଁଭଳି ଭାବରେ ପ୍ରକଟ ହେଉଛି ତାହା ଜାଣି 
ସେହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ସବୁରି ଭିତରେ ଦେଖବା ହେଉଛି ସାଂଖ୍ୟ ଯୋଗ । 


॥ ୭୭୩ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କାଲୋ ମାୟାମୟେ ଜୀବେ ଜୀବ ଆତ୍ମନି ମୟ୍ୟଜେ । 

ଆତ୍ମା କେବଳ ଆତମ୍ମସ୍କୋ ବିକଲ୍ପାପାୟଲକ୍ଷଣଃ ॥ ୧୧.୨୪.୨୭ 

ପରମାଗ୍ମାଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରଥମେ ଅବ୍ଯକ୍ତ, ପୁଣି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ ପରେ ସ୍ଥୁଳ ଜଗତର 
ଆବିଭ୍ଭାବ ହୋଇଛି । ଏହି ସ୍ଥୁଳ ଜଗତକୁ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ପୁଣିଥରେ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ବିଲୀନ କରି ଦେବା ହି ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଅଟେ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକୁ ମନରେ, ମନକୁ 
ବୁଦ୍ଧିରେ, ବୁଦ୍ଧିକୁ ଆମ୍ବାରେ ଲୀନ କରାଯାଇପାରେ । ପରନ୍ତୁ, ଆତ୍ମାକୁ କେଉଁଠି ଲୀନ 
କରାଯିବ ? ଆତ୍ମାକୁ କେଉଁଠି ହେଲେ ଲୀନ କରାଯାଇପାରିବ ନାହୁଁ, ଅଧିକନ୍ତୁ ସେହିଠାରେ 
ହି ସବୁକିଛି ଲୀନ ହୋଇଯାଇପାରିବ । ସେ ହେଉଛି ସ୍ଵତଃ ସିଦ୍ଧ, ଯେମିତି- ସେମିତି 
ରହିଥାଏ । ପରମାଗ୍ବାଙ୍କଠାରୁ ସୂଷ୍ଟି ଯେଉଁ ଭଳି ଭାବରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି, ତାକୁ ସେହି 
ପୂର୍ବ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ବିଲୀନ କରିବା ହିଁ ସାଂଖ୍ୟ ଯୋଗ ଅଟେ । 


ତ୍ରିଗୁଣ ମାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟର ବର୍ଣ୍ଠନ 


ଏହାପରେ ଭଗବାନ୍‌ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ, ରଜୋଗୁଣ, ବା ତମୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନିରୁପଣ 
କରୁଛନ୍ତି । ସଂକ୍ଷେପରେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞାନର ପ୍ରତି ଜିଜ୍ଞାସା । 
ରଜୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି - କର୍ମ ଏବଂ ତମୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଆଳସ୍ୟ, 
ପ୍ରମାଦ ଏବଂ ନିଦ୍ରା । ଯିଏ ଏହି ତିନିଗୁଣର ଉଦ୍ଦ୍ବରେ ତାକୁ ନିର୍ଗୁଣ କହନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ 
ଏଠାରେ ଏକ ବିଶେଷ କଥା କହିଛନ୍ତି । 


ବନଂ ତୁ ସାଜ୍ଜ୍ଵିକୋ ବାସୋ ଗ୍ରାମୋ ରାଜସ ଉଚ୍ୟତେ । 
ତାମସଂ ଦ୍ୟୁତ ସଦନଂ ମନ୍ନିକେତଂ ତୁ ନିର୍ଗୁଣମ୍‌ || (୧୧.୨୫.୨୫) 


ବନରେ ରହିବା ସାତ୍ତ୍ଵିକ ନିବାସ, ଗ୍ରାମରେ ରହିବା ରାଜସିକ ଅଟେ, ଏବଂ 
ନାଇଟ୍‌ କ୍ଲବ - ଯେଉଁଠାରେ ଜୁଆ, ମଦ୍ୟପାନ ଆଦି ହେଉଥାଏ - ସେଠାରେ ରହିବା 
ତାମସିକ ଅଟେ ?। ଏଠାରେ ଏତିକି ବୁଝିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି ଯେ ବନରେ 
ରହୁଥିବା ସମସ୍ତେ ଯେ ସାତ୍ଟ୍ରିକ ତାହା ନୁହେଁ କିନ୍ତୁ ସାଭ୍ବ୍ରିକ ଗୁଣ ଯେତେବେଳେ ବଢିବାକୁ 
ଲାଗେ - ସେତେବେଳେ ଭିଡ ଭିତରେ ରହିବାକୁ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ | ‹ ମନ୍ନିକେତଂ 
ତୁ ନିର୍ଗୁଣମ୍‌ ' ଯିଏ ପରମାମ୍ବାରେ ରହନ୍ତି, ସେ ନିଗୁଣ ଅଟନ୍ତି, ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ। 
ଏବଂ ପରମାଗମ୍ବା କେଉଁଠି 7? ସେ ତ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ । ତେଣୁ ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କିଛି ଅନ୍ତର 
ନ ଥାଏ ଯେ ସେ ଗ୍ରାମରେ ଅଛି କି ଜଙ୍ଗଲରେ, ଏହି ଭେଦ ତ କେବଳ ସାଧକ 


॥ ୭୭୪ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ଅବସ୍ତ୍ଵାରେ ହଁ ଥାଏ, ଏହା ପରେ ନୁହେଁ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଭଗବାନ୍‌ ସଂକ୍ଷେପରେ 
ତ୍ରିଗୁଣର ବଣ୍ଠନ କରିଥୁଲେ । 


ଏଲ ଗୀତ 


ଏହାପରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଗୁଣ ହି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସବୁବେଳେ ମୋହିତ 
କରିଥାଏ । ଏମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ । ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତି ହେବା 
ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଭିକ୍ଷୁଟଗୀତରେ ଆମେ ଦେଖୁଲେ ଯେ ଧନ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ଏକ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ବିରକ୍ତ ଭିଷ୍ଷୁ ହୋଇ ଗାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏହାପରେ ପୁରୁରବାଙ୍କର ଏଁଲଗୀତର 
ବଣ୍ଠନ ଆସେ । ରାଜା ପୁରୁରବା ପ୍ରଥମରୁ ଉର୍ବଶୀଙ୍କର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ଥିଲେ । ତାଙ୍କର 
ମନରେ ଯେତେବେଳେ ବୈରାଗ୍ୟର ଉଦୟ ହେଲା ସେ ବିଚାର କଲେ ଯେ ମୁଁ କିଭଳି 
ଦୁଷ୍ଟ, ପାପୀ ଏବଂ ହୀନ ବ୍ୟକ୍ତି । ମୁଁ ପିଣ୍ଡ ପ୍ରତି, ଦେହ ପ୍ରତି ପ୍ରଗାଢ଼ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ( ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଆସକ୍ତ) କରି ବସିଗଲି । ଏଭଳି ବିଚାର କରି ସେ ନିଜକୁ ଧକ୍ଟାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ | 
ଏବଂ କାମନାବାସନା ଠାରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରି ଦେଲେ । ଭିକ୍ଷୁ ଅର୍ଥାସକ୍ତି ଛାଡି ଏବଂ 
ରାଜା ପୁରୁରବା କାମାସକ୍ତି ଛାଡି ସ୍ଵୟଂକୁ ମୁକ୍ତ କରି ଦେଲେ । କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ଯେ 
ବୈରାଗ୍ୟର, ଜ୍ଞାନର ପ୍ରାରମ୍ଭ ଯେକୌଣସି ସ୍ଥାନରୁ ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ | କିନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ 
ଭକ୍ତିରେ ହିଁ ପହଞ୍ଚୁବା ଉଚିତ୍‌ । ପୂର୍ବରୁ କୌଣସି ଭୁଲ କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଯାଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ - 
« ତେବେ ମୁଁ ଏଭଳି କାହିଁକି କଲି ?” ଏହିଭଳି ଚିନ୍ତା କଲେ କିଛି ଲାଭ ହେବ ନାହିଁ। 
ପ୍ରଥମେ ଯାହା ହୋଇଯାଇଛି - ହୋଇସାରିଛି, ଏବେ ତାକୁ ଛାଡି ଭଗବାନଙ୍କର ଧ୍ଧାନ 
କର ଏବଂ ଆନନ୍ଦ ନିଅ। ଆମେ ତ ବର୍ତ୍ମାନରୁ ମଧ୍ଯ ଆନନ୍ଦ ଦେଇ ପାରୁ ନାହୁଁ । 
ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଭଗବାନ୍‌ ଏଲ ଗୀତର ବଣ୍ଣରନା କରିଛନ୍ତି । 


କ୍ରିୟା ଯୋଗ 


ଏହାର ପର ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ କ୍ରିୟାଯୋଗ ବିଷୟରେ ବଣ୍ଟନ କରୁଛନ୍ତି | 
କ୍ରିୟାଯୋଗ କଣ ¢? ଭଗବାନଙ୍କର ଆରାଧନା କରିବା, ଷୋଡଶୋପରଚର ଦ୍ଵାରା 
ଭଗବାନଙ୍କର ପୁଜା କରିବା ହିଁ କ୍ରିୟା ଯୋଗ ଅଟେ । ଭଗବାନଙ୍କର ଧ୍ୟାନ, ଆବାହନ, 
ତାପରେ ଆସନ, ଅର୍ଘ୍ୟ, ପାଦ, ଧୁପ, ଦୀପ, ନୈବେଦ୍ଯ ଆଦି ସମର୍ପିତ କରିବା, ପୁଣି 
ଆରତୀ ଆଦି ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନଙ୍କର ପୂଜନ କରିବା । ଏ ପୁଜନ କରି କରି ଧୀରେ 
ଧୀରେ ଏହି ସବୁର ଉର୍ତ୍ବକୁ ଚାଲିଯିବା ହି କ୍ରିୟାଯୋଗ ଅଟେ । 


॥ ୭୭୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ପରମାର୍ଥର ନିରୁପଣ 


ଏହାପରେ ଭଗବାନ ପରମାର୍ଥର ନିରୁପଣ କରିଛନ୍ତି । ପରମାର୍ଥରେ ଭଗବାନ୍‌ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ପରମାତ୍ମା ଅର୍ଥାତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵ, ଦେଶ-କାଳ-ବସ୍ତୁ-ବ୍ଯକ୍ରିର ଉର୍ଵ୍ବ୍‌ରେ । ସେ 
ନାମ, ରୂପ, ଗୁଣ, କ୍ରିୟା, ଦ୍ରବ୍ଯ, ସଂବନ୍ଧ ଆଦିରୁ ମୁକ୍ତ ଏବଂ ନିର୍ବିଶେଷ ଅଟନ୍ତି | ସେହି 
ସ୍ଵରପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଅ । ସେଠାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ସମସ୍ତ ଜଗତକୁ ଦେଖ । କାହାର 
ସ୍ତୁତି ଅଥବା ନିନ୍ଦା କର ନାହିଁ । ଏହି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତ କେବଳ ଆତ୍ମା ହିଁ ଅଟେ, ଏଭଳି 
ଜାଣି କରି ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଅ । ପରମାର୍ଥ ତତ୍ବ୍ଵରେ ଦ୍ବୈତର ଲେଶମାତ୍ର ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । 
“ ସର୍ବପ୍ରଞ୍ଚୋପଶମମ୍‌' ଯେଉଁଠି ନା ନାମ ଅଛି, ନା ରୂପ ଅଛି, ନା ଗୁଣ ଅଛି, ନା କେହି 
ବ୍ୟକ୍ତି ଅଛତ୍ତି। ଯେଉଁଠାରେ ପହଞ୍ଚାଲା ପରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରପଞ୍ଚ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେ ହିଁ 
ପରମାତ୍ମା, ସେ ହିଂ ତତ୍ତ୍ଵ ଅଟେ । 
ଉଦ୍ଧବ ପଗରୁଛନ୍ତି, “ ହେ ଭଗବନ୍‌ ! ଯଦି ତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି ଏଭଳି, ତେବେ 
ଆମମାନଙ୍କୁ ଏହି ବ୍ୟାପକ ଜଗତରେ ଏବଂ ସେଠାରେ ଘଟୁଥିବା ଅସଂଖ୍ୟ ଘଟଣାଗୁଡିକ 
କାହିକି ଦେଖାଯାଏ ?” ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି, “ଏହା ହି ହେଉଛି ଅବିଦ୍ୟା ବୂଭ୍ଭି । 
ଅବଦ୍ୟା ଯୋଗୁଁ ଯିଏ ଯେଉଁଠାରେ ନାହି କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ ପ୍ରତିଭାସିତ ହୋଇଥାଏ। 
ଯେପରି ରଶିରେ ସର୍ପଦର୍ଶନ । ଏହା ହେଉଛି ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ । ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରୁ ଏତିକି ବୁଝିବା କଥା ଯେ ଏଠାରେ ରଶି ହି କେବଳ ପରମାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ଵ ଅଟେ, 
ଏହା ହି ସତ୍ୟ ଅଟେ, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ରଶିକୁ ନ ଜାଣି ପାରୁଥିବାରୁ ସେଠାରେ 
ସର୍ପ ଦେଖାଯାଇଥାଏ, ସେହିଭଳି ଭାବରେ ପରମାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ବକୁ ନ ଜାଣି ପାରୁଥିବାରୁ ଏହି 
ଜଗତ ଦେଖାଯାଇଥାଏ ଏବଂ ଏହି ଜଗତ ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍‌ କରି ଆମ୍ଭେମାନେ ସୁଖୂ- 
ଦୁଃଖ ହୋଇଥାଉ । 


ସମସ୍ତ ଉପଦେଶକୁ ଶୁଣିବାପରେ ଉଦ୍ଧବ କହୁଛନ୍ତ, “ ଭଗବାନ୍‌ ଆପଣ ସବୁକିଛି 
ମୋତେ କହି ଦେଲେ, କିନ୍ତୁ ପରମାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତିର ଯେଉଁ ସାଧନ ଆପଣ ବଣ୍ଣ୍ବନ କଲେ, 
ତାହା ତ ଅତି କଠିନ ଲାଗୁଛି । ତେଣୁ ସେଥୁପାଇଁ କୌଣସି ସରଳ ସାଧନା କୁହନ୍ତୁ 
ଯଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟକୁ ଅନାୟାସ ପରମାର୍ଥର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ। ”” ଭଗବାନ୍‌ କହିଲେ, ଠିକ୍‌ 
ଅଛି, ମୁଁ ତୁମକୁ ସାର ରୂପରେ ବଣ୍ଠନ କରୁଛି | ଆମ୍ଭେ ସ୍ଵୟଂକୁ ଯେଉଁ ବଣ୍ତ, ଆଶ୍ରମ, 
ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରାପ୍ତ କରୁ - ତଦନୁରୂପ ଆମର ଯେଉଁ କଉଭଁବ୍ୟ ହୋଇଥାଏ, ତାକୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ପୂଜନ ଭାବି କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏଭଳି କରିବା ଦ୍ଵାରା ଆମର ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହାପରେ ସେ ହିଁ ପୂର୍ବକଥୁତ କ୍ରମାନୁସାରେ 


॥ ୭୭୬ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀକ୍ଧ 


ମହତ୍‌ ସେବା କରିବା ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେବ, ପୁଣି ରତି ହେବ, ଭକ୍ତି ହେବ ଏବଂ 
ସେତେବେଳେ ଧୀରେ ଧୀରେ ଏହି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତ ମୋ ଭିତରେ ଅଛି, ମୁଁ ଜଗତ 
ଭିତରେ ଅଛି - ଏହିଭଳି ପ୍ରକାରର ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବ । କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ସାଧନାର ସାର ରୂପ ହେଲା - ଯେ ପ୍ରଥମେ ଆମେ ନିଜର ମନକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି ନେବା 
ଏବଂ ସେହି ଶୁଦ୍ଧ ମନ ଦ୍ଵାରା ଗୁରୁମୁଖରୁ ଉପଦେଶ ଶ୍ରବଣ କରିବା, ଯାହାର ଶ୍ରବଣ 
କରିଛନ୍ତି, ତା ଉପରେ ବିଚାର କରି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି ପରେ ଭକ୍ତି 
ରସରେ ବୁଡିଯିବା । ଏହାପରେ ଆଉ କିଛି କରିବା ନିମନ୍ତେ ଶେଷ ନ ଥାଏ । ଏବେ 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


ୟ ଏତନ୍ଣମ ଭକ୍ତେଷୁ ସମ୍ପ୍ରଦଦ୍ୟାତ୍‌ ସୁପୁଷ୍କାଲମ୍‌ । 
ତସ୍ୟାହଂ ବ୍ରହ୍ମଦାୟସ୍ୟ ଦଦାମ୍ୟାତ୍ମାନମାମ୍ରନା | (୧୧.୨୯.୨୬) 


ଯେଉଂ ବ୍ୟକ୍ତି ମୋ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ନିଜର ଶିଷ୍ୟ ତଥା 
ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରେ, ତାକୁ ମୁଁ ନିଜେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରି ଦିଏ। 
ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବତ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଦେଉଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି ଉପରେ ଭଗବାନଙ୍କର କେତେ କୃପା 
ହୋଇଥାଏ। 
ୟ ଏତତ୍‌ ସମଧୀୟୀତ ପବିତ୍ରଂ ପରମଂ ଶୁଚି । 
ସ ପୂୟେତାହରହମୀ ଜ୍ଞାନଦୀପେନ ଦର୍ଶୟନ୍‌ || (୧୧.୨୯.୨୭) 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି, “ ଯଦି କେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଅନ୍ୟକୁ ଅଧ୍ଧୟନ ନ କରାଉ, ଶ୍ରବଣ 
ନ କରାଉ, କିନ୍ତୁ ଯଦି ସେ ସ୍ଵୟଂ ଏହାର ଅଧ୍ୟୟନ କରେ, ତେବେ ତାକୁ ଘିଅର ଦୀପ 
ଦେଖାଇବାରେ ଅଥବା ଅନ୍ୟ କିଛି କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। ଭାଗବତ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ଅଧ୍ୟୟନ ହି ଜ୍ଞାନ ଦୀପ ଦ୍ଵାରା ମୋର ବାସ୍ତବିକ ପୂଜା। ” 
ୟ ଏତଚ୍ଛଦ୍ଧୟା ନିତ୍ୟମବ୍ଯଗ୍ରଃ ଶୂଣୁୟାନ୍ନରଃ । 
ମୟି ଭଳ୍ତିଂ ପରାଂ କୁର୍ବନ୍‌ କର୍ମୁଭିର୍ନଁ ସ ବଧ୍ୟତେ॥ (୧୧.୨୯.୨୮) 
“ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ଏହି ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ଏକାଗ୍ରଚିତ୍ତ ହୋଇ ଶ୍ରବଣ କରେ, 


ବ୍ୟଗ୍ରଚିତ୍ଭ ହୋଇ ନୁହେଁ, ତାକୁ ମୋର ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ “ କର୍ମଭିର୍ନ ସ 
ବଧ୍ଯତେ” ସେ କର୍ମ ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧି ହୁଏ ନାହ ।” ଶ୍ରବଣ, ଅଧ୍ୟୟନ-ଅଧ୍ୟାପନ ଆଦିର 


॥ ୭୭୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଫଳକୁ ନିରୁପଣ କରି ଏବେ ଭଗବାନ୍‌ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ ପଚାରୁଛନ୍ତି ଯେ ତୁମର ମନରେ 
ଯେଉଁ ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ ତଥା ଶଙ୍କା ଆଦି ଥୁଲା, କଣ ସେଗୁଡିକର ନିବାରଣ ହୋଇଗଲା ? 
ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି - 

ଅପ୍ୟୁଦ୍ଧବ ତ୍ଵୟା ବ୍ରହ୍ମ ସଖେ ସମବଧାରିତମ୍‌ । 

ଅପିତେ ବିଗତୋ ମୋହଃ ଶୋକଶ୍ଚାସୌ ମନୋଭବଃ || (୧୧.୨୯.୨୯) 


ଆରେ ମିତ୍ର ଉଦ୍ଧବ ! ତୁମେ କଣ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିଗଲ ? ତୁମର 
ମନରେ ଉପ୍ନ୍ନ ହେଉଥିବା ଅବିଦ୍ୟା ମୁଳକ ଶୋକ, ମୋହ କଣ । ଦୂର ହୋଇଗଲା ? 
ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି - ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଦେବ ନାହି। ଯାହାର ମୋ ପ୍ରତି 
ଶ୍ରଦ୍ଧା- ଭକ୍ତି ନାହିଁ, ଏହି ଗ୍ରନ୍ଥ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଶ୍ରଦ୍ଧାଭଲ୍ତି ନାହିଁହ‡ ବରଂ ଏଥିରେ ଦୋଷ ଦେଖୁଥାଆନ୍ତି, 
ଅଭିମାନୀ ଅଟନ୍ତି, ପାଖଣ୍ଡ କରନ୍ତି, ଏହିଭଳି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏହିଜ୍ଞାନକୁ ଦେବ ନାହିଁ । 


ନୈତତ୍ସ୍ବୟା ଦାମ୍ଭିକାୟ ନାସ୍ତିକାୟ ଶଠାୟ ଚ । 
ଅଶୁଶୁଷୋରଭକ୍ତାୟ ଦୁର୍ବିନୀତାୟ ଦୀୟତାମ୍‌ ॥ (୧୧. ୨୯.୩୦) 


ଯାହା ପାଖରେ ଅଭିମାନ ଅଛ, ଦୁଷ୍ଟତା ଅଛି, ନମ୍ରତା ନାହିଁ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ନାହିଁ, 
ଶୁଣିବାର ଇଛା ନାହିଁ, ସେବା କରିବାର ଇଛା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ - ଏହିଭଳି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ଦେବ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଯିଏ ଏହି ଦୋଷ ଠାରୁ ରହିତ ଅଟେ, ଯିଏ ଭଗବାନ, ତଥା ତାଙ୍କ 
ଗୁଣ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ କରେ, ଯିଏ ଶୁଣିବାକୁ ଚାହେ, ତଥା ସେ ମଧୟ କରିବାକୁ ଚାହେଁ, ତାକୁ 
ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ଅବଶ୍ୟ ଦେବ । ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ନେବା ପରେ, ଏହି ଜଗତରେ 
ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ ଅନ୍ୟ କିଛି ବାକି ରହି ନ ଥାଏ । ଏହି କଥାମୂତର, ଜ୍ଞାନାମୂତର 
ପାନ କରିବା ପରେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଯୋଗ୍ୟ ଏବଂ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଶେଷ ରହେ 
ନାହିଁ ଏବଂ କୌଣସି ବିଷୟ ପ୍ରତି ଇଛା ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ । 


॥ ୭୭୮ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ସ ଏବମାଦର୍ଶିତୟୋଗମାର୍ଗ 
ସ୍ତଦୋତ୍ତମଶ୍ଳୋକବଚୋ ନିଶମ୍ୟ । 
ବଦ୍ଧାଞ୍ଜଲିଃ ପ୍ରୀତ୍ୟୁପରୁଦ୍ଧକଣ୍ତୋ 
ନ କିଞ୍ଜୁଦୂଚେଃଶୁପରିପ୍ୁତାକ୍ଷଃ || (୧୧. ୨୯.୩୫) 


ଏଠାରେ ଭଗବାନ ତ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚରୁଛନ୍ତ ଯେ ହେ ଉଦ୍ଧବ ! ତୁମେ କଣ ବ୍ରହ୍ମକୁ 
ବୁଝିଗଲ ?ହ କିନ୍ତୁ ସେ ସମୟରେ ଉଦ୍ଧବଙ୍କର ମନ କୃତଜ୍ଞତାରେ, ପ୍ରେମରସରେ ଏତେ 
ଭରିଯାଇଥିଲା ଯେ ତାଙ୍କର କଣ୍ଠ ଅବରୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ତାଙ୍କର ମୁଖରୁ ବଚନ 
ବାହାରୁ ନ ଥିଲା, “ନ କିଜଞ୍ଜୁତ୍‌ ଉଚେ ଅଶୁପରିପ୍ଲୁତାକ୍ଷଃଂ ତାଙ୍କର ଚକ୍ଷୁ ଅଶୁପୂର୍ଣ୍ 
ହୋଇଯାଇଥିଲା । ବହୁ ସମୟ ପରେ ପୁଣି ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଧାରଣ କରି ଉଦ୍ଧବଜୀ କହୁଛନ୍ତି - 


ବିଦ୍ରାବିତୋ ମୋହମୋହାନ୍ଧକାରୋ 
ୟ ଆଶ୍ରିତୋ ମେ ତବ ସନ୍ନିଧାନାତ୍‌ || (୧୧.୨୯.୩୭) 


ଭଗବାନ, ଆପଣଙ୍କର ସହିତ ରହି ମୋର ଅତି ବଡ ମୋହ-ଅନ୍ଧକାର ଏବେ 
ଦୂର ହୋଇଗଲା । ଦୂର କାହିଁକି ହେବ ନାହିଁ ? ଯେଉଁ ଭଳି ଭାବରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ଯଦି ଥଣ୍ଡା ଲାଗୁଛି ଏବଂ ସେ ଅଗ୍ନି ପାଖକୁ ଗଲିଯାଏ, ତେବେ ତାର ନିଶ୍ଚୟ ଥଣ୍ଡା ଦୂର 
ହେବ । ସେହିଭଳି ଭାବରେ ଆପଣ ମୋ ଭଳି ସେବକକୁ, ନିଜର ଭୂତ୍ୟକୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ଦେଇ କୃତାର୍ଥ କରି ଦେଲେ । ଏବେ ଆପଣଙ୍କର ଚରଣ କମଳକୁ ଛାଡି ମୁଁ କୁଆଡେ 
ଯିବି ? ସ୍ଵଜନ-ସମ୍ବନ୍ଧିମାନଙ୍କ ଭିତରେ, ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ, ଏବଂ ଅନ୍ୟ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ସହିତ ମୋର ଯେଉଁ ଆସକ୍ତି ହୋଇ ଯାଇଥିଲା, ସେହି ଆସକ୍ତିର ବନ୍ଧନକୁ 
ଆପଣ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଉପଦେଶ ଦ୍ଵାରା କାଟି ଦେଲେ । ହେ ମହାୟୋଗିନ୍‌ !ଆପଣଙ୍କୁ 
ନମସ୍କାର । ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଶରଣରେ ଆସିଛି । ଆପଣଙ୍କର କୃପା ମୋ ଉପରେ 
ସଦାସର୍ବଦା ଥାଉ । ଆପଣଙ୍କର ଚରଣରେ ଅବିଚଳ, ଅନପାୟନୀ (କେବେ ଦୂର ନ 
ହେଉଥିବା) ଭକ୍ତି ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ । ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - ହେ ଉଦ୍ଧବ ! ତୁମେ 
ଏବେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ନେଲ । ଏବେ ତୁମେ ଏଠାରୁ ବଦଦରିକା ଆଶ୍ରମ 
ଗ୍ବଲିଯାଅ। ସେଠାରେ ଯାଇ ତୁମେ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ସତତ ମନନ, ଚିନ୍ତନ ବା ଧ୍ୟାନ 


କରୁଥାଅ । 


॥ ୭୭୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ମୟ୍ୟାବେଶିତବାକ୍ଚିତ୍ତୋ ମଦ୍ଧର୍ମନିରତୋ ଭବ । 
ଅତିବ୍ରଜ୍ୟ ଗତୀସ୍ତି ସ୍ପୋ ମାମେଷ୍ୟସି ତତଃ ପରମ୍‌ || (୧୧.୨୯.୪୮) 


ଏଭଳି କରି ଯେତେବେଳେ ତୁମର ମନ ସ୍ଥିର ହୋଇଯିବ, ତେବେ ତୁମେ 
ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । 


ସ ଏବ ମୁକ୍ତୋ ହରିମେଧସୋଦ୍ଧବଃ 
ପ୍ରଦକ୍ଷିଣଂ ତଂ ପରିସୂତ୍ୟ ପାଦୟୋଃ । 

ଶିରୋ ନିଧାୟାଶୁକଲାଭିରର୍ଦ୍ରଧୀ - 
ନ୍ୱଷିଞ୍ଚଦଦ୍ବନ୍ଦପରୋଃପ୍ଯପକ୍ରମେ ॥ (୧୧.୨୯.୪୫) 


ଏହା ଶୁଣି ଉଦ୍ଧବ ଭଗବାନଙ୍କର ଶ୍ରୀଚରଣରେ ମୁଣ୍ଡ ରଖୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି । 
ଭଗବାନ ତ ତାଙ୍କୁ ଆଦେଶ ଦେଲେ ଯେ ବଦରିକାଶ୍ରମ ଯାଆନ୍ତୁ । ପରନ୍ତୁ ସେ ଯିବେ 
କିପରି ? ତାଙ୍କର ପାଦ ତ ଉଠୁ ନାହିଁ । ଏହା ତ ଏଭଳି ସ୍ଥିତି ଯେ ଯେଉଁଭଳି 
ଚିତ୍ରକୂଟରେ ଭରତଜୀଙ୍କର ହୋଇଥିଲା । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଜୀ ଆଦେଶ ଦେଲେ 
ଯେ ତୁମେ ଅଯୋଧ୍ୟା ଯାଅ । କଥା ତ ବୁଝି ହୋଇଗଲା କିନ୍ତୁ ଯିବେ କିପରି ? ତାଙ୍କର 
ଆଶ୍ରୟର ଆବଶ୍ୟକତା ଥିଲା । ତେବେ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଜୀ ନିଜର ପାଦୁକା ଦେଇଥିଲେ। ସେ 
ତାକୁ ମସ୍ତକରେ ରଖ ଗଲିଲେ । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପର 
ଜ୍ଞାନ ହେଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ ସଗୁଣ ଆଶ୍ରୟର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡିଲା । 


ସୁଦୁସ୍ତଜସ୍ନେଦବିୟୋଗକାତରୋ 
ନ ଶକ୍ଳବଂସ୍ତଂ ପରିହାତୁମାତୁରଃ । 
କୃଚ୍ଛଂ ୟୟୌ ମୁର୍ଧନି ଭର୍ତପାଦୁକେ 
ବିଭ୍ରନ୍ନମସ୍କୃତ୍ୟ ୟୟୌ ପୁନଃ ପୁନଃ ॥ (୧୧.୨୬.୪୯) 
ଉଦ୍ଧବ ଯେଉଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପିଲାଟି ବେଜୁ ଏତେ ପ୍ରେମ କରୁଥୁଲେ, ଏବଂ ଯିଏ 
ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ ଏତେ ପ୍ରେମ କରୁଥିଲେ, ତାଙ୍କଠାରୁ ଦୂରଦୁ ଯିବାକୁ ଭଦ୍ଧବଙ୍କୁ କେତେ ଦଃଖ 
ହୋଇଥିବ ? ଅଜ୍ଞାନୀ ଲୋକଟିଏ ଭଳି, ସଂସାରୀ ଲୋକଟିଏ ଭଳି ଦୁଃଖ ନୁହେଁ, ଏହି 
ଦୁଃଖ ତ କିଛି ଅଲଗା ଏବଂ କୌଣସି ଭାଗ୍ୟଶାଳୀକୁ ହି ଏଭଳି ସ୍ତ୍ିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


॥ ୭୮୦ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍ବୀନ୍ଧ 


ଭଗବାନ୍‌ ବୁଝିଗଲେ ଯେ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ କୌଣସି ଆଲମ୍ବନର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି, ସେଥୁପାଇଁ 
ସେ ନିଜର ବରଣ ପାଦୁକାକୁ ପ୍ରଦାନ କଲେ । ତାଙ୍କୁ ନିଜର ମସ୍ତକରେ ୯ ମୁର୍ଧନି 
ଭୁର଼଼୍ପାଦୁକେ ବିଭ୍ରନ୍‌' ଧାରଣ କରି ଉଦ୍ଧବଜୀ ବାରମ୍ବାର ନମସ୍କାର କରି ( ଯେମିତି 
ଶେଷଥର ପାଇଁ କରୁଛନ୍ତି) କିଛି ଦୂର ଯାଇ ପୁଣି ଥରେ ପଛକୁ ଅନାଇଁ ଦେଖୁଛନ୍ତି । 
ଫେରିଚାହିଁ ଦେଖୂବଲାପରେ ଆଗକୁ କିପରି ଯିବେ ? ସେଥୁପାଇଁ ପୁଣିଥରେ ପ୍ରଣାମ 
କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ତତଃ ଅତି କଷ୍ଟରେ “ ତତସ୍ତମନ୍ତର୍ହୁଦି ସଂନିବେଶ୍ୟ” ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ନିଜ ହୃଦୟରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରି ମହାଭାଗବତ ଉଦ୍ଧବ ସେଠାରୁ ବିଦାୟ ନେଲେ । 
ଏହାପରେ ଅତି ସଂକ୍ଷେପରେ ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି ଯେ ତାଙ୍କୁ ଯେଉଁ ନିର୍ଦେଶ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥିଲା, ସେହି ଅନୁସାରେ ସେ ସାଧନା କଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଗଲା । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତଥା ଉଦ୍ଧବଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ସମ୍ବାଦକୁ ଯେ କେହି 
ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ଶ୍ରବଣ କରେ, ତଦନୁରୂପ ଧ୍ଯାନ କରେ, ତାକୁ ସେହି ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ। 


ଭବଭୟମପହନ୍ତୁଂ ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନସାରଂ 

ନିଗମକୃଦୁପଜହ୍ନେ ଭୂଙ୍ଗବଦ୍‌ ବେଦସାରମ୍‌ 
ଅମୂତମୁଦଧ୍ତଶ୍ଚାପାୟୟଦ୍‌ ଭୂତ୍ଯବର୍ଗାନ୍‌ 

ପୁରୁଷମୂଷଭମାଦ୍ୟଂ କୃଷ୍ଣସଂଜ୍ଞଂ ନତୋଏସ୍ପି || (୧୧.୨୬.୪୬) 


ନିଜର ସେବକମାନଙ୍କୁ ଏହି ଜ୍ଞାନାମୂତରପାନ କରାଇ ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତ କରାଉଥବା 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର । ଏହା ସହିତ “ ଉଦ୍ଧବ ଗୀତା 'ର ପ୍ରସଙ୍ଗ ସମାପ୍ତ ହୁଏ। 


ଏବେ ଦ୍ଵାରକାରେ ଅତି ପ୍ରବଳ ଉତ୍ପାତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। ଭଗବାନ ଜାଣିଥ୍ୁଲେ 
ଯେ ଏବେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ଅଭିଶାପ ଦ୍ଵାରା ଯାଦବ ମାନଙ୍କର ସଂହାରର ସମୟ 
ଆସିଗଲା । ସେତେବେଳେ ସୁଧର୍ମା ସଭାରେ ସେ ସମସ୍ତ ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କୁ କହିଲେ 
ଯେ ଏବେ ଦ୍ଵାରକାରେ ଅତି ଭୟଙ୍କର ଉତ୍ପାତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲାଣି । ଏବେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଏହି ସ୍ଥାନକୁ ଛାଡି ପ୍ରଭାସ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଗ୍ଲିଯିବା ଉଚିତ୍‌ । ସେଠାକୁ ଯାଇ ଆମେ ସମସ୍ତେ 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ପୂଜା ଆଦି କରିବା । ତାପରେ ସମସ୍ତ ଯଦୁବଂଶୀମାନେ ତାହା ହିଁ 
କଲେ । ପ୍ରଭାସ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପହଞ୍ଚୃ ସମସ୍ତେ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ସମସ୍ତେ ମଙ୍ଗଳ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଆଦି କଲେ । ତଥାପି ଦୈବ ବଶ ସେମାନଙ୍କର ବୁଝିକୁ ହରଣ କରି ନିଆଗଲା । 


॥ ୭୮୧ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


କୁହାଯାଇଛି ।ହୃଷ୍ଟଃ ଦୂପ୍ଯତି, ଦୂଷ୍ତଃ ଧର୍ମଂ ଅତିକ୍ରାମତିଂ ଯେତେ ବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ହର୍ଷିତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାକୁ ଏକପ୍ରକାର ନିଶା ଚଢେ ଏବଂ ସେ ଧର୍ମର 
ଅତିକ୍ରମଣ କରିଯାଏ । ଏହି ଯଦୁବଂଶୀ ମଧ୍ଯ ଏହିଭଳି ମୋହିତ ହୋଇ “ ମୈରେୟକ” 
ନାମକ ମଦିରା ପାନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେମାନଙ୍କୁ ଏଭଳି ନିଶା ଚଢିଗଲା ଯେ 
କୌଣସି ଛୋଟ-ଛୋଟ କଥାରେ ତୁ ତୁ, ମୁଁ ମୁଁ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ ଏବଂ ସେମାନେ 
ପରସ୍ପର ସହିତ ଲଢିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସମସ୍ତେ ଭାଇ ଭାଇର ଛୋଟ-ବଡର ଭାବକୁ 
ଭୁଲିଗଲେ ଏବଂ ପରସ୍ପର ଘୋର ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେମାନେ ନିଜ-ନିଜ 
ଭିତରେ ଏଭଳି ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭ କରି ଦେଲେ ଯେ ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଶସ୍ତରାସ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲା । 


ତାପରେ ସମସ୍ତେ ସମୁଦ୍ର ତଟରେ ଲାଗିଥ୍ବବା ଏରକା ନାମକ ଘାସକୁ ଉପାଡି 
ସେଥୁରେ ପରସ୍ପର ଉପରେ ପ୍ରହାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏହା ସେହି ଘାସ ଥିଲା, 
ଯାହା କି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ଅଭିଶାପ ଅନୁସାରେ, ସେହି ମୁସଳର ଚୁର୍ଣ୍ରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଥିଲା । 
ସେମାନଙ୍କର ହାତକୁ ଆସି ସେହି ଘାସଗୁଡିକ ବଜ୍ର ଭଳି କଠୋର ହୋଇଗଲା । 
ସେତେବେଳେ ଉଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ବଳରାମଜୀ ସେଠାକୁ ଯାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଶାନ୍ତ 
କରାଇବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରୟାସ କଲେ । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଏହିଭଳି ମୂଢ଼ ହୋଇ 
ଯାଇଥିଲେ ଯ଼େ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତଥା ବଳରାମଜୀଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରହାର କରିବାକୁ ଦୌଡିଲେ । 
ସେତେବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ବଳରାମଜୀ କ୍ରୋଧ୍ତ ହୋଇ ହାତରେ ମୁଠାଏ ମୁଠାଏ 
ଏରକା ଘାସକୁ ଉପାଡି ସେମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ଆରମ୍ଭ କରି ଦେଲେ । ତଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତଙ୍କର 
ସଂହାର ହୋଇଗଲା । ସମସ୍ତଙ୍କର ସର୍ବନାଶକୁ ଦେଖୁ ଏବେ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵଧାମ 
ଗମନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ୟତ ହୋଇଗଲେ । ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଳରାମଜୀ ମଧ୍ଯ ସମୁଦ୍ର 
ତଟରେ ବସି ସ୍ଵୟଂକୁ ଆତ୍ମସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥତ କରି ଦେହର ତ୍ୟାଗ କରି ଦେଲେ । 


ନିଷସାଦ ଧରୋପସ୍ଫ୍ରେ ତୃଷ୍ଣୀମାସାଦ୍ୟ ପିପ୍ତ୍ମଲମ୍‌ ॥ ( ୧୧.୩୦. ୨୭) 


ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ୍‌ ଏକ ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷ ତଳେ ବସିଗଲେ । ପୁଣି ସେ 
ଶଙ୍ଖ ଚକ୍ର-ଗଦା-ପଦ୍ମ ସହିତ ନିଜର ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପ ଧାରଣ କରି ନେଲେ । ଗଳାରେ 
କୌସ୍ତୁଭମଣି ଥିଲା, କଣ୍ଠରେ ମକର-କୁଣ୍ଡଳ ଥିଲା ଏବଂ ପୀତାମ୍ବର ଧାରଣ କରିଥ୍ବଲେ। 
ତାଙ୍କର ତେଜରେ ଚତୁର୍ଦିଗ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଥିଲା ଏବଂ ଦେଖନ୍ତୁ ଭଗବାନ କିଭଳି 
ବସିଥିଲେ - 


॥ ୭୮୨ ॥ 


ଏକାଦଶ ସ୍କୀନ୍ଧ 


କୃତ୍ସୋରୌ ଦକ୍ଷିଣେ ପାଦମାସୀନଂ ପଙ୍କଜାରୁଣମ୍‌ || ( ୧୧.୩୦.୩୨) 


ଭଗବାନ୍‌ ବୃକ୍ଷକୁ ଡେରି ହୋଇ ବସିଥିଲେ । ତାଙ୍କର ପାଦ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମନୋହାରୀ, 
ଶ୍ୟାମଳ କୋମଳ ଥିଲା । ଦକ୍ଷିଣ ପାଦ ଲମ୍ବାଇ ବସିଥିଲେ, ଏବଂ ବାମ ପାଦକୁ ମୋଡି 
ଦକ୍ଷିଣ ଜଂଘ ଉପରେ ରଖ୍ ନିତାନ୍ତ ଶାନ୍ତ ହୋଇ ବସିଥିଲେ ସେଠାରୁ କିଛି ଦୂରରେ 
ଶିକାର କରୁଥିବା ଜରା ନାମକ ଲୁଚ୍ଧକ କିଛି ଦୂରରେ ବସିଥିଲା । ତାର ଶର ମୂନରେ 
ସେହି ମୁଶଳର ଶେଷଭାଗର ଟୁକୁଡା ଖଣ୍ଡିକ ଲଗାଇଥିଲା - ଯାହାଦ୍ଵାରା ବ୍ରହ୍ମଶାପ 
ଅନୁସାରେ ଯଦୁବଂଶୀମାନଙ୍କର ବିନାଶ ହେବାର ଥିଲା । ସେ ଦୂରରୁ ଦେଖୁ ଥିଲା । 


ମୂଗାସ୍ୟାକାରଂ ଚଚ୍ଚରଂ ବିବ୍ୟାଧ ମୂଗଶଙ୍କୟା ॥| (୧୧.୩୦.୩୩) 


ଭ୍ରାନ୍ତିବଶ ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ଚରଣକୁ ହରିଣର ମୁଖ ବୋଲି ଭାବିଲା ଏବଂ 
ତାର ଆଡକୁ ବାଣ ଛାଡି ଦେଲା । ସେ ଶର ସିଧା ଯାଇ ଭଗବାନଙ୍କର ପାଦରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିଗଲା । ଲୁବ୍ଛକ ଯେତେବେଳେ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚିଲା - “ ଚତୁର୍ଭୁଜଂ ତଂ 
ପୁରୁଷଂ ଦୂଷ୍ଟବାଂ ତେବେ ଚୁତର୍ଭୁଜ ନାରାୟଣ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖୁ ସେ ଭୟଭୀତ 
ହୋଇଗଲା ଏବଂ ତାଙ୍କର ଚରଣ କମଳ ତଳେ ପଡିଗଲା । ସେ କହୁଛି - ଭଗବାନ୍‌ ! 
ମୁଁ ଅଜ୍ଞାନତା ବଶ ଯୋଗୁଁ ଏହି ଅପରାଧ କରିଛି । ଆପଣ ମୋତେ କ୍ଷମା କରନ୍ତୁ {¦ ପୁଣି 
କହୁଛି - ମୁଁ ବଡ ପାପୀ ଅଟେ । ଆପଣ ମୋତେ କ୍ଷମା କରି ଦିଅନ୍ତୁ । ଭଗବାନ୍‌ 
କହିଲେ, “ ଜରା, ଭୟ କର ନାହିଁ | ଏହା ସବୁ କିଛି ମୋର ସଂକଳରୁ ହି ହୋଇଛି | 
ଏବେ ତୁମେ ମୋର ଅନୁଗ୍ରହରୁ ସ୍ଵର୍ଗ ପୁର ଯାଅ ।” ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ନେବା ନିମନ୍ତେ ଏକ 
ବିମାନ ମଧ୍ଯ ଆସିଗଲା । ଏବେ ଦେଖନ୍ତୁ, ଏହି କଥା ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ଭଗବାନ ଯାହାର 
ବଧ କରନ୍ତି, ତାକୁ ବୈକୁଣ୍ଠ ଲୋକର ପ୍ରାପ୍ତ କରାଇ ଦିଅନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ ଏଠାରେ ତ ଯିଏ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ମାରୁଛି, ଭଗବାନ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ବର୍ଗକୁ ପଠାଉଛନ୍ତି । ସେହି ସମୟରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସାରଥୀ ଦାରୁକ, (ଯିଏ କି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରେମ କରୁଥିଲା) 
ସେଠାରେ ଯାଇ ପହଞ୍ଚଲେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖ ତାଙ୍କର ଚରଣରେ ପଡିଗଲେ । 
ପୁଣି ଦେଖୁ ଦେଖୁ ଗରୁଡ ଧ୍ଵଜ ଆଦି ଦ୍ଵାରା ସୁସଜ୍ରିତ ଭଗବାନଙ୍କର ରଥ ଆକାଶ ମାର୍ଗରୁ 
ଅବତରଣ କଲା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆରୁଢ କରି ପୁନଃ ଆକାଶ ଆଡକୁ ରଗଲିଗଲା । 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ ଦାରୁକ ! ଏବେ ତୁମେ ଦ୍ଵାରକାକୁ ଯାଅ ଏବଂ ବଞ୍ଚୁଥୁବା 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ( ଯେଉଁଠି ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କର ଆଧ୍ଵକ୍ୟ) ଏହି ସମାଗ୍ନର ଶୁଣାଇ ଦେବେ । ମୁଁ 
ଯାଉଛି, ଏହା ମଧ୍ୟ କହି ଦେବ । ସେମାନଙ୍କୁ କହିବ ଯେ ଏବେ ଦ୍ଵାରକା ସମୁଦ୍ରରେ 


॥ ୭୮୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ବୁଡିଯିବ । ତେଣୁ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ନିଜ-ନିଜର ଧନସମ୍ପଭି ତଥା ମୋର ମାତାପିତାଙ୍କୁ 
ନେଇ ଅଜୁନଙ୍କର ସଂରକ୍ଷଣରେ ଇନ୍ଦ୍ରପ୍ରସ୍ତ ଗ୍ଲିଯିବେ । ” 


ତ୍ବଂ ତୁ ମଦ୍ଧର୍ମମାସ୍କାୟ ଜ୍ଞାନନିଷ୍ଠ ଉପେକ୍ଷକଃ । 
ମନ୍ମମାୟାରଚନାମେତାଂ ବିଜ୍ଞାୟୋପଶମଂ ବ୍ରଜ ॥ (୧୧.୩୦.୪୬) 


ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି, “ ମୋର ଭାଗବତ ଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଜ୍ଞାନ ନିଷ୍ଠ ହୋଇ 
ତୁମେ ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯିବ ।” ଏଭଳି କହି ଭଗବାନ୍‌ ଦାରୁକକୁ ଦ୍ଵାରକା 
ପଠାଇଦେଲେ । ଏତିକିବେଳେ ବ୍ରହ୍ମା, ଶିବ, ଆଦି ସମସ୍ତ ଦେବତା ତଥା ରଷିଗଣ 
ଭଗବାନଙ୍କର ମହାପ୍ରୟାଣ ଦେଖ୍ବା ନିମନ୍ତେ ସମସ୍ତେ ପହଞ୍ଚୁଲେ ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର 
ଜନ୍ମ ଲୀଳା ଆଦିର ଗାନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ ତ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା 
ହୋଇଗଲା ଯେ ଭଗବାନ ଏବେ ତ ସମ୍ମୁଖ ଦେଖାଯାଉଥିଲେ, ଏବଂ ପରକ୍ଷଣରେ 
ସେଠାରେ କିଛି ମଧ୍ଯ ନ ଥୁଲା। ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରସ୍ଥାନ କିପରି ହେଲା, କାହାକୁ କିଛି 
ବୁଝିହେଲା ନାହିଁ । କାହିକି ନା ସତକଥା କହିବାକୁ ଗଲେ ଭଗବାନ କୁଆଡେ ଯାଇନାହାନ୍ତି 
ସେ ତ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ । ସେ ଏକସ୍ଥାନରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥିଲେ ଏବଂ ପୁଣି ଲୁପ୍ତ ହୋଇଗଲେ। 
ସେଥୁପାଇଁ, ସେ କୁଆଡେ ଗଲେ, କିଭଳି ଗଲେ, କାହାକୁ କିଛି ଜଣା ପଡିଲା ନାହିଁ| 


ଇତ୍ଥଂ ହରେଉଭଗବତୋ ରୁଚିରାବତାର- 
ବୀର୍ୟାଣି ବାଲଚରିତାନି ଚ ଶନ୍ତମାନି । 
ଅନ୍ୟତ୍ର ଚେହ ଚ ଶ୍ରୁତାନି ଗୂଣନ୍‌ ମନୁଷ୍ୟୋ 
ଭକ୍ତିଂ ପରାଂ ପରମହଂସ ଗତୌ ଲଭେତ ॥ ( ୧୧.୩୧.୨୮) 


ଶ୍ରୀଶୁକଦେବଜୀ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତ - ଏହିଭଳି ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ସୁନ୍ଦର 
ଅବତାର ତଥା ତାଙ୍କର ବାଳ ଚରିତ୍ର ବା କିଶୋର ଚରିତ୍ରର ଶ୍ରବଣ ଯିଏ କରେ, ତାକୁ 
ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ପରମହଂସଙ୍କର ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ସହିତ 
ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଉଛି । 


॥ ୭୮୪ ॥ 


ଦ୍ଵାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ଏବେ ଦ୍ଵାଦଶ ସ୍କନ୍ଧର ପ୍ରାରମ୍ଭ ହେଲା । ଦ୍ଵାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତର ଅନ୍ତିମ 
ସ୍କନ୍ଧ ଅଟେ । ଗୋଟିଏ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏଥୁରେ ଆଶ୍ରୟ ତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଣନ କରାଯାଇଛି 
ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏଥୁରେ ନିରୋଧର ବର୍ଣ୍ଣନ ହୋଇଛି, ନିରୋଧର ଅର୍ଥ 
ପ୍ରଳୟ। ସର୍ଗ-ବିସର୍ଗର କ୍ରମର ଅନୁରୂପ ଦ୍ଵାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ ତଥା ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧର ନାମ 
ବିଭେଦର ଚଳଚ୍ଚଚା ଆମ୍ଭେ ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧରେ କରିଛନ୍ତି । 


କଳିଯୁଗର ଗୁଣ-ଦୋଷ 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଶୁକଦେବଜୀଙ୍କୁ ପଗରୁଛନ୍ତି ଯେ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ୍‌ 
ନିଜର ଧାମକୁ ଗଲିଗଲେ, ସେତେବେଳେ ପୁଥିବୀରେ କାହାର ରାଜ୍ୟ ହେଲା, ଆଗକୁ 
କିଏ ରାଜା ହେବ ହ ଏହାର ଉତ୍ତର ସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀ ଶୁକଦେବଜୀ ପରବର୍ତୀ କଳିଯୁଗୀ 
ରାଜବଂଶମାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନ କଲେ ଏବଂ ତତ୍‌ ପଶ୍ଚାତ୍‌ କଳିଧର୍ମର ନିରୁପଣ କଲେ । 
କଳିଯୁଗର ଲୋକମାନେ କିଭଳି ହେବେ, ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନ ଆମ୍ଭେମାନେ ପ୍ରଥମ ସ୍କନ୍ଧରୁ ହିଁ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି । ଭାଗବତ ମାହାତ୍ମ୍ରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖିଛନ୍ତି ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଲା, 
ଆମ୍ଭେମାନେ ସମସ୍ତେ କଳିଯୁଗରେ ହିଁ ଅଛନ୍ତି, ତେଣୁ ଅଧ୍ଵକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାର କୌଣସି 
ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । କଳିଯୁଗରେ କଣ-କଣ ହୁଏ, ଏହା ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଠ । ଏହାପରେ 
ବଣ୍ଟ୍ଣନ କରାଯାଉଛି ଯେ ସତ୍ୟ ଯୁଗରେ ତପ ତଥା ଧ୍ୟାନ ହେଉଛି ସାଧନ, ତ୍ରେତା 
ଯୁଗରେ ଯଜ୍ଞ, ଦ୍ଵାପରରେ ପୁଜା ତଥା କଳିଯୁଗରେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମଟି ହଁ 
ଆଧାର ଅଟେ । । “କଳିଯୁଗ କେବଲ ନାମ ଆଧାରା ' | କଳିଯୁଗରେ ଭଗବନ୍ଜାମ ରୂପି 
ଆଧାର ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଏହି ଭବସାଗରକୁ ପାର କରିବାକୁ ପଡିବ । କଳିଦୋଷର ନିରାସ 
ନିମନ୍ତେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଉପାୟ ରହିଛି ଏବଂ ତା ହେଉଛି ଭଗବନ୍ମାମ ସଂକୀର୍ତନ। 


॥ ୭୮୫ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 
ପୁଂସାଂ କଲିକୃତାନ୍‌ ଦୋଷାନ୍‌ ଦ୍ରବ୍ୟଦେଶାମ୍ମସମ୍ଭବାନ୍‌ । 
ସର୍ବାନ୍‌ ହରତି ଚିତ୍ତସ୍ଶୋ ଭଗବାନ୍‌ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଃ ॥ (୧୨.୩.୪୫) 


ତସ୍ମାତ୍‌ ସର୍ବାମ୍ବନା ରାଜନ୍‌ ହୁଦିସ୍ମୁଂ କୁରୁ କେଶବମ୍‌ । 
ମ୍ରିୟମାଣୋ ହ୍ୟବହିତସ୍ତତୋ ୟାସି ପରାଂଗତିମ୍‌ || (୧୨.୩.୪୬) 
ଶୁକଦେବଜୀ କହୁଛନ୍ତି, “ ରାଜନ୍‌ ! ଏବେ ତୁମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର ହୃଦୟରେ 


ସ୍ଥାପିତ କରାଇ ତାଙ୍କର କୀର୍ଭନ କରୁଥାଅ । ” 


ଚାରିପ୍ରକାରର ପ୍ରଳୟ 
ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ଧାୟରେ ଚାରିପ୍ରକାରର ପ୍ରଳୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ୮9155010101 ବର୍ଣ୍ନ 


କରାଯାଇଛି । ଏବେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ସୃଷ୍ଟିର ନିରୁପଣ ଦେଖିଛନ୍ତି, ଏବେ ପ୍ରଳୟକୁ ମଧ୍ଯ 
ଦେଖିବା । 
(୧) ନିତ୍ୟ ପ୍ରଳୟ- ପ୍ରତିଦିନର ଆମର ଶୟନ ହି ନିତ୍ୟ ପ୍ରଳୟ । ଯେତେବେଳେ 


(୨) 


(୩) 


(୪) 


କୌଣସି ଜୀବ ଶୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାର ସଂସାର, ସୁଖଦୁଃଖ ସବୁକିଛି ଲୀନ 
ହୋଇଯାଏ। ଏହା ପ୍ରତିଦିନ ହୋଇଥାଏ । ସେ ଯେତେବେଳେ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, 
ତେବେ ପୁଣିଥରେ ସୂଷ୍ଟି ହୋଇଯାଏ, ଶୋଇ ଗଲା ପରେ ପୁନଃ ଲୟ ହୋଇଯାଏ। 
ଏବଂ ପୁଣି, ସଂସାରର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ନିତ୍ୟ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବା ନଷ୍ଟ ହୋଇଥାଆନ୍ତି। 
ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ନିତ୍ୟ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇ ଥାଆନ୍ତି । ଏହା ମଧ୍ଯ ନିତ୍ୟ ପ୍ରଳୟ । 


ନୈମିତ୍ତିକ ପ୍ରଳୟ- କୌଣସି ନିମିତ୍ତ କାରଣରୁ ଯେଉଁ ପ୍ରଳୟ ହୋଇଥାଏ, 

ତାକୁ ନୈମିଭ୍ଭିକ ପ୍ରଳୟ କହନ୍ତି । କାଳର ଗଣନାକୁ ଆମେ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ଲକ୍ଷେ 
ଯୁଗରେ ଏକ ମହାଯୁଗ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏକ ହଜାର ମହାଯୁଗର ବ୍ୟତୀତ 
ହେଲାପରେ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଦିନ ହୋଇଥାଏ । ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ଏକ ଦିନ 
ସମାପ୍ତ ହେଲା ପରେ ଯେଉଁ ପ୍ରଳୟ ହୁଏ, ତାକୁ ନୈମିଭିକ ପ୍ରଳୟ କୁହନ୍ତି । 
ପ୍ରାକୃତ ପ୍ରଳୟ- ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ଆୟୁ ଶହେ ବର୍ଷ ହୋଇଥାଏ । ତାଙ୍କର ଶହେ 
ବର୍ଷ ପୁଣ୍ଟ୍ଣ ହୋଇଗଲା ପରେ ଯେଉଁ ପ୍ରଳୟ ହୁଏ, ତାକୁ ପ୍ରାକୃତ ପ୍ରଳୟ କହନ୍ତି। 
ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ପ୍ରଳୟ- ଆତ୍ୟନ୍ତକ ଅଥ୍ାତ୍‌ ପୁଣ୍ଠତଃ । ଅନ୍ୟ ପ୍ରଳୟରେ ସୃଷ୍ଟର 
ବୀଜ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହି, ତେଣୁ ପ୍ରଳୟ ଏବଂ ସୂଷ୍ଟର କ୍ରମ ଠିକ୍‌ ରହେ । 


॥ ୭୮୬ | 


ଦ୍ଵାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଆମଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ଏହି ବନ୍ଧନ ରୂପୀ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 
ପରନ୍ତୁ ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ପ୍ରଳୟ ତ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ଆମ୍ଭେ 
ଗହିଲେ ସୃଷ୍ଟିର ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ପ୍ରଳୟ ଏହି ସମୟରେ କରିପାରିବା । 


ଯଥା, ଯେତେବେଳେ ଆମେ ସିନେମା ଦେଖୁ, ତେବେ ପ୍ରଳୟ କରି ହି ଆମେ 
ଦେଖୁ । ସିନେମା, ନାଟକ ଆଦି ଦେଖିବା ସମୟରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଜ୍ଞାତ ଥାଏ ଯେ ଏ 
ସବୁ ବାସ୍ତବିକତା ନୁହେଁ - ମିଥ୍ୟା ଅଟେ । ଯଦି ଏହିଭଳି ବୁଝି ଦେଖୂବେ, ତେବେ ତାର 
ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ପ୍ରଳୟ ହିଁ ହୋଇଗଲା । ସେଥୁପାଇଁ ତାକୁ ସିନେମାର ସମାପ୍ରିର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ । ସେ ଆମ୍ଭଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ସୁଖ୍ନ କରିପାରେ ନାହିଁ । ହଁ - ନାଟକ ଦେଖୁଥିବାବେଳେ 
ସେଥ୍ବରେ ଆସୁଥିବା ଦୃଶ୍ୟର ଅନୁରୂପ କେବେ ହସୁଥାଉ, କେବେ କାନ୍ଦି ପକାଉ, 
କେବେ ଭୟଭୀତ ହୋଇଯାଉ, କିନ୍ତୁ ନାଟକ ସମାପ୍ତ ହେଲା ପରେ ଆମେ ପୂର୍ବବତ୍‌ ହିଁ 
ରହିଥାଉ। ତେଣୁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ପ୍ରଳୟ ହୋଇଥାଏ । ଯଦି ଜ୍ଞାନଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଏହି ସୃଷ୍ଟିକୁ ଦେଖ୍ବଲା ବେଳେ, ବୁଝିଯାଉ ଯେ ତତ୍ତ୍ଵ କେବଳ ଗୋଟିଏ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵଟି 
ବିଭିନ୍ନ ନାମ, ରୂପ ଧାରଣ କରି ନାନା ରୂପରେ ପ୍ରତିଭାସିତ ହେଉଛି । ଏଥରେ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ସତ୍ୟ, ତତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ | ଏଭଳି ଜାଣିବା ହିଁ ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ପ୍ରଳୟ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ 
ଶୁକଦେବଜୀ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ଚରିପ୍ରକାରର ପ୍ରଳୟକୁ ବୁଝାଇ କହୁଛନ୍ତି । 


ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର ମୋକ୍ଷ 


ଏହାର ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଶୁକଦେବଜୀ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ପରମାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ବର୍ଣ୍ଣନ 
କରି କହୁଛନ୍ତି - 


ତ୍ବଂ ତୁ ରାଜନ୍‌ ମରିଷ୍ୟେତି ପଶୁବୁଦ୍ଧିମିମାଂ ଜହି ॥| (୧୨.୫. ୨) 


ଆରେ ପରୀକ୍ଷିତ ! ଏବେ ତୁମେ ଶେଷ କଥା ଶୁଣ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏଭଳି 
ବିଗ୍ର କରେ ଯେ ମୁଁ ମରୁଥୁବା ପ୍ରାଣୀ, ସେ ମୁଢ଼-ବୁଦି, ପଶୁ ବୁଵି “ ମୁଁ ମରିଯିବି ”- ଏହି 
ପଶୁ-ବୁଛିକୁ ତୁମେ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଅ । ତୁମେ ମରଣଶୀଳ ନୁହେଁ, - କେବଳ ତୁମର 
ଦେହର ଜନ୍ମନ-ତଥା ମରଣ ହୋଇଥାଏ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଭଗବାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ଦେହ ଧାରଣ 
କରିଛନ୍ତି, ପରନ୍ତୁ ଅନ୍ତତଃ ତାକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଦେଇଛନ୍ତି । କଣ ଭଗବାନ୍‌ ! ନିଜ 
ଦେହକୁ ଜୀବିତ ରଖୁ ପାରି ନଥାନ୍ତେ ? ଶୁକଦେବଜୀ କହୁଛନ୍ତି - ଭଗବାନ୍‌ ନିଜେ 


ନିଜର ଦେହକୁ ଏଠାରେ ରଖୁନାହାନ୍ତି, କାହିଁକି ନା ମୁଢ଼ ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଚାହିଁବେ 


॥ ୭୮୭ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଯ଼ ମେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ଦେହର ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ନ ପଢୁ । ଭଗବାନ୍‌ ଏହା ହି ଦର୍ଶାନ୍ତି 
ଯେ ଦେହପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ସେ ନିଜର ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସୁନ୍ଦର ଦେହଟିକୁ ମଧ୍ଯ ଲୟ କରିଦେଲେ। ତେବେ ଦେହର ଲୟ - ତୁମର ଲୟ, 
ତୁମର ମୃତ୍ୟୁ ହେବ ନୁହଁ। ତୁମର ଲୟ ତ ନିଜର ସ୍ଵରୂପରେ ହିଁ ହୋଇଥାଏ । 


ନ ଜାତଃ ପ୍ରାଗଭୂତୋଃଦ୍ୟ ଦେହବତ୍ତ୍ଵଂ ନ ନଂକ୍ଷ୍ୟସି ॥ (୧୧.୫. ୨) 


ଆରେ! ତୁମର ଜନ୍ମ ନା ତ ପ୍ରଥମେ କେବେ ହୋଇଥିଲା, ନା କେବେ ହୋଇଛି 
ଏବଂ ନା କେବେ ହେବ । ମନ ହି ଏଭଳି କାଳ୍ପନିକ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥାଏ। ସେ ହିଁ ବିଭିନ୍ନ 
ବସ୍ତୁ ଆଦିକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରି ସେଥ୍ବରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଶୁକଦେବଜୀ କହୁଛନ୍ତି, 
“ ପରୀକ୍ଷିତ ! ଏବେ ତୁମେ ସବୁକିଛି ଛାଡି ଆତ୍ମସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଅ । ଏବେ 
ରଷିକୁମାରଙ୍କର ଅଭିଶାପ ଅନୁସାରେ ତକ୍ଷକ ଆସିବ, ସେ ମଧ୍ଯ ତୁମର କିଛି କ୍ଷତି 
କରିପାରିବ ନାହି। ” 

ଏତତ୍ତେ କଥିତଂ ତାତ ୟଥାଏଃମ୍ବା ପୂଷ୍ଟବାନ୍‌ ନୂପ । 

ହରେଟ୍ବିଶ୍ବାତ୍ମନଶ୍ଚେଷ୍ଟାଂ କିଂ ଭୂୟଃ ଶ୍ରୋତୁମିଚ୍ଛସି ॥ (୧୨.୫.୧୩) 


“ତୁମକୁ ଆଉକିଛି ପଚାରିବାର ଅଛି ତ ପଟର । ଯଦ୍ଯପି ସାତଦିନ ପୂର୍ଣ୍ତ 
ହେବାକୁ ହେଲାଣି, ରଷିକୁମାରଙ୍କର ଅଭିଶାପ ଅନୁସାରେ ତକ୍ଷକ ଆସିବାର ସମୟ 
ହେଉଛି । ତଥାପି, ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ ଏଠାରେ ବସିଛି ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଆସିବ ନାହିଁ । ” 
ଶୁକଦେବଜୀ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ଏଭଳି କାହିକି କହୁଛନ୍ତି ? କାହିଁକି ନା ଶୁକଦେବଜୀ ସବଭୂତ 
ହୃଦୟ, ସମସ୍ତଙ୍କର ଆମ୍ମା ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ତ ବୃକ୍ଷଲତା ମଧ୍ଯ କଥା କହୁଥିଲେ । 
ତକ୍ଷକଙ୍କର ଆତ୍ମା ମଧ୍ଯ ଶୁକଦେବଜୀ ଅଟନ୍ତି, ତେଣୁ ଯଦି ଶୁକଦେବଜୀ ତାଙ୍କୁ କହନ୍ତି, 
ଏବେ ମୋର ଶିଷ୍ୟକୁ କିଛି ପଚାରିବାର ଅଛି, ତୁମେ ରହିଯାଅ, ତେବେ ତାକୁ ରହିବାକୁ 
ପଡିବ, ପରନ୍ତୁ ପରୀକ୍ଷିତ ନିମନ୍ତେ ଏବେ ପଚାରିବାର ଯୋଗ୍ୟ ଆଉ କିଛି ଅବଶେଷ ନ 
ଥିଲା । କୌଣସି ଶଙ୍କା ଥୁଲେ ସିନା ପଚାରି ଥାଆନ୍ତେ । ତାଙ୍କର ତ ସମସ୍ତ ଶଙ୍କାଗୁଚିକର 


ନିବାରଣ ହୋଇସାରିଥିଲା । 


॥ ୭୮୮ ॥ 


ଦ୍ଵାଦଶ ସ୍କାନ୍ଧ 


ସିଦ୍ଧୋଃସ୍ମ୍ୟନୁଗୃହୀତୋଃ ସ୍ମ ଭବତା କରୁଣାମତ୍ମନା । 
ଶ୍ରାବିତୋ ଯଜ ମେ ସାକ୍ଷାଦନାଦିନିଧନୋ ହରିଃ || (୧୨.୬.୨) 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ କହୁଛନ୍ତି - ହେ କରୁଣାଶୀଳ ଭଗବାନ୍‌ ! ଆପଣ ସ୍ଵୟଂ ଆସି 
ମୋ ସମ୍ମୁଖରେ ଶ୍ରୀହରିଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପ୍ରକଟ କରି ଦେଲେ । 

ନାତ୍ୟଭୁତମହଂ ମନ୍ୟେ ମହତାମଟ୍ୟୁତା ମ୍ରନାମ୍‌ | 

ଅଜ୍ଞେଷୁ ତାପତପ୍ତେଷୁ ଭୂତେଷୁ ୟଦନୁଗ୍ରହ ॥ (୧୨.୬.୩) 


ଆପଣଙ୍କର ନିମନ୍ତେ ଏହା କୌଣସି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା ନୁହେଁ, କାହିକି ନା ଆପଣ 
ତ ଭଗବାନଙ୍କର ସହିତ ଏକ ରୂପ ହୋଇସାରିଛନ୍ତି । ଯିଏ ଅଜ୍ଞାନୀ ଲୋକ, ସଂସାରର 
ତାପଦ୍ଵାରା ଯିଏ ତପ୍ତ, ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ତ ଆପଣଙ୍କ ଭଳି ମହାତ୍ମାମାନେ କୃପା କରି 
ଥାଆନ୍ତି । ଆପଣ ଏଭଳି ପୁରାଣର ବଣ୍ତ୍ରନ କଲେ, ଯାହାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ଳୋକରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଯଶକୁ ହିଁ ଗାନ କରାଯାଇଛି । 


ପ୍ରବିଷ୍ଟୋ ବ୍ରହ୍ମ ନିର୍ବାଣମଭୟଂ ଦର୍ଶିତଂ ତ୍ଵୟା || (୧୨.୬.୫) 


ଏବେ ତ ମୁଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶାନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ବ୍ରହ୍ମରେ ପ୍ରବେଶ କରିସାରିଛି । ଏବେ ତକ୍ଷକ 
ଆଦିର ଦଂଶନ ଦ୍ଵାରା ହେଉଥିବା ମରଣ ଦ୍ଵାରା ମୁଁ କିଞ୍ଜୁତ୍‌ ମଧ୍ଯ ଭୟଭୀତ ନୁହେଁ । 


ଅନୁଜାନୀହି ମାଂ ବ୍ରହ୍ମନ୍‌ ବାଚଂ ୟଚ୍ଛାମ୍ୟଧୋକ୍ଷଜେ । 
ମୁକ୍ତକାମାଶୟଂ ଚେତଃ ପ୍ରବେଶ୍ୟ ବିସୂଜାମ୍ୟସୁନ୍‌ ॥ ( ୧୨.୬.୬) 


ଏବେ ଆପଣ ମୋତେ ଆଜ୍ଞା ଦିଅନ୍ତୁ । ମୁଁ ନିଜର କାମନା ରହିତ ଚିତ୍ତକୁ ବ୍ରହ୍ମ 
ସ୍ବରୂପରେ ଲୀନ କରି ପ୍ରାଣ ତ୍ୟାଗ କରି ଦେବି । 


ଅଜ୍ଞାନଂ ଚ ନିରସ୍ତଂ ମେ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ ନିଷ୍ଠୟା । 
ଭବତା ଦର୍ଶିତଂ କ୍ଷେମଂ ପରଂ ଭଗବତଃ ପଦମ୍‌ || (୧୨.୬.୭) 


ଆପଣ ସର୍ବୋତ୍ତମ ଜ୍ଞାନ ଦେଇ ମୋର ଅଜ୍ଞାନକୁ ଦୂର କରି ଦେଲେ ଏବଂ 
ଯଦ୍ଵାରା ଉତ୍ତମ ଶ୍ରେୟର ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ସେହି ଭଗବତ୍‌ ପଦକୁ ଦର୍ଶନ କରାଇଦେଲେ। 
ମୋତେ ଆଉ କିଛି ଦରକାର ନାହି । 


॥ ୭୮୯ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଶୁକଦେବଜୀ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର କଥାଶୁଣି କହିଲେ, “ଠିକ୍‌ ଅଛି, ଏବେ ମୋର 
ନାର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲା ।” ଦେଖନ୍ତୁ, ଶୁକଦେବଜୀ ସ୍ଵଭାବତଃ କେଉଁଠାରେ ରହନ୍ତି ନାହିଁ, 
ପରନ୍ତୁ ପରୀକ୍ଷିତ ନିମନ୍ତେ ସାତଦିନ ସେହିଠାରେ ରହି ଭାଗବତ କଥା ଶୁଣାଉଥଲେ । 
ଏବେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଅତି ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ତାଙ୍କର ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି । ତାପରେ ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଗୁରୁ ହେଉଛନ୍ତି କିଭଳି ? ସେ ମହାରାଜ ନିଜ ଶିଷ୍ୟ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର ନିର୍ବାଣ ଆଦି 
ଦେଖବା ନିମନ୍ତେ ସେଠାରେ ତିଳେ ମାତ୍ର ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ଯ କରୁ ନାହାନ୍ତି । ସେଠାରୁ 
“ ଜଗାମଭିକ୍ଷୁଭିଃସାକଂ” (୧୨.୬.୮) ଗଲିଯାଉଛନ୍ି | 


ବ୍ରହ୍ମଭୂତତୋ ମହାୟୋଗୀ ନିଃସଙ୍ଗଶ୍‌ଚ୍ଛନ୍ନ ସଂଶୟଃ || (୧୨.୬.୧୦) 


ଏ ପାଖରେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର ସମସ୍ତ ସଂଶୟ ଛିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇ ଗଲା ଏବଂ 
ସେ ନିଃସଙ୍ଗ ମହାଯୋଗୀ ବ୍ରହ୍ମଭୁତ ହୋଇ ସେଠାରେ ବସିଗଲେ । ଏବେ ତାଙ୍କୁ 
କାହାର ଧ୍ଯାନ ହି ରହିଲା ନାହିଁ । ଦେହଭାବର ତ୍ୟାଗ ତ ସେ ପ୍ରଥମରୁ କରିସାରିଥ୍ଲେ | 
ଏବେ ଅଭିଶାପର ଅନୁରୂପ ତକ୍ଷକ ଆସି ଦଂଶନ କରିବା ଏକ ଞ୍ପଚ୍ରିକତା ମାତ୍ର 
ରହିଯାଇଥିଲା। ତାହା ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ସମ୍ମୁଖରେ ତକ୍ଷକର 
ବିଷଜ୍ଵାଳାରେ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର ଶରୀର ଜଳି ଭସ୍କଗ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ଏହିଭଳି ଭାବରେ 
ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର ମୋକ୍ଷ ହୋଇଗଲା । 


ଦେଖନ୍ତୁ, ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା ଏକ ସର୍ପରୁ | ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ଏକ ମୃତ ସର୍ପକୁ 
ଶମୀକ ରଷିଙ୍କର ବେକରେ ପକାଇ ଦେଇଥିଲେ, ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ମିଳିଲା । 
ଏଠାରେ ତକ୍ଷକର ଦଂଶନରେ ଯେଉଁ ମରଣ ହେଲା, ତାହା ତ ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କର ଦେହର 
ମରଣ ହି ଥିଲା । ତାଙ୍କ ନିଜର ମରଣ ନ ଥିଲା। ସେ ତ ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଫ୍ିତ 
ହୋଇଯାଇଥିଲେ । ଭାଗବତ ଶାସ୍ତ୍ର ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ମରିବାର କଳା ଶିଖାଏ, ତେବେ 
ଗୀତାଶାସ୍ତ୍ର ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ବଞ୍ଚବାର କଳା ଶିଖାଏ । ବାସ୍ତବରେ ଦୁଇଟି ଯାକ ହେଉଛି 
ଗୋଟିଏ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବତ୍‌ ଗୀତା ଶୁଣି ଜୀବନରେ ଭୟ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । 
ଏବଂ ଭାଗବତ ଶୁଣି ମରଣ ପ୍ରତି ଭୟ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଭୟ କରିବାର କୌଣସି 
କଥା ହି ନାହିଁ । ଏଭଳି ଜ୍ଞାନରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ୍‌ । 


॥ ୭୯୦ ॥ 


ଦ୍ବାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 


ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ରଷିଙ୍କର ମାୟା ଦର୍ଶନ 


ଏହାପରେ ସୂତଳୀ ଏବଂ ଶୌନକଜୀଙ୍କର ସଂବାଦ ଅଛି । ଏଠାରେ 
ମାର୍ଜଣ୍ଢେୟଳୀଙ୍କର ଏକ ଛୋଟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ବର୍ଣ୍ଣନ ଅଛି, ଯେଉଁଥିରେ ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ରଷିଙ୍କୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ମାୟା ଦେଖୁବାକୁ ଇଛା ହୁଏ । ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଳୟର ଦର୍ଶନ କରାନ୍ତି 
ଏବଂ କହୁଛନ୍ତି, ଏହା ସବୁ ମୋର ମାୟା ହି ଅଟେ । ଏହି ସୃଷ୍ଟିକୁ ବଡ ବଡ ରାଜାମାନେ 
ଅନେକ ଥର ଆସିଲେ ଏବଂ ଗଲେ ଏବେ କେବଳ ତାଙ୍କର କଥାମାତ୍ର ରହିଯାଇଛି ' 
ସତ୍ୟବସ୍ତୁ ତ କେବଳ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ। ବାକି ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ଏ' 
ଶିଖାଇବା ନିମନ୍ତେ ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ରଷିଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗ କୁହାଯାଇଛି । 


ଉପସଂହାର 
ଅନ୍ତତଃ ଉପସଂହାର କରି ସୁତଜୀ ସମସ୍ତଙ୍କର ବନ୍ଦନା କରୁଛନ୍ତି । କହୁଛନ୍ତି - 
ୟଂ ବ୍ରହ୍ମା ବରୁଣେନ୍ଦ୍ରରୁଦ୍ରମରୁତଃ ସ୍ତୁନ୍ଵନ୍ତି ଦିବୈଃସ୍ତବୈ- 
ବୈଦୈଃ ସାଙ୍ଗପଦକ୍ରମୋପନିଷଦୈର୍ଗାୟନ୍ତି ୟଂ ସାମଗାଃ । 
ଧ୍ଧାନାବସ୍ତିତତଦ୍ମତେନ ମନସା ପଶ୍ଯନ୍ତି ୟଂ ୟୋଗିନୋ 
ୟସ୍ୟାନ୍ତଂ ନ ବିଦୁଃ ସୁରାସୁରଗଣା ଦେବାୟ ତସ୍ପୈ ନମଃ ॥ 
(୧୨.୧୩.୧) 


ଯାହାର ସ୍ତୁତି ସମସ୍ତ ଦେବତା-ଗଣ, ସମସ୍ତ ମୁନି-ଜନ ତଥା ସମସ୍ତେ ଶୁତି 
କରନ୍ତି, “ଦେବାୟ ତସ୍ପୈ ନମଃ” ସେହି ପରମାଗ୍ରାଙ୍କୁ ନମସ୍କାର । ଏହି ସ୍କନ୍ଧରେ 
ଅନ୍ତିମ ଅଧ୍ୟାୟର ଅନ୍ତରେ ଆସୁଥିବା କିଛି ଶ୍ଳୋକ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଅଟେ। ସୂତଜୀ ପୁନଃ 
କହୁଛନ୍ତି - 

ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତଂ ପୁରାଣମମଲଂ ୟଦ୍ଵୈଷ୍ଣବାନାଂ ପ୍ରିୟଂ 

ୟସ୍ମିନ୍‌ ପାରମହଂ ସ୍ୟମେକମମଲଂ ଜ୍ଞାନଂ ପରଂ ଗୀୟତେ । 

ତତ୍ର ଜ୍ଞାନବିରାଗଭଳ୍ତିସହିତଂ ନୈଷ୍କର୍ମ୍ୟମାବିଷ୍ଣତଂ 

ତତ୍‌ଶଣ୍ଵନ୍‌ ବିପଠନ୍‌ ବିଗ୍‌ରଣପରୋ ଭକ୍ତ୍ୟା ବିମୁଚ୍ୟେନ୍ନରଃ ॥ 


(୧୨.୧୩.୧୮) 
|| ୭୯୧ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ-ପ୍ରବଚନ 


ଏହି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତ ନିର୍ମଳ ପୁରାଣ ଅଟେ, ଏହା ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କର ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରିୟ। ଏହି ଗ୍ରନ୍ଦୁରେ ସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅନୁଭବ କରାଯାଇଥିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନକୁ 
ଗାନ କରାଯାଇଛି। ଏଥରେ ଜ୍ଞାନ, ବୈରାଗ୍ଯ-ଭକ୍ତି ସହିତ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟକୁ ପ୍ରକଟ 
କରାଯାଇଛି । ଭକ୍ତ ସହିତ ଏହାର ଶ୍ରବଣ, ପଠନ, ଚିନ୍ତନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ଯ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ । “ ସତ୍ୟଂ ପରଂ ଧୀମହି ' ଆମ୍ଭେ ପରମ ସତ୍ୟର ଧ୍ଧାନ କରୁଛୁ ଏ ଏହି କଥନ 
ସହିତ ଭାଗବତର ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା ଏବଂ ଏବେ ଶେଷରେ ମଧ୍ୟ ଏହା ହିଁ କହୁଛନ୍ତି | 


କସ୍ପୈ ୟେନ ବିଭାସିତୋଃୟମତୁଲୋ ଜ୍ଞାନପ୍ରଦୀପଃ ପୁରା 
ତଦ୍ରୁପେଣ ଚ ନାରଦାୟ ମୁନୟେ କୃଷ୍ଣାୟ ତଦ୍ୁପିଣା 
ୟୋଗିନ୍ଦ୍ରାୟ ତଦାତ୍ମନାଥ ଭଗବଦ୍ରାତାୟ କାରୁଣ୍ଯତ- 
ସ୍ତତ୍ଶୁଦ୍ଧଂ ବିମଲଂ ବିଶୋକମମୂତଂ ସତ୍ୟଂ ପରଂ ଧୀମହି ॥ 
(୧୨.୧୩.୧୬) 


ଆମେ ସେହି ପରମସତ୍ୟର ଧ୍ଯାନ କରୁଛୁ, ଯିଏ ସ୍ଵୟଂ ପରମାତ୍ମା ଅଟନ୍ତି । ସେ 
ହି ପ୍ରଥମେ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରିଥିଲେ, ବ୍ରହ୍ମାଜୀ ନାରଦଜୀଙ୍କୁ, ନାରଦଜୀ 
ବେଦ-ବ୍ୟାସଜୀଙ୍କୁ, ବେଦବ୍ୟାସଜୀ ଶୁକଦେବଜୀଙ୍କୁ ଏବଂ ଶୁକଦେବ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
କରୁଣାପୁର୍ବକ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ଦେଲେ । ସେହି ପରମସତ୍ୟକୁ, ସତ୍ୟସ୍ଵରୂପ ପରମାଗ୍ବାଙ୍କୁ 
ଆମ୍ଭେ ନମସ୍କାର କରୁଛୁ । 


ନମସ୍ତ ସ୍ଫେ ଭଗବତେ ବାସୁଦେବାୟ ସାକ୍ଷିତୋ । 
ୟ ଇଦଂ କୃପୟା କସ୍ପୈ ବ୍ୟାଚଚକ୍ଷେ ମୁମୁକ୍ଷବେ ॥ ( ୧ ୨. ୨୩. ୨୦) 


ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ବ୍ରହ୍ମାଜୀଙ୍କର ନିମନ୍ତେ ପ୍ରକଟ କରାଇଥ୍ବବା ଭଗବାନ୍‌ ବାସୁଦେବଙ୍କୁ 
ନମସ୍କାର । 


ୟୋଗିନ୍ଦ୍ରାୟ ନମସ୍ତସ୍ପେ ଶୁକାୟ ବ୍ରହ୍ମରୂପିଣେ । 
ସଂସାରସର୍ପଦଷ୍ଟଂ ୟୋ ବିଷ୍ଣୁରାତମମୁମୁଚତ୍‌ ॥ ( ୧ ୨. ୧୩. ୨ ୯) 


॥ ୭୯୨ | 


ଦ୍ଵାଦଶ ସ୍କନ୍ଧ 
ସେହି ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତ କରାଇଥବା ଶୁକ ଯୋଗିନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ 
ନମସ୍କାର ! ଶେଷରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି ˆ 
ଭବେ ଭବେ ଯଥା ଭକ୍ତିଃ ପାଦୟୋସ୍ତବ ଜାୟତେ । 
ତଥା କୁରୁଷ୍ଵ ଦେବେଶ ନାଥସ୍ତ୍ବଂ ନୋ ୟତଃ ପ୍ରଭୋ || (୧୨.୧୩.୨୨) 


ନାମ ସଂକୀର୍ତନଂ ୟସ୍ୟ ସର୍ବପାପ ପ୍ରଣାଶନମ୍‌ । 
ପ୍ରଣାମୋ ଦୁଃଖଶମନସ୍ତଂ ନମାମି ହରିଂ ପରମ୍‌ || (୧୨.୧୩.୨୩) 


ଭଗବାନ୍‌ ! ଆମ୍ଭେ ଜନ୍ମ ଦେବା ନିମନ୍ତେ ଭୟ କରୁନାହୁଁ, ପରନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଜନ୍ମରେ ଆପଣଙ୍କର ଶ୍ରୀଚରଣରେ ଆମର ଭକ୍ତି ରହିଥାଉ । ସେହି ହରିଙ୍କୁ ନମସ୍କାର, 
ଯାହାର ନାମ ସଂକୀର୍ତନ ସମସ୍ତ ପାପକୁ ନାଶ କରିଦିଏ | 


ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଦ୍ଵାଦଶ ସ୍କନ୍ଧର ସମାପ୍ତି ହୁଏ, ଏବଂ ଏହା ସହିତ ଭାଗବତ 
ଗ୍ରନ୍ଥ ମଧ୍ଯ ସମାପ୍ତ ହୁଏ । ଦେଖନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ଗ୍ରନ୍ଥର ସମାପ୍ତି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଜ୍ଞାନର 
କେବେ ସମାତ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ଆମ୍ଭେ ବାରମ୍ବାର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା ଉଚିତ, 
ଏବଂ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରି ସେହି ଜ୍ଞାନରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ୍‌ । ସେଥୁପାଇଁ ଏବେ 
ପୁଣିଥରେ ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକକୁ ଉଚ୍ଚାରଣ କରୁଛନ୍ତି - 

ଜନ୍ମାଦ୍ୟସ୍ୟ ୟତୋଃନ୍ଵୟାଦିତରତଶ୍ଠା୍ଥେଷ୍ଵଭିଜ୍ଞଃ ସ୍ଵରାଟ୍‌ 

ତେନେ ବ୍ରହ୍ମ ହୃଦା ୟ ଆଦିକବୟେ ମୁହ୍ୟନ୍ତି ୟତ୍‌ସୂରୟଃ । 

ତେଜୋବାରିମୁଦାଂ ୟଥା ବିନିମୟୋ ୟତ୍ର ତ୍ରିସର୍ଗୋଃମୂଷା 

ଧାମ୍ନା ସ୍ପେନ ସଦା ନିରସ୍ତଂ କୁହକଂ ସତ୍ୟଂ ପରଂ ଧୀମହି ॥ ( ୧.୧.୧) 


«“ ଓଁ ତତ୍‌ ସତ୍‌” 


“ ଶ୍ରୀ କୃଷ୍ଣାର୍ପଣମସ୍ତୁ ।” 


॥ ୭୯୩ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ ମହାପୁରାଣ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଅଭିନ୍ନ ଅଂଗ ଅଟେ। 
ଦୈନିକ ବାଙ୍ମୟରେ ଏହାର ସ୍ଫାନ, ଏହାର ମହିମା ସର୍ବ-ବିଦିତ ଅଟେ। 
ବେଦର ସାର ରୂପ ଏହି ଅନୁପମ ଗ୍ରନ୍ମର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଏହିକି ଯେ, ସଂସାରରେ 
ନିମଗ୍ନ ସର୍ବ ସାମାନ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତି ମମ୍ଚ ଏହାର ଆସ୍ବାଦନ କରି, ଆତ୍ମ କଲ୍ୟାଣର 
ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରିବ। 

ଏଥୁରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏବଂ ଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଏପରି ଅଦ୍‌ଭୁତ 
ଲୀଳା ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନ ଅଛି ଯାହାକୁ ଶୁଣି ବା ପଡ଼ି ହୃଦୟରେ ପ୍ରେମର 
ଆବିର୍ଭାବ ନ ହୋଇ ରହି ହେବନାହିଁ। ଏହା ସହିତ ଏଥୁରେ ସେହି ପରମ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମ କିପରି ଜଣକୁ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଏ ଓ ସଦ୍‌ଗୁରୁଙ୍କ ଉପଦେଶ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରାଏ ତାହା କୁହାଯାଇଛି। ଏହା ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ନିଜ ସ୍ବରୂପ ବା 
ପରମାତ୍ମା ସ୍ବରୂପର ଅନାବରଣ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ବଞ୍ଚ ଥାଉ ଥାଉ ମୁକ୍ତ 
ହେଇଯାଏ। ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଅନୁସାରେ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ ଗୋଟିଏ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଆହ୍ଲାଦକ ଲୋକୋପକାରୀ ଗ୍ରନ୍ଜ। 


ପରମ ପୂଜ୍ୟ ଗୁରୁଦେବ ସ୍ବାମୀ ଚିନ୍ମୟାନନ୍ଦଜୀଙ୍କ ବଚନାନୁସାରେ, ପୂଜ୍ୟ 
ସ୍ଵାମୀ ତେଜୋମୟାନନ୍ଦଜୀ ଏହି ଲୋକପ୍ରିୟ ଗ୍ରନ୍ମର ଗୂଢ଼ ରହସ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସହଜତାର ସହିତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ଆମର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ପାଠକମାନେ 
କେବଳ ଯେ ଏହା ଦ୍ଵାରା ଲାଭାନ୍ସିତ ହେବେ ତା ନୁହଁ ବରଂ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତର 
ବିବାଦିତ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଗୁଡ଼ିକ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ସେମାନଙ୍କର ସଚୁ ଶଂକାର ସମାଧାନ ମସ 
ହେବ ଏବଂ ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ମଧ୍ଯ ପୁଲକିତ ହେବ। 
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